तो ह्स्प हार 
“पोशल्द 
2 टए>प 


भारतवर्ष विभिन्न भाषा-भाषियों का राष्ट्र है । एक भाषा के ग्रन्थ या पुस्तक का 
दूसरी भाषा में अनुवाद हो जाने पर दूसरी भाषावाले उसके ग्रन्थ या पुस्तक में उल्लिखित 
विचारों से लाभाविन्त हो सकते हैं । जैनधर्म के वर्तमान में मुख्य दो सम्प्रदाय हैं - 
दिगम्बर और श्रेताम्बर । श्वेताम्बरों में मुख्यतया तीन उपसम्प्रदाय हैं - श्वेताम्बर मूर्ति 
'पूजक, श्रेत-स्थानकवासी और श्वेत-तेरापंथी । श्वेताम्बर स्थानकवासी उपसम्प्रदाय में 
प्रान्तीय दृष्टि से अथवा आद्य महान्‌ एवं कठोर क्रिया पात्र की दृष्टि से कई शाखाएँ 
हो गई । पूर्व में भी श्वेताम्बर सम्प्रदाय में ऐसी कई शाखाएँ - उपशाखाएँ थी, आज 
भी हैं । स्थानकवासी उपसम्प्रदाय की एक शाखा है - खम्भात (स्तम्भतीर्थ सम्प्रदाय/ 
खम्भात-सम्प्रदाय में चालब्रह्मचारिणी प्रतिभाशाली विदुपी प्रखर वक्त्री हुई हैं - 
शारदाबाई महासतीजी उनके व्याख्यान शास्त्रीय आधार को लेकर बहुत 'ही हृदयस्पर्शी , 
प्रेरणादायक, जीवन को बदल देनेवाले होते थे । गुजरात में उनकी व्याख्यानों की धूम 
मची हुई थी । गुजरात के अलावा भी मुंबई, मद्रास, वेंगलोर, महाराष्ट्र आदि में भी उनके 
व्याख्यान लोकप्रिय हुए हैं । गुजराती-भाषी लोगों ने उनके व्याख्यानों की कई बड़ी 
पुस्तकें प्रकाशित हुई हैं | यथा-'शारदा शिरोमणि', 'शारदा सिद्धि', 'शारदा ज्योत', 
“शारदा सुकानी ' इत्यादि । हिन्दीभाषी लोगों के पवित्र अनुरोध 'शारदा सिद्धि, 'शारदा 
शिरोमणि, 'शारदा ज्योत', ' 23220 22 * आदि हिंदी भाषा मैं भी प्रकाशित हो चुकी 
है। गत वर्ष बा. व्र. बिदुपी रंजनाबाई महासतीजी का चातुर्मास बैंगलोर था । बैंगलोर 
के कतिपय हिंदीभाषी लोगोंने उनसे प्रार्थना को कि 'शारदा शिखर' का भी हिंदी भाषा 
में अनुवाद हो जाए तो हम सब हिर्दीभाषी लाभ ले के पवित्र हो सकते हैं । बैंगलोर 
में चिग़्ज़ित पं. रत्त मधुरभापी श्री विमलमुनिजी एवं प्रखरवक्ता श्री वीरेच्रमुनिजी से 
महासती रंजनाबाई ने हिन्दी अनुवाद के विषय में बातचीत की । श्री विमलमुनिज्ी ने 
मेरा नाम सुझाया । फलत: मुझे उन्होंने पत्र द्वारा सूचित किया और संग्रह अनुरोध किया 
कि आप 'शारदा शिखर' का हिंदी में अनुवाद कर दों । व्याख्यान के विघय के अनुरूप 
मुख्य शीर्षक भी लगा दें । यद्यपि मेरी उप्र का ८३वाँ वर्ष चल रहा है। शरीर में पहले 
जेसी शक्ति और स्फूर्ति नहीं रही । फिर भी शारदाबाई महासतीजी के शास्त्रीय आधार 
पर व्याख्यान से बहुत कुछ नये-मये विचार और भाव जानने को मिलेंगे, ज्ञानवृद्धि 
भी होगी, शब्द सम्बद्ध होने से शास्त्र-स्वाध्याय के एक अंग-धर्मकथा का भी लाभ 
मिलेगा और श्रुत-सेवा, एवं महासतीजी के विशिष्ट भावनापूर्ण अनुगेध के कारण मैने 
अपनी स्वीकृति दे दी । साथ ही यह भी निवेदन कर दिया कि आप जल्दी न करें । 
मैं अपनी सुविधा के अनुसार जितना-जितना अनुवाद होता जाएगा, आप को ठाणे 
सूचित पते से भिजवाता रहूँगा । उन्होंने स्वीकार किया, मैंने अनुबाद-कार्य प्रारम्भ 
किया । कुछ व्याख्यानों का अनुवाद हुआ ही था कि मुंबई से श्री क्ृप्णकांत भाई पटेल 
आए, उन्होंने सौंप दिया, उन्होंने महासतीजी को अनुवाद किये हुए व्याख्यान दिखाये | 
महासतीजी द्वारा वा. द्रव. विदुपी महासती श्री वसुबाईं महासतीजी तथा बा.श्र. विदुपी 
श्री रंजनाथाई महासतीजी दोनों को मेरे द्वार किया गया हिन्दी अनुवाद पसंद आया 
किन्तु इतने में हो हमारे गुरुभ्रात का स्वास्थ्य अस्वस्थ हो गया है । उसके कारण चीच 
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नप्न निवेदन है कि महान्‌ विद्वान बा. व्र. गुजरात सिंहनी श्री शारदामाई' 
॥| मद्दासतीजी के १६ पुस्तक गुजराती में प्रकाशित हुए हैं, उनमें ६ का हिन्दी में 
अनुवाद हुआ है । उसमें 'शारदा शिरेमणि' 'सफल सुकानी शारदा ग्रवचन 
॥ संग्रह', 'शारदा सिद्धि! 'शारदा रल' 'शारदा ज्योत' यह सब दो भागों में हमने 
| प्रकाशित करवाया हैं । 'दीवादांडी' भी अभी प्रकाशित हो चुंकी है । उसमें 
शारदा शिरोमणि ', 'सफल सुकानी” आदि पुस्तक आप तक पहुँचा ही होगा और] 
| यही शारदा शिखर” भी आप तक पहुँच रही है । अब आपसे निवेदन है' को 
| इसकी मूल किमत से २०% में ही हम आप तक यह पुस्तक पहुँचाने का प्रयास 
कर रहे हैं, जिससे आप जान सकते हैं कि किसी दानी के सहयोग से ही यह 
॥| भगीरथ कार्य पूर्ण हो सकता है, तो हमाया आपसे 'अनुरोध है कि इस पुस्तक के 
|| पढ़ने के बण आपकी श्रद्धा हो तो आप भी इसमें सहयोगी बने और दूसरों को 
भी एतदर्थ प्रेरणा दें, जिससे हम-ज्यादा,से ज्यादा पुस्तकों ,का-हिन्दी अनुवाद 
करवा, कर आप तक पहुँचाने की कोशिश कर सके आपसे इसलिए निवेदन 
'कर रहे हैं कि यह बहुत ही बड़ा अर्थ का मामला है, हम व्यक्तिगत संपर्क कर 
नहीं सकते, मगर इस पुस्तक द्वारा निवेदन कर रहे हैं.। यदि आपकी आत्मा 
संपूर्ण जगे तो जरूर इस महान कार्य में यथा-योग्य सहयोग प्रदात करावे, .तो 
हमारा अगला कार्य सरल बनेगा । हमें आशा ही नहीं, पूर्ण, विश्वास भी है, आपके 
आत्मा में छूपी दान-भावना त्ीत्र बने | इस आशा और विंध्वास के साथ । 
! यू. नेमिचंद्रजी म.सा. के बहुत एहसानमंद है। आपने इतमी बड़ी उम्र में भी 
है| बहुत मेहनत करके शासन-सेवा का और ज्ञानप्रचार-प्रसार का काम ठीक समय 
| पर कर दिया । गुजराती का हिन्दी में अनुवाद करके इतना बड़ा काम बहुत अच्छी 
त्तरह से कर दिया, इसके लिए हमारी समिति आप का बहुत शुक्रिया अदा करते 
हैं । आपके हम बहुत शुक्रगुजोर है । 








आपके 
शारदा प्रवचन संग्रद समिति - सुरत॥ 
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रा माँग है, परन्तु अब तक मात्र “शारदा शिरोमणि” और 'सफल सुकानी', 
शारदा सिद्धि', 'शारदा रल', 'शारदा ज्योत', 'दीवादांडी' हिन्दी में प्रकाशित 
है । अतः यदि उनकी नई पुस्तक 'शारदा-शिखर' हिन्दी में अनुवादित 
करवा कर प्रकाशित करने के योजना बनाई जाये त्तो असंख्य हिन्दीभाषी को। 
वाणी का लाभ मिल सकता है। ज्ञानप्रचार कि इस योजना को 


रे भाई साड़ीवाला ने यह कार्य करने कि तैयारी बताई क्योंकि इससे पहले 


और नानाभाई ने 'सफल सुकानी' शारदा प्रवचन संग्रह का 
शक बन कर अनुभव लिया हुआ था । उनके साथ रोशनलालजी कोठारी, 
भाई साड़ीवाला व बाबुलालजी सिंघवी ने भी अपना पी ग देने का 
श्वासन दिया । इन पाँचो भाईओं ने एक समिति का गठन और 'शारदा 
वचन संग्रह समिति' नाम रखा और काम बराबर तेजी से होने लगा । 
हम आपको यह विदित करना चाहते है कि हमारा 'सफल सुकानी', 
शारदा सिद्धि' का जो अनुभव था उस आधार पर उस वक्त कि जो है हुई 
सको ध्यान में रखते हुए इस पुस्तक के प्रकाशन में ऐसी कोई भूल न हो ऐसी 
कोशिश कि फिर भी मानव मात्र भूल के पात्र है। भूल होना स्वाभाविक है| 
सके लिए क्षमा चाहते है। ' 
हमे आनंद तो इस बात का है कि 20778 स्तक “सफल सुकानी ', 'शारदा 
सद्धि' 'शारदा रत्न', 'शारदा ज्योत्', डी, 'शारदा शिखर' जन जन तक 
/ साधु-साध्वीओं व छोटे गाँवों के उपाश्रय, साधनाभवन, स्वाध्यायी| 
'भभाईओं को बिना शुल्क वितरण किया । आज काश्मीर से भाग न मे मारी तक 
की माँग है । हररोज़ पत्र आया करते है मगर हम उन सबकी माँग । नहीं व 
है क्योंकि “सफल सुकानी', 'शारदा सिदर्द्ध! ६००० (छ हजार) प्रत 
थी, जो पूरो हो गई इसके बाद शारदा रल, शारदा ज्योत्, दीवादांडी, 
शिखर ३००० प्रत भी छपवाई जो बहुत बीक रही है, उसका कारण 
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्् [श्री स्‍्ट्न शारदा ग्ुरवे नमः ॥ 


खंबात संप्रदाय के साध्वीरत्ना बा. ब्र. गुरुणीमैया 
श्री शारठाबाई मढासतीजी की सुशिष्या 
पू, रंजनबाई मढासतीजी आदि ठा-9 के 
श्री गुजराती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीअशन 
चेन्नई के चातुर्मास दरमियान 











+.. बढाग्रन्‍्थ के हिन्दी अनुवाद प्रकाशन अनुदाता- 
श्री गुजराती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीअसन चेन्नई 
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अननना पी पक 


श्री र्सीकलाल सी. बदढाणी, अध्यक्ष - 


श्री गु. शवे. स्था, जैन असोशीअशन, चेन्नर्ड-8..., 7. 


छाभा5 : /७४)॥ 8#7एश" शा. 2532 207, 264 3825 , ४ 
जरा पवला। इँ्रष्धतएध7 ध्राशा#राप्ापरत्न व 65000॥ा0ी ; 
श्री गुजराती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीओअशन * 


श्री शुब्राती ख्ेलाम्जर स्थानख्वासी फैन जेसोशीसेशन ; 
पऐेगे पीदगामू 0, 0, 9 830थ",॥९॥४4, (00789), म्रशश४णा 8030, 203580॥॥शा॥, 00श॥-600 007. 





पुस्तक की कीमत हमने खरीद कीमत से सिर्फ २५ प्रतिशत ही रखी थी । 
॥काम आप उदार दान-दाताओं -की सहायता -से ही बना है, हमारा उसमें ८ 
योगदान नहीं है। उसी अनुभव के आधार पर हमने यह तिसरा काम हाथ 
लिया है। इस पुस्तक कि कीमत भो हमने २०४ - बीस प्रतिशत ही र 
॥ इसमें दाताओं का अच्छा सहयोग मिला और दाताओं की लाईन लग गई । 
॥|उन सभी दाताओं के खूब खूब ऋणी हैं। जिन्‍्हों ने खुद तो दान दिया : 
। दूसरों से भी दिलवाया । इसी पुस्तक में हमारे सहयोगी दाताओं कि अलग 
|नामावली है, उन्होंने किसी प्रकार कि अपेक्षा के बिना दान भी दिया : 
! विस से दान भी लाये । हम उन महानुभावों का किन शब्दों में आभोर प्रर्दाः 
! उनकी प्रशंसा के लिए कोई शब्द नहीं है। इस काम मे हमें निःशुल्व 
निःस्वार्थ भाव से 'सस्तुं पुस्तक भंडार' ने भी अपना खुद का काम समझ 
ही समय समय हाजर रहकर इस पुस्तक प्रकाशन में बहुत ही अच्छा सहय 
[दिया । विशेष हम आप से यह बात भी“कह देना है कि महासती 
ने शुद्ध शास्त्र वाणी में व्याख्यान गुजराती में दिया है, उसका पा बाद्‌ हा 
करवाया है 4 यदि अनुवादक कि शब्दरचना में परिवर्तन होता न तोर 
भाव आल भगत व प्रेस कि है, उसमें महासतीजी के उच्चारेणों में व 
भूल नहीं है । 5 320 75 
अंत में हमारी समिति के अधाग प्रयलों से इस हिन्दी पुस्तक 'शारदा-शिख 
को प्रकाशित करने का प्रयल किया, उसमें दान दाताओं का बहुत ही बड़ा सिं। 
भाग है। हम उनके तो आभारी है ही, मगर समिति के सभ्यों ने. भी एक-रा 
से काम किया, तभी यह भगीरथ कार्य पूर्ण हो सका और साथ साथ हम ६ 
दान-दाताओं को भी कैसे भूल सकते, जिन्होंने इस पुस्तक के प्रकाशक तः 
विमोच्क बनने का भार उठाया । अब पुस्तक आप तक पहुँचने कि तैयारी 
है, तो आप से हमारा अनुरोध है। कम स पुस्तक से खूब ज्ञान-ध्यान प्रा! 
करें और आपकी आत्मा का कल्याण करें और दानवीर बने, शीलवान बने 
, हमने इस पुस्तक के चन्दे मे आप सब दाताओं से संपर्क किया । उस 
आपके साथ हमारी समिति का व्यवहार बराबर न हुआ हो व आपके हृदय व 
ठेस पहुँचाई हो तो हम सब आपसे क्षम्रा-याचना करते हैं,- क्षमा .करें.। 


शाह मांगीलाल उदेराम नंगावत प्रमुख) |. #॥+ 
,* शाह, रोशनलाल चम्पालाल कीठारी (उपाध्यक्ष) . 


» शाह 'नानालाल. कोठरी '.* . - (मंत्री) 
. 'शाह बाबुलाल सिंघवी' ' 7" सत़िहमंत्री), 
कमी शाह नरेन्द्रभाई साड़ीवाला, ,, किम़ध्यक) - 


५४. 










[ज] :"चगा छीवएगा (कह 2832 2077, 264 3825 
आम्ता 9005 9७६9॥850 शप्क्षकरारएह5 फ्राध 85500क्वाएए.. 


श्री गुजचती श्वेलाम्वर स्थानकवासी जैन ओअसोशीओशन 


|! थी शुष्त्यती खेताम्जर स्थानछ्वासी बैन जेशोशीजेशन 
आ्तकन्न १९॥) आओ 8॥9097,020# 4, (00 87879), शाशक्षएणा 8080, ?004$8७४2एआ], "ीश॥३-600 007, 


श्री संघ के भूतपूर्व अध्यक्ष 
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सुश्रावक, श्राविकाश्री, 

जय जिनेन्ध ! 270 किक की है 
चेनई शहर में गुजराती स्थानकवांसीओं की बढ़ती हुई संख्या को ध्यान में रखते हुए 
[सम १९७६ में श्री श्षेत्नांचर स्थानकबासी जैन एसोसिएशन, चेनई की स्थापना 
[की गई । श्री संघ 528 संख्या आज ७७७ परिवारों की है। ३६००० स्क, फी. के 
बने यह संकल कल में स्थानक, लग्नवाटिका, अतिथिगृह तथा क्लीनीक एवम्‌ डायेग्नोस्टीक 
केन्द्र कार्थात्वित है । पुण्यशाली वी एल बम्‌ कर्मठ कार्यकरों के सन्निष्ठ परिश्रम के 
'फल-स्वरूप श्री गुजराती श्वेतांचर जैन एसोसिएशन (श्री सी. यु. शाह भवन) 
"ने गरिमामय नाम अर्जित किया है। 
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श्री शारदा रत्न विविधलक्षी; न्श््‌ 
चेरीटेबल ट्रस्ट व 


3.0 
४८ हू 


श्री शारदा प्रवचन संग्रह समिति सं. २०४८ में स्थापना हुई 
तब से बहुत पुर॒षार्थ करके पू. गुरुणीमैया श्री श्ञारदाबाई म. के 
गुजराती किताबों का एक के बाद एक हिन्दी में प्रकाशित करके 
जिन शासन का गौरव बढ़या है । 'शारदा शिरोमणी' कांदावाडी 
संघने प्रकाशित किया, बाद में 'सफल सुकानी', 'शारदा सिद्धि ', 
'शारदा रल', 'शारदा ज्योत', “दीवादांडी!' और 'शारदा-शिखर' 
यह सात किताबें हिन्दी में प्रकाशित होकर समाज को मिली 
है । जो किताबों की माँग दिन ब दिन बढ़ती ही रहती है और 
ये कित्ताबे कश्मीर से कन्याकुमारी तक पहुँची है । ये ज्ञान प्रचार 
और प्रसार का भगीरथ कार्य बहुत ही बढिया है ! उसके लिए 
हमारा टृस्ट हर्ष महसूस करता है । मांगीलालजी, नरेन्द्रभाई 
रोशनलालजी, नानालालजी बाबुलालजी आदि समिति में काम 
करके जो योगदान दे रहे है उसके लिए आप सब का बहुत 
शुक्रिया मानते है । ऐसे सुकार्य करने के लिए शासनदेवं गुर॒वर्यों 
आपको शक्ति प्रदान करे वहीं अंतर की भावना । 


टर्स्टी 
विनयचंद्र एम. देसाई 
कृष्णकांन एम. पटेल 
जयंतिलाल के. पटेल 


अशोकभाई वी. पटेल 








२८ साल के श्री संघ के अस्तित्व में प्रायः हरसाल विविध संप्रदायों के संत - सतीओं 
के वर्षावास चातुर्मास का लाभ श्री संघ ने पाया है । संत सतीओं की निश्ना में यहां 
साल भर धर्मकरणी एवम्‌ धर्माराधना होती रहती है । श्री संघ में ललित महिला 
मंडल, मंगल मंडल, प्रार्थना मंडल एवम्‌ युवा फोरम कार्यरत है । 

हमारा श्री संघ खंभात संप्रदाय का ऋणी है । हमें सर्व प्रथम एकावतारी महान 
वैरागी गुरुदेव आचार्य श्री कांतिऋषिजी म.सा. का चातुर्मास उपलब्ध हुआ । तत्पश्चात्‌ 
प. पू. कमलेशमुनि म.सा. आदि संतो के दो चातुर्मास प्राप्त हुए और अब बतंमान आचार्य 
प. पू. अरविदमुनि म.सा. एवम्‌ विदुषि म.स. वसुबाई म.स. की आज्ञानुवर्ती सरलमना ।॥ 
मधुर व्याख्याता प. पू. रंजनवाई म.स. आदि ठा-५ के मुखारबिद्‌ से भगवान महावीर 
प्ररूपित सत्त्व एबम्‌ तत्त्व सभर प्रशस्त धर्मबोध का रसपान करने के लिए हम भाग्यवान 
बने । इस एतिहासिक चातुर्मास में अनेक- विध धार्मिक अनुप्ठानों का आयोजन 
रहा । श्रावक- श्राविकाओं ने भाव- विभोर होकर चातुर्मास मनाया । 

खंभात संप्रदाय की गुरुणीमैया व्याख्यान वाचस्पति वा.द्र. विदुषि प.पू. शारदाबाई 
म.स. ने अपनी संयम साधना करते हुए देश-विदेश में बसे हुए जैन-जैनतर समाज को 
आगमवाणी का अदभुत रसपान करवाया । प्रवचन पारसमणि प.पू. महासतीजी के 
विद्वत्तापूर्ण इन व्याख्यानों को १४ पुस्तकों में गुजराती में ग्रन्थस्थ किया गया जिन 
की १,५०,००० से भी अधिक प्रतों का वितरण हुआ | हिन्दीभायी समाज में भी इन 
धर्मप्रेरक प्रभावशाली ग्रथों की सराहना हुई और इन ग्रंथों के हिन्दी अनुवाद की जबरजस्त 
मांग उठी । फलस्वरूप श्री शारदा हिन्दी साहित्य प्रकाशन समिति के सघन प्रयलों से 
म.स. के गुजराती में प्रकाशित व्याख्याम ग्रंथों का हिन्दी संस्करण समय-समय पर 
प्रकाशित हो रहा है । प.पू. महासतीजी के ५वें ग्रंथ 'शारदा ज्योत' के हिन्दी संस्करण का 
विमोचन श्री शारदा हिन्दी साहित्य प्रकाशन के ट्ृस्टीगण एवम्‌ अन्य श्रेष्ठिवर्यो 
की उपस्थिति में हमारे यहाँ हुआ । यह छठा ग्रथ प्रकाशित होने जा रहा है । 

__श्रमण संघ के आगम ज्ञाता विद्वान प.पू. नेमीचंदजी महाराज साहब ने अत्यंत चौकसी 
के साथ प-पू. शारदाबाई म.स. के व्याख्यान संग्रह 'शारदा शिखर' का हिन्दी मे भाषान्तर 
किया है| प.पू. म.सा. के इस भव्य पुरुषार्थ की हम सराहना एवम्‌ भूरी भूरी प्रशंसा करते 
है। इस ग्रंथ के प्रकाशन में अनुदान प्रदान कराने का हमारे श्री संघ को जो लाभ मिला 
उसके लिए हम गर्व और धन्यता का अनुभव करें है । यह ग्रंथ भी अन्य प्रकाशित ग्रंथों 
की तरह ही लोकचाहना प्राप्त करेगा ऐसा हमें संपूर्ण विश्वास है । 

प.पू. आचार्य भगवंत अरविंदपुनि म.सा. एवम्‌ बा.द्र. विदुपी बसुबाई म.स.जी आदि 
सर्वे संत-सतीओं के श्री चरणों में श्री यु. श्वे. स्था. जैन संघ चेनई के कोटि कोटि बंदन । 


श्री गु. शवे. सथा. जैन एसोशिएशन 







































रसीकलाल सी बदाणी _- अध्यक्ष | प्रफुलभाई आर. शाह. - मंत्री 
प्रभुदासभाई एन. कामदार - उपाध्यक्ष | प्रवीणभाई एस. तुरखीया - सह-मंत्री 
हर्षदराय एम. शाह - उपाध्यक्ष | चौलेश पी. शाह - कोपाध्यक्ष 


तथा समग्र कार्यकारिणी के सदस्य... 




























। 
अदभुत शासन दीपावक, प्रवचन प्रभावक, मोक्षमार्ग के अखंड उपदेशक, 
शासन का छत्र, स्नेह का शिवालय, जैनशासन का पीठ राहबर, स्थंभनपुरी 
का स्थंभ, शासन-गगन का चमकता चाँद, वीर के वारसदार, जीवन-मैया 
के नाविक, आहलादकारी स्मृत्तिओं के सर्जक, कुशल -कारीगर, जैनों की 
'जवाहीर, धर्मशासन की ज्ञान, धर्म के पथदर्शक, सर्वहित-चिंतंक, सौम्यता 9' 
के शिखर, खंभात की ख्याति बढ़ानेवाले, प्रेरणा को प्याऊ, धर्ममार्ग के ९* 
देशक और दर्शक, गरुणरल रलाकर, कलिकाल में साक्षात्‌ सरस्वती 
] अवतार, शासन का स्तंभ समान और संघ के सूत्रधार, श्रुतज्ञान की गंगोत्री 
के वाहक, गुजग़त-सौराष्ट्र के वललभवाणी के जादुगर, शासन का शणगार, € 
नितनया' का अणगार; प्रवचन के पारसमणि,' शासन शिरोमणि, ज्ञाम के 9 
गुणमणि, दर्शन के दिनमणि, चारित्र चूडामणि, प्रतिभाशाली, अनुभव के 
लब्धि, तपत्याग की तरबरती संयम मूर्ति, हजारो को हित्तस्वी, करोडें के 
कल्याणकामी, वात्सल्य वारिधि, करुणा और अहिंसा के अवतारी; सातक््विकता 
और सरलता की मूर्ति, इस युग के एक भाग्यवान विभूति, लोकप्रिय सत्तीजी, 
जिनशासन की ज्वलंत ज्योति, वात्सल्य की वीरडी, जीवनबाग का बागव[न, 
जीवनकला के कुशल शिल्मी, महावीर के सच्चे अनुधायी, गुजरात-सीशप्ट 
के मरकत-मणि, प्रशांत मूर्ति, यशस्वी और यशनामी, निशरामिमानता को 
निधि, सम्पकृत्व, रलंझवेरी, अद्वितीय पुण्य प्रभावी, सहनशीलता के स्वामी, 
स्वाध्याय की सेज पर मुनिजीवन की मौज़ उडाते, लाखों के लाडले, तेज॑स्वी 
तारिका, गुणों की गंगा, विश्रांति का पेड़, परोपकार की प्रतिमा, भव्यजीवों 
के तारणहार, कल्याण के रस्ते को बनानेवाले, शासन के हीरा, कुथीर को ( 
कंचन करनेवाले, बीरल व्यक्तित्व को पानेबाला, बीरल बीगंगना, कांतिवंत 
कोहीनूर हीरा, बेरिस्टर जैसे बुद्धिमान धर्मदाता, मोक्षमार्ग के फरिस्ता, | 
यावनकारी प्रतिमा, वचनसिद्धि को पानेवाला, दया के दीपक, निखालसता 
का अजोड़ नमूना, भारत के भानु, ज्ञानगंगा का पवित्र झरना, कलियुग 
का कल्पवृक्ष, अनंतानंत उपकारी, ममतालु मैया, गौरवशाली 
गुरुणीदेव - ये विराट गुण-वैभव को स्वामी, विरल विशेष गुणा के 
सुभग संगम, ख्यातनाम सतीजी यानी महाश्रमणी बा.ब. विदु्ा ४ 
हा 


पूज्य श्री शारदाबाई महासलीजी 





|. अनुरागी 
सुरेशर्चद्रजी बरमैया परिवार 5: - अजमेर 


सज्जनराज प्रवीणकुमार . - अंडालिया 
रतनकंबर भंवरलाल 


० 4802052 080: एन्ड सन्‍्स 
राजमलजी भाउठ 
श्रीमान सद्गृहस्थ - कोईम्बतूर 
श्री श्वेतांवर स्थानकवासी जैन संघ > मेलोपर 
श्री जैन संघ ह॒ - कोईम्बतूर 
शांतिलाल अवन्थकुमार - 
रतनलाल रणजित्तकुमार चर 
नेमीचंदजी हंसराजजी कावडीया 'जलगाँव 
अयी.धनप्रेमा .नेमीचंदगी कावडीया ँः 
5६ 28:22: %%2, महेता 
चोरडीया 
मूलचंदजी मीइलालजी रमेशकुमारजी 
शेशनचंद चंद एन्ड सन्‍्स 
सदगृहस्थ 
गौतम स्टेशनरी हाउस 
मानेककंवर पीछा 
सुखलालजी संपथ 
कुवरचंदजी 
बुला महिला मंडल 
प्रवोणचंद्रजी एम. दोशी 


9 64८ हक २०८० 


मणीलाल भाईचद महेता परिवार 
सज्जनकेवर पन्नालाल चोपडा 


- प्रफुलावहन भ 
जेली (बहन) 

'जवेरबाई जथुबाई गोविंदजी 
'निलेश ट्रेडिंग 

शारदाबंहन 

चसंतभाई -महेता 

जीज्ञाबहन हितेश बगडीआ 
श्री जैन संघ 


् 


0 0 20 2५ ३ टछ एुए 





'उत्कछवैरागीबालकुतारी शारदाबिता हलक) 







| 
जन्म: 20» जीबी 
सं. १९८१ सं.१९९६ ५३ 
नार्गशीर्ष वदी नवमी | वैशाख शुक्ल षष्ठी | 
ता. १-१-१९२४ (|; . ७७ +. ता.१३-५-१९४० | 
मंगलवार /: (४७... सोमवार 
साणंद . .«. है :.. साणंद 
आग ३६-. साणंद 





जिन्होंने मात्र सोलह वर्ष की नाजुक वय में संयम लेकर रत्नयत्र की 
रोशनी ज्ञलका दी, वीरवाणी का शेष देशोदेश में गुँजित कर दी, शासन 
की शान बढायी हैं । ऐसे पुस्तक प्रवचन कर्ता, प्रवचन प्रभाविका, 
शासनदीपिका महान विदुषी बा.ब्र. पूज्य श्री शारदाबाई महासतीजी के 
चरण कमल में हम सबका कोटि-कोटि वंदन 


हूढ़क हजक़छूफशछ 


पे उदकुमारजी नागर 
पवलजी पृथ्वीराजजी 
मोहनजी पारसमलजी चौधगे 
लूमकतचंदजी समेशकुमारजी रोका 
श्रीमान शांतिलालजी रोका 
श्री मंधरांजी जोधराजी सुराना 
पारसमलजी सुरेशकुमारजी कावड 
मनुभाई महेता 


- भोपालचंदजी पींछा 
» श्रीकांतभाई महेता 
« श्रीमान हंसगाजजी जूरेट 


श्रीमती रतनबाई जूकारजी महेता 


- कांतिलालजी महावीरचंदजी 


सोहनलालजी साविक 


» प्रदीप उर्मीलावहन 

. श्री जुगरगाज बालाजी महेता 
» धर्माचंद शांतिलाल छाजेड 
- पुष्पावाई महावीरचंदजी मुथा 
» सुधावहन अनीलभाई महेता 
» जोली 

» मंगल मंडल 


सद्यृहस्थ 


* वीपीनकुमार मणीलाल कोठारी 
» दोरेनचंदजी धाबेती - पोंडिचेरी 
- श्वैताम्बर स्थानकवासी जैन संघ-चीलुपुरम 


प्रकाशचंद्रजी मुकेशचंद्रजी अस्थोमल | 
- जोहरा ॥ 


चंदनबाला महिला मंडल 

श्रीमती उर्मीला मोहनलालजी खीवलाल 
रूपचंदजी सज्जनशजजी ओसबाल 
महावीरचंदजी पारसमलजी कीथरी 


» उदम्चंदजी राजेन्रकुमारजी 


ओऔ्रीमान पारसमलजी महावीरचंदजी 

भ्रीमती हनुमंतकुमारजी राजेन्द्रकुमारजी 

श्रीमान बादयु गनपतराजजी 
अभयकुमारजी सुयाना 


» पहिला मंडल 
* गांतिलालजी खुशनलालजी छोकरा * 
« ओ वर्धमान स्थानकवासी जैन संघ 


श्री त्रिशला महिला मंडल 


.. भीमान गौतमचंदजी पीपडा 

» शाह विजयराजजी नेमीचंदजी कटाडिया 
- भ्रीमान अनीलकुमारजी चोरडीया 

» देलीपभाई एन्‍्ड श्रीमती विमलबाई 


पूलचंदजी जी. गुलेचा 
श्री गुजराती शुभेच्छक मंडल - तिरुप्पुर 
चैनयकांत रामजी पंचमीया 


» हेगालालजी रसवजी 


ईसराजी वरसी नागदा 


« प्रामायरिक महिला मंडल 
* इसमुख रामजी पंचमीया 


» मंगलचंदजी डुंगरचंदजी - चीलुपुरम ५८. रेलसींग डोलीया 

- अगस्मलजी विजयचंदजी गुलेचा . ५९. के. पीयूप ओस्तवाल 

« श्रीमती चंद्रबाई ललीतकुमारजी ६०. पज्जनराजजी प्रवीणकुमार मनोज 
* श्रीमती दिनेशकुमारजी ६१. वंपायाई पारसमल कोठारी 

» विमलचंदजी नवथामजी बोमा ६२. अशोककुमार देवराज चागमार 

- श्रीपत्ती दसंतवाई गुलेचा ६२. इच. एल. शांतिलाल जैन 

» गौतमचंदजी योगेशकुमारजी लाकवाला ६३. पुधीरकुमार आदर्शकुमार 



































जप प्रमन्नचंदजी 










'. अमतर्चदेप ९६. श्रीमती भावरीवाई ७४० भीखाभ -' 
श्री सुनील जैन - दिल्‍ली ९७. श्री दिलसुखमलजी अशोककुमार 
खेताम्वर स्थानकवासी जैन संघ ९८, तेजबाई कञ/० स्व. मूलचंदजी 

- वीलुपुरम्‌।९९. वेहत परिवार - कुडलोर 
मंगलचंदजी डुंगरचंदजी - चीलुपुरम्‌|९००, महावीरमल चोरडोया 
अगसरमलजी विजयचंदजी गुलेचा [९०१ व्रिधिबाई बोहरा 
दिनेशकुमार तायाचंद चोरडीया.. [१०२ मोहनभाई छलानो जे. 
लातोपकुमारजी लोकेशकुमारजी नागर[१०३- सखुभाई बोहय एस. 
श्री हरिकांत पुरुंपोत्तमदास बोर १०४, अजीतराजी सींगावी एन्ड सनन्‍्स 
श्री मयूर बाडीलाल शाह १९०५. एच. शंकरलालजी बारमेता 
मंछाबहन बाबुलाल १०६. स्व. किशोर हस्ते मंगुबहन पटेल ' 
ललीतजी सुना ९०७, चर्भमान स्थां, जैठ संघ 


सरोजहानजी कोठारी - चितोडगा राजस्थान, 
कांतिलाल धोक १०८, नलीनीबहन बखाराला - सुर 


ललीताबहन कांतरिलाल गांधी - र्द्वावाद[*? ९: पेतन्य धर्मेंश शाह अं िनसज 
सेरीमलजी गनपतजी १९०, श्रीमती 'कमलाबाई शांतिलालजी 


- कतेला 


- बीलुपुरम 
























































अपर्थेइणी १११. श्रीमान शक्कबलजी प्रकाशचंदजी 
प्रेमल हेमलतावाई ११२. श्रीमान जब्वारघंदजी काकडीया , 
लीलाबाई ११३. श्रीमती सुशीलाबाई 

१९४. सज्जनयज शर्मानी 


आशावाई पुष्पायाई 
सरलाबाई बोहग 
पारसमलजी पदमरचंदजी 
मीनाबाई पारसमलजी 
सुरेशकुमारजी मुथा 


११५, पी. एस. शाह - साबरनाथ 
११६. आर. सी. परीख 

११७, अनील अनीधा बौकडीया 

११८, कमलादेबी बीौकडीया ग 
११९, श्री धर्मजाजी खेद. - कुडलोर 













वर्संतबाड़ें १२०. श्री पुखणजों महेद्धजी 
उच्छवास बेनही - पोंडिचेरी सुशीलाबाई 
'क्रोकिलाबहन - पॉडिचेरी 
















इन्दीसबहन सुजीत रोजी 
उज्जराल बेनजी - पॉडिचेरी 
किरनवहन - पॉडिचेरी 
पारसमलजी शांतिलाल / * 

पुखशजजी चंद्रप्रकाश '' 







१२४. निहलचंदजी टी. करगा 
२२५, रंगलालजी महानचंदजी फ़ोचा 


. १२६. शांतिलालजी आनंदकुमारजी 


१२७, नवस्तनमलजी विजयराजजी - कसलबा 
















जन्म : विक्रम सं. १९८१ भार्गशीर्ष कृष्ण नवमी मंगलवार, बोर सं. २४५९, 
ई. सन्‌ १९२४, दिमांक : १-१-१९२४ भध्यरात्री में अढ़ाई बजे । 

जन्म स्थान... :; साणंद । 

माता-पिता £ थर्मसस्‍्नेही श्रीमती शकरीबहन और धर्मप्रेमी श्रीमान वाडीभाई । 

भाई-भाभी, बहन: 7र्वश्री नटवरभाई प्राणलाल भाई अ.सी. नारंगीवहन, अ.सौ, इन्दिराबहन, 
$ सो. गंगाबहन, अ.सौ, विमलावहन, आ.सो. शान्ताबहन, आसौ. 


ह*'पतिबहन। 

वश और गोत्र ;शा ॥ 

शिक्षा * गुज़ ली ६ श्रेणी साणंद में । 

दीक्षा * ; विक्र; से. ९९९६ वेशाख शुक्ल पष्ठो, सोमवार तदनुसार दिनांक : 
१३-५-१९४० प्रात: ८-३० बजे । 

क्षा स्थल. * 7४ ' अहमदाबाद से २२ कि.मी., गुजरात । 

दीक्षादाता गुरु :३ , 3७५ तेर्धर, ज्ञानदिवाकर बा. ब्र. पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्द्रजी महागज 

साहब । 


दीक्षादात्री गुरुणी : बात्सल्यमूर्ति, पाससमणि समान पृज्य गुरुणीदेव श्री पर्वतीबाई महासतीजी । 
संप्रदाय + खंभात 


भाषपाज्ञान जला हिंदी, संस्कृत, प्राकृत । 

शाज्लीय ज्ञान ; जन आगम ०त्तीस शास्त्र तथा सिद्धांत, धोकड़ा । 

शिष्य + पूज्य सुभद्वाबार महासतीजी , बा,व.वसुबाई महासतीजी आदि ठाणा ३९॥ 

विशिष्ट चाीत्रिक + सरल, गप्भीर, नि३र, वक्ता, अद्भुत, जागृति, यशस्वी, समतामू्ति, विशाल 

गुण दृष्टि, परमपुण्य५भावक, संप्रदायक की खेवैया, संतो की दीक्षादात्री, 
मात्र दो वर्ष के" यमपर्याय से प्रारम्भ करके अंतिम दिवस तक प्रवचन 
प्रभाववा की एक गर अपृतवर्षा की तथा अंतिम समय में से 
मांगलिक, 2:00 208 लगातार गुरुदेव का अनपाजाब किया || 

प्रवचन प्रकाशन : शारदा सुधा, शारदा सं » शारदा माधुरी, शारदा परिमल, शारदा 


सौरभ, शारदा सरिता, शारदा ज्योत, शारदा सागर, शारदा शिखा, 
शारदा दर्शन, शारदा सुवासं, शारदा सिद्धि, शारदा रत, शारदा 
शिगेमणि आदि लगभग सवा लाख प्रतियाँ उनकी उपस्थिति में 
प्रकाशित हुई तथा उनको चिर विदयय के पश्चात्‌ 'शारदा शिरोमणि' 
की दूसरी आवृत्ति तथा हिन्दी आवृत्ति प्रकाश शा तथा सफल 
सुकानी-शारदा प्रवचन संग्रह' की दुस हजार प्रतियाँ प्रकाशित हो चुकी 
$॥ आर हिन्दी में ८ हजार सफल जुकानी ” शारदा प्रवचन संग्रह | और 
अंग्रेजी में ३ हज़ार प्रकाशित हुई हू 

विहास्-यात्रा. ; गुजरात, सौराष्ट्र, काठियावाड़, महाराष्ट्र आदि । 

अंतिम प्रयाण. : विक्रम से. २०४२, वैशाख शुक्ल यप्ठी, 50 35 सार ६४-५० 
१९८६ को संघ्याकाल छः चजे भलाडु-दप्बई में । ( दीक्षा जयंती 


के दिन) । 
४९७2 








जिनशासन के सफल रेवबैवा आचार्व सम्राट्‌ पर 
वा. ब्र. पू. गुरुदेव श्री रत्नचन्द्रजी म.सा.की जय हो, विजय हो । 


























५ | शासन शिरोमणि, प्रवचन की पारसमणि, आशीरवदिदात्री ॥ ४, (० 
| - पू. गुरुणीमैया श्री शारदावाई महासतीजी अमर रहें । 03: 










का संप्रदाव के जैन ज्योतिर्षर 
वा. ब्र. प्‌. गुरुदेव श्री रत्नचन्द्रजी म.सा.की 
सुशिष्वारत्ना प्रभावक प्रवचनकार 


बा. ब्र. विदुषी पू. श्री शारदाबाई महासतीजी 





हिन्दी-अनुवादकर्ता | 















" |; पण्डितरत्न मुनि श्री नेमिचन्द्रजी म.सा. 
2 विद॒पी पू. श्री: 
५ कक 33500 वा. ब्र. विंदुपी पृ. श्री वसुवाई महासतीजी ड्ल् 


भा 





हे वाचस्पति बालब्रह्मचारी विदुपी 






*प्रेरणादायी वैरग्यमय जीवन' 
सृष्टि की सुन्दर फूलवारी में अनेक पुष्प खिलते हैं और मु्झा जाते हैं, 
पुष्प की विशेषता और महत्ता इसीमें होती है कि वह अपने सोरभ से दूर-दूर तब 
ध फैलाता है तथा लोगों को ताजगी और प्रफुल्लता से भर देता है। संसार में 
अनेक जीव जन्म लेते हैं, लेकिन उसीका जीवन सार्थक होता है, जिसका आकर्षक 
व्यक्तित्व सदैव दूसरों के जीवन को नयी और सही राह दिखाता है । जो सत्य, अर्हिसा, 
मे, सदाचार जैसे उच्चतम संस्कारों का खजाना जगत के समक्षु रखते हुए मुमु 
को यह विरासत सौंपने के लिए प्रचण्ड़ पुरुषार्थ करते हैं, प्रमाद की गाढ़ी 
से जागृत करके कर्तव्य की राह पर आगे बढ़ने का मार्गदर्शन देते हैं और जीवन 
की कला का अपूर्ब बोध प्रदान करते हैं। जो अपने जीवन को उज्ज्वल बनाने 
साथ दूसरों का जीवन भी उज्ज्वल करते हैं - ऐसे शासन रलों में जैनशासन की 
साध्वी के रूप में, जिनशासन का डंका देश-विदेश में जिन्होंने गूँजाया, वे गौरवबंत| 
की भूमि में जन्मी, प्रखर व्याख्याता, अप्रतिम उदारता की मूर्ति, क्षमा, तप, 
याग और संयम मार्ग की दृढ़ उपासिका, आर्जवत्ा तथा भार्देवता से मुमुक्षों का मन। 
लेने वाली बाल ब्रह्मचारी विदुपी पूज्य श्री शारदाबाई महासततीजी हैं । 
“सुमनोहर भूमि साणंद की, गूँजती ध्वनि जहाँ सदा आनन्द की,' 
मस्ती मनाने निजानंद की, जन्मी विरल्ल विभूति शारदा गुरुणी ।/ 
पृज्य शारदाबाईं महासतीजी का जन्म अहमदाबाद के नजदीक साणंद शहर में 
ंवत १९८१ की मार्गशीर्ष कृष्ण नवमी, त़दनुसार मंगलवार दिनांक ; १-१-१९२४ 
ही मध्यरात्रि के पश्चात्‌ अढ़ाई बजे हुआ धा । धन्य है वह भूमि ! किसे ज्ञात धा कि| 
साणंद सहर में खिला यह पुष्प, अपने सदूगुणों की सौरभ जगत के कोने-कोने 
विखरा कर, आत्मा का अपूर्व आनन्द प्राप्त करेगा। शासन प्रेमी, धमनिरागी पित्ा| 
भाई और सदगुणों से सुशोभित रलकुक्षि माता शकरीबहन भी धन्यवाद के| 
पात्र है कि जिन्होंने जिनशासन को उज्ज्वल करने वाली, संप्रदाय की शान बढ़ानेबाली| 
४ के जीवन. में सुंदर संस्कारों के ऐसा बीज बोए कि आज वह बीज 
विशाल वटवृक्ष के रूप में फल-फूल कर चारों दिशा में अपनी महक फैला रहा है) 
पूच ही, जब शारदायहन का जन्म हुआ तब किसने सोचा था कि यह नन्‍हीं बालिका| 
भविष्य में जैनशासन में धर्म की धुरी ग्रहण करके माता-पिता का नाम दुनिया में रोशन| 
! मौरबबंती माता शकरीयहम ने पाँच पुत्रियों और दो पुत्रों को जन्म दिया । 
मैनशासन . की शान बढ़ाने वाली, प्रव्बज्या का परिमल प्रसारित , करने 
, रलब्रयी ,की रोशनी फैलाने बाली महान विदुपी बा. ब्. पूज्य शारदाबाई 
पहासतीजी के तेजस्वी जीवन की यहाँ संक्षिप्त झाँकी प्रस्तुत करने को कोशिश है 








... जीवन शक्कर जैसा मधुर तथा गुणरूपी पुष्पों की सुबास से महकता 
हुआ था, ऐसे माता-पिता ने अपनी लाड़ली पुत्री शारदाबहन को बाल्यावस्था में 
पहुँचते ही शिक्षा प्राप्त करने के उद्देश्य से पाठशाला भेजा । साथ ही धार्मिक ज्ञान 
अर्जित करने के लिए जेन-शाला में भी भेजते रहे । संस्कारी माता-पिता के 
सुसंस्कारों के सिंचन तथा पूर्व के संस्कारों की किरणों का प्रकाश पुरुषार्थ द्वारा 
फैलता गया । यह प्रकाश उनके अंतर में ऐसा आलोक बन कर बिखरा कि 
बाल्यावस्था में स्कूल में पढ़ते हुए, सखियों के साथ ऋ्रीड़ा करते हुए, गरबा गाते 
हुए भी उनका चित्त कहीं रमता नहीं था ! उस समय भला किसे यह कल्पना तक 
न थी कि इस संसार से विरक्‍त बालिका के हृदय - समुद्र में आध्यात्मिक ज्ञान का 
खजाना भरा है । वे भविष्य में अपने जीवन के हर सुनहरे क्षण को आत्म-साथना 
की मस्ती में, प्रवच्चन-प्रभावना में, जैनशासन की बेजोड़ सेवा करने में सदुपयोग 
करने वाली हैं और अपनी उत्कृष्ट प्रज्ञा की तेजस्थिता से जेन तथा जैनेतर समाज 
को दान, दया, शील, तप, अहिंसा, सत्य, नीति, सदाचार और सद्गुणों का पाठ 
पढ़ाकर, श्रेप्ठठाम जीवन जीने की प्रेरणा प्रदान करने वाली है! 
माल्यावस्था में ही पैराग्यमूलक विचारधारा $ शारदाबहन जैन-पाठशाला में 
सीखते हुए जब महान वीर पुरुषों की तथा चंदनबाला, राजेमती, मृगावती, 
दमयंती आदि महान सतियों की कथा सुनती तो उनका मन किसी अगम्य प्रदेश 
मैं खो जाता और विचार करने लगती कि 'क्या हम भी इन सतियों जैसा जीवन 
नहीं जी सकते ?' इसी विचार को अपनी सखियों के सम्मुख रखते हुए वे कहती, 
“सखियों ! यह संसार दुःख का दावानल है और संयम सुख का सागर है । चलो, 
हम दीक्षा ले लें ।” उनकी इस बात से हम कल्पना कर सकते हैं कि जिसके विचार 
इस नन्हीं उप्र में इतने उत्तम हो उसका भावी जीवन कितना उज्ज्वल बनेगा ? 
शारदायहन की विचारधाय वैराग्य से भरपूर तो थी ही, उनकी वैराग्य ज्योति को और 
अधिक उज्ज्वल बनाने और गहराने वाला एक प्रसंग सामने आया । उनकी चड़ी 
बहन बिमलाबहन का प्रसूति के पश्चात्‌, अत्यन्त छोटी उप्र में देहान्त हो गया। इस 
घटना ने बालकुमारी शारदाबहन पर जीवन की क्षणिकता और संसार की असारता 
'की छाप गहरी कर दी । उनके अंतर में हलचल मच गईं कि क्‍या जीवन इतना 
क्षणिक है ? ऐसे क्षणिक जीवन में नश्वर का मोह छोड़ अविनाशी की आशाधना 
करने के लिए प्रवज्या के पंथ पर प्रयाण करना हीं श्रेयप्कर है, हितकारी है । इस 
प्रसंग भे शारदाबहन के हृदय में संयमी जीवन का आनन्द लूटने की मस्ती पैदा 
'की और वैराग्य दृढ़ होता गया। 

शारदाबहन के वैराग्यपूर्ण विचार, चाणी और व्यवहार से माता-पिता को 
आभास होने लगा कि उनकी प्यारी, लाड़ली पुत्री संसार को सुलगता दावानल 
मानव कर, आत्मिक आनन्द की अनुभूति करने महावीर मेडिकल कोलेज् में 
दाखिल होकर पाँच महाव्रत रूपी दिव्य अलंकार्यों से विभूषित होने के सुनहरे 
सपनों में खो गही है. । 
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ज- समान रत्न गुरुदेश का समागम / जो आत्मा आध्यात्मिक भाव में स्मण 
करती रहती है और उच्च भावनाओं का सेवन करती रहती है, उप्तकी भावना को 








से कहा, “बहन ! तुम्हारी संयय की भावना अति उत्तम और ओप्ठ है; परन्तु क्‍्या| 
तुम्हें पता है कि आत्मकल्याण की राह बड़ी कठिन है | इस किशोर बय में माता- 
पिता की शीतल छाया और संसार का रंग-राग छोड़ कर कष्ठों और कंटकों से भरप 
संयम मार्ग को स्वीकारना कोई सामान्य या आसान काम नहीं है । इस संयम भागे 
के संकटों का तुम सहर्ष सामना कर पाओगी ? क्या तुम्हारे माता-पिता तुम्हें आज्ञा 
प्रदान करेंगे ?” शारदाबहन ने उत्तर दिया, “गुरुदेव ! मैं पूर्ण रूप से तैयार हूँ । 
इस विषम संसार में, जहाँ छः: काय के जीबों की हिंसा का ताण्ड्व नृत्य हो रहा 
हो, जहाँ राग-द्वेष की होली सतत जलती हो, जहाँ पुण्य बेचकर पाप की ऋमायी। 
होती हो, ऐसा संसार रहने योग्य है क्या ? इसलिए ऐसा संसार का त्याग कर आत्म- 
प्रकाश प्राप्त करने के लिए संयम अंगीकार करने की मेरी उत्कृष्ट भावना है ।" 
देखिए, उप्र छोटी होने पर भी उनका उत्तर वैराग्य की कैसी अदभुत्त छठा 
फैला रहा है ! । 
गुरुदेव की दुष्टि में शारदामहइन का उज्ज्दल भविष्य : बाल्यकाल के प्रांगण 
में क्रीड़ा करती बालिका को संयम पंथ पर.प्रयाण करने की कितनी तीव्र उत्कंठा 
है' ! उनका अंतर संयमी जीवन करा आनन्द पाने के लिए लालायित हो रहा था । 
इसी कारण अब संसार में व्यतीत होते क्षण उन्हें युगों जैसे महसूस होने लगे । पूज्य 
गुरुदेव को उनकी डृढ़ भावना से यह निश्चय होने लगा कि “यह कन्यारल दीक्षा 
लेकर जैनशासन को उज्ज्वल बनायेगी, संप्रदाय की शान बढ़ायेगी और भविष्य 
में खंभात संप्रदाय में जब कठिन समय आयेगा तब थही संप्रदाय की नया प 
लगायेगी त्॒था शासन को रोशन करेगी ।” उस चातुर्मांस में वैरागी शारदाबहन ने। 
घूज्य गुरुदेव के सान्निध्य में अल्पकाल में ही “दशवैक्कालिक सूत्र', 'उत्तराध्ययन| 
सूत्र' तथा 'थोकड़े' कंठस्थ कर लिए । उन्होंने तभी, मात्र तेरह वर्ष की उम्र में कभी 
ट्रेन में सफर न करने तथा बस से अहमदाबाद से आगे न जाने की दृढ़ प्रतिज्ञा व 
ली । ये बातें उनके उच्च कोटि क्र वैरग्य को सूचित करती हैं । 
वैराग्य की कसौटी में शारदामहन की दुृढ़ता ?! शारदाबहन के माता-पित्ता, 
भाई, मामा आदि सगे-सम्बन्धियों ने उन्हें समझाने कौ बहुत कोशिश की, बहुत 
डराया-धमकाया, परन्तु शारदाबहन अपने निश्चय से तिल-मात्र भी विचलित न 
हुईं । माता-पिता बहुत दुःखी हुए और उन्होंने कहा कि “हम अन्न-जल का त्याग 
करेंगे ।" परन्तु जिसके रग-रग में चैदरग्य का स्रोत बह रहा हो, जिसके चित्त को 


६4० । 














































हु ग्ी 
भहासतीजी का भाम जन्मस्थल।| दीक्षा बार 
दीक्षास्थल | संवत 


» बा. ब्व. विदुपी पू. शारदाबाई महा.साणंद [१९९६ |चैशाख शुक्ल |६ सोमब 
निर्वाण-मलाड़-मुंबई [२०४२ |वैशाख शुक्ल [६ [बुधवार 
« स्थि. पृ. सुभद्राबाई महासतीजी खंभात २००८ |चैत्र शुक्ल [१० शुक्रवार 
- स्व. पू. इन्दुबाई महासतीजी सुरत 
दीक्षा-नार 
वा. प्र. पू. वसुबाई महासतोजी विस्मगाम 
स्व. पू. कान्ताबाई महासतीजी 
» स्व. पू. सद्गुणाबाई महासतीजी लखतर 
- बा. श्व. पू. इन्दिराबाई महासतीजी सुरत [२०१४ [भार्गशीर्ष शुक्ला६ [वि 
« स्व. पृ, शान्ताबाई महासतीजी मोडासर 
दीक्षा-नार २०१४(माघ वदि ७ [सोमवार 
- पृ. कमलाबाई महासतीजी खंभात २०१४ [वैशाख शुक्ल |६ शुक्रवार 
"स्व, पू. ताराबाई महासतीजी साबरमती 
निर्वाण-भादुंगा-मुंबई 
“बा. ब्र. पू. चंदनवाई महासतीजी लखतर 
(बा. द्र. पू. रंजनबाई महासतीजी सावसमती 
दीक्षा-दादर-मुंबई 
"बा. क्र. पू. निर्मलाथाई महासतीजी खंभात 
दीक्षा-दादर-मुंबई 
वा. दर. पू. शोभनाबाई महासतीजी लींवड़ी 
द्ीक्षा-मलाड़ 
|पू. मंदाकिनीबाई महासतीजी मादुंगा-मुंबई 
"बा. न्न. पू. संगीताबाई महासतीजी खंभात 
"बा. ब्र. पू. हपिदाबाई महासतीजी घाटकोपर-मुंबई 
दीक्षा-भावनयर 
4बा. ब्र. पू. साधनावाई महासतीजी खंभात 
"कि. ब्र. पृ. भावनाबाई महासतीजी मादुंगा-मुंबई 




















०११ |अपाढ़ शुक्ल [५ 
२०१३ |भार्गशीर्ष शुक्ल| ५. शुक्रवार 
०१३ [मार्गशीर्ष शुक्ल १० गुरुवार 













०२३ [माघ बदि २ शिनिवार 
०१७ |मार्गशीर्ष शुक्ल ६ व 












०२१ [माघ शुक्ल [१३ [रविवार 






०२९ |माघ शुक्ल १३ 






०२२ [वैशाख शुक्ल ११ [रविवार 









०२६ [वैज्ञाख वदि [५ 









०२६ |वैशाख चदि |११ 
०२९ [मार्गशीर्ष शुक्ला २ 
०२९ |वैशाख शुक्ल [५ सोमव 







चटक लगी हो और संसार रूपी ज्वालामुखी से सुरक्षित बचने के लिए 
जिसने मेरुपर्वत जैसी अड़िग और अड़ोल आस्था और श्रद्धा को धारण कर रखा हो, 
वह क्‍या वैराग्य भाव से जय भी चलिव होगी भला ? विविध प्रकार की कसौटियों 
पश्चात्‌ भी उनकी भावना में अड़िंग निष्कंपन देख कर माता-पिता ने कहा कि। 
/'अभी इस सोलह वर्ष की अवस्था में तो नहीं पर इक्कीस वर्ष की उम्र में तुम्हें दीक्षा 
की आज्ञा देंगे ।” परन्तु शारदाबहन तो उसी समय दीक्षा लेने का दृढ़ निश्चय 
चुकी थी । अतः उन्होंने पूछा कि “सत्रह वर्ष की विमलाबहन की मृत्यु को कोई 
न सका तो मेरी इस जिंदगी का क्‍या भरोसा ?” अंत में शारदाबहन की। 
विजय हुईं और माता-पिता ने राजी-खुशी से दीक्षा के लिए सम्मति प्रदान की । 
भाग्यवान शारदाबहन भागवत्ती दीक्षा के पंप पर $ संवत्त १९९६ वैशाख'| 
शुक्ल यप्ठी, तदनुसार दिनांक १३-५-१९४० , सोमवार को साणंद्‌ में अत्यन्त भव्यता 
से शारदाबहन का दीक्षा महोत्सव सम्पन्न हुआ । खंभात संप्रदाय में, साणंद ग्राम से, 
मन्दिर मार्गीा या स्थानकमार्गी या स्थानकवासी समाज से, बाल कुमारी के रूप में 
सर्वप्रथमदीक्षा शारदाबहन की हुई । अतएवं समस्त ग्राम हर्ष की हिलोर में मग्न हो 
था । दीक्षाविधि पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्द्रजी महाराज साहब के मुखारविन्द 
द्वारा सम्पन्त हुई । गुरुणी पूज्य पार्वतीबाई महासतीजी की शिप्या बनी । इनके 
[साथ ही साणंद की एक अन्य बहन जीवीबहन भी दीक्षित हुईं थी । जीवीबहन 
भाम पूज्य जसुबाई महासतीजी तथा शारदाबहन का नाम पूज्य शारदाबाईं 
महासतीजी रखा गया । इस प्रकार वैशगी विजेता बनी । 
उनके पूज्य पिता श्री वाडीलालभाई और मातुश्री शकरीबहन, भाई श्री नटवरभाई 
तथा प्राणलालभाई, भाभी अ. सौ. नारंगीबहन, अ, सौ. इन्दिराबहन, बहनें अ, सौ. 
गंगायहन, अ. सौ, शान्ताबहन, अ. सौ. हसुमतीबहन सभी धर्मप्रेमी तथा सुसंस्कारी 
हैं । साणंद में उनका कपड़े का व्यापार है । जिस परिवार से ऐसा अनमोल रलशासन 
को प्राप्त हुआ हो उस परिवार के सदस्यों का धर्म, दान, दया, अनुकंपा आदि से 
ओतप्रोत होमा स्वाभाविक है । 
गुरु चरण व शरण में समर्पणता : इस विशाल संसारसागर में जीवननया के 
खेबैया मात्र गुरुदेव ही है । पूज्य शारदाबाई महासतीजी ने इसी तथ्य के 
अनुरूप अपनी जीवन नैया को पूज्य यार्वतीयाई महासतीजी की शरण्य में सर्वदा के 
लिए तैरता रख दिया तथा अपना जीवन उनकी आज्ञा में अर्पित कर दिया | 
पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेंव से संयमी जीवम की सभी कलाएँ सीखीं । 
अल्पायु में दीक्षा लेकर भी पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेव की आज्ञा में ऐसे 
समर्पित हो गयीं कि अपने जीवन में कभी भी गुरुआज्ञा का उल्लंघन तो क्‍या, 
किसी तरह की कोई दलील या अपील तक नहीं की । पूज्य गुरु-गुरुणी की शीतल 
ब्रछाया में पूज्य महासतीजी का धार्मिक अभ्यास और पुरुषार्थ अत्यन्त प्रबल बना। 


और सुन्दर आत्तज्ञान प्राप्त किया । शास्त्रों का पठन किया । संस्कृत, प्राकृत भाषा 
सीखी । अपने ज्ञान का लाभ दूसयें को प्रदान करने के प्रयल में, अति अल्प काल 
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.. ही प्रतिभाशाली और प्रखर व्याख्याता तथा विदुपी के रूप में पूज्य महासतीजी 
की ख्याति चारों ओर फैल गयी । पर 
सम्मोइनकारी वीरबाणी की वीणा घजाने की अनोखी शक्ति : पूज्य 
महासतीजी के व्याख्यान में मात्र विद्वत्ता नहीं चरम आत्मा की चैतन्य विशुद्धि का 
स्वर' उनके अंतर की गहराई से उभरता था | धर्म के तत्त्व का शब्दार्थ, भावार्थ तथा 
गृढ़ार्थ ऐसी गम्भीर और प्रभावक शैली में विविध न्याय, दृष्टांत द्वारा समझाती कि 
श्रीताबूंद उसमें तन्‍्मय होकर अपूर्व शांति से शारदा सुधा का रसपान करते । उनकी 
वाणी में आत्मा के स्वर गूँजते थे तथा. उम्र ध्वनि ने अनेक जीबों को प्रतिथोध 
प्राप्त करवाया है ) सुषुप्त आत्माओं को झिझोड़ कर संयम मार्ग की ओर प्रेरित क्रिया 
है । पूज्य महासतीजी के ग्रवचनों की पुस्तक ने तो लोगों पर ऐसा जादू किया है 
कि पुस्तक पढ़ कर जैन-जैनेतर अनेक (हजार से अधिक) भाईं-बहनों ने आजीवन 
ब्रह्मचर्य व्रत अंगीकार किया है । अनेकों ने व्यसनों का त्याग क्रिया । नास्तिक 
आस्तिक बने, पापी पुनित घने और भोगी योगी घने ऐसे _त्तो अनेक उदाहरण हैं। ज्यादा 
क्या लिखूँ ? ये पुस्तकें मीसा के तहत, कारावास भोगते जैन भाई तक पहुँची तो 
इसे पढ़ कर थे आर्तध्याद छोड़, धर्मध्यान में जुड़ने लगे, और कर्म का दर्शन 
(फिलोसोफी) समजने लगे। पूज्य महासतीजी की अंतर वाण्यी का नाद उनके दिल 
[तक पहुँचने पर जेल धर्मस्थानक जैसा बन गया और वहाँ रहने वाले केदी भाईयों 
ने तप, त्याग तथा धर्मागाधना की मंगल शुरूआत की । जेल से मुक्त होने पर पूज्य 
महासतीजी के पास आकर रो पड़े और अनेकों व्रत, नियम धारण क्रिये। संक्षेप में 
इस उदाहरण से पूज्य महासतीजी के प्रवचरों को पुस्तकों का प्रभाव स्पष्ट होता है, 
जिसने मानव्रों के जीवन को परिवर्तित कर दिया । ; 
गुण रूपी 9038 लान से महकता जीवन बाग १ पूज्य महासतीजी परम विदुपी 
ही नहीं अन्य अमूल्य गुणों, से सजी हुई थीं ( उनके ,असीम गुणों का वर्णन 
ऋरना ' हमारी शक्ति से बाहर की थ्ात है । फिर भी गुरुभक्ति सरलता, 
निग्रभिमानता, नग्नता, लधुता, अपूर्व क्षमा, स्नेह गुणानुगग तथा करुणा आदि 
'गुण तो उनके जीवन-में रघे-बसे थे । अपने इन शुणां. के प्रभाव से उन्होंने अनेक 
जीवों को धर्म-मार्ग की ओर मोड़ा | उनकी आत्मा में निरन्तर यही भाव रहता कि 
सर्व जीव शासन के स्नैही कैसे बने, वीर की संतना वीर के मार्ग घर कैसे चलें ? 
“दुःख में अजन समाधि साथी, सुख में रहे समभावी, तेजस्वी, मशस्दी पुर्भीदिर रुणीदेव 
भी आत्ममावी ।” अस्वस्थ होने यर भी प्रवधन की प्रभावना करने में वे कभी 
'न चूकत्ती थी ! पूज्य ,महासतीजी ने सौराष्ट्र, “महाराष्ट्र, गुजरात आदि- की में 
विहार करके, अमूल्य लाभ प्रदान किया है, पान्‍्तुं उनकी पुस्तकें जो देश, विदेश 
तक पहुँची हैं । 0... कट 

- - पूज्य महासतीजी के प्रतियोध से ३६ (छत्तीस) बहनों ने वैराग्य प्राप्त करके, 
उनसे दीक्षा अंगीकार की और जैनशासन की शोभा. में अभिवृद्धि कर रही है। पूज्य 
महासतीजी एक जैन, साध्वी के रूप में रह कर पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्वजी म.सा- 
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ः सेनीवनी “भगवती सूत्र” का तामलीतापस-धनचरित्र दादर-मुंबई |२०२ ६००० 
माधुरी ' भगवती सूत्र' का गोशालक-गुणश्रीचरित्र घाठकापर [२०२१ ६००० 
परिमल 'उत्तराध्ययन सूत्र' का १४वाँ अध्य.-छः जीव. राजकोट २०२६| २००० 
सौरभ 'ज्ञाताजी सूत्र” (27228 त्र, महाबल-मलयाचरित्रअहमदाबाद२०२७॥ ६००० 
सरिता ' भगवती सूत्र' जमालिककुमार अग्निशर्मा 

गुणसेन ( समरादित्य केवली ) चरित्र. कांदावाडी-मुं, २०२९| ५५०० 


“ज्ञाताजी सूत्र' द्रौपदी-ऋषिदत्ता चरित्र मादुँगा (२०३० ३००० 
सागर 'उत्तराष्ययन सूत्र' २०वाँ अध्ययन 
अनाथी मुनि अजना चरित्र चालकेश्वर (२०३ १(७७,००० 
शिखर 'ज्ञाताजी सूत्र” मल्लिनाथ भगवान-पायुम्नचरित्र घादकोपर २०३२(९०,००० 
*अंतगड सूत्र' गजसुकुमाल-पांडव चरित्र बोगवली [२०३३| ८००० 
सुवास 'उत्तराध्ययन सूत्र' २२वाँ अध्य, नेम राजेमति, 
जिनसेन रामसेन चरित्र मलाड़ २०३४ ८००० 
१२. शारदा सिद्धि 'उत्तराध्ययन सूत्र” १३वाँ अध्य. चित्तसंभूति, 
भीमसेन हरिसेन चरित्र सुरत [२०३५| ८,००० 
१३: रत उत्तराध्ययन सूत्र ९वाँ अध्य. भमिप्रव्नज्या, 
सागरदत्त चरित्र अहमदाबाद (२०३७६ ६००० 
१४, शिरोमणि 'उपांसक दशाग सूत्र” आनंदभ्रावक, 
पुण्यसागर चरित्र कांदाबाड़ी-मुं, २०४१(१२,००० 


. के, आश्चर्य की बात यह है कि वा. ब. महाउपकारी घू यु . गुरुणीमैयाभी शारदाबाई मद्रासतीणी 
के देह की उपस्थिति म होने के बाद भी वह हमारे सामने हाजिर हो इस तरह हर साल पुस्तक 
प्रकाशित होते रहे हैँ, वह भी हजार पन्ने के ग्रंथ जौँसा । यह हैं ज्ञान का प्रभाव । 
विरोमणि प्रथम आवृत्ति का उद्घादम ता, ६-४-८६ कांदावाड़ी-मुं.]२०४२॥१२,००० 
ँ शिरोमणि दूसरी आवृत्ति का उद्घादन ता. २४-५-८७ है 2408 .२०४३| ६००० 
“शारदा स्मृति ग्रंथ का उद्घाटन ता. १९-६-८८ मलाड़-मुंबई/२०४५|९०,००० 
हिन्दी अनुवाद का उद्घाटन ता. २२-१-८९ कांदावाड़ी-मुं.|२०४५[| ३००० 
सुकानी-शारदा थ्रदबन संग्रह का उद्घाटन ता, २५-३-९० कांदाबाड़ी मे] २०४६ ९०,००० 
संवत्सरपुण्यतिथि का रलझस्तकाट तूटया तार किले २०४४| ४००० 
सितार का अथवा श्रद्धा सुमन श्रद्धाजलि गीत आदि मुंबई 
वार्षिक पुण्यतिधि पर रलप्रकाश अथवा शारदाजीवन पद्ग अंधेरी वे.-मुं.|२०४५॥ ४००० 
र्थ वार्षिक पुण्यतिथि पर शारदाप्रेषक प्रसंगो की गुणों की गीता कांदावबाड़ी-मु.२०४६| ४००० 








हिन्दी संस्करण 
शिरोमणी - भाग-?१ कांदावाड़ी-मुं|२०४५| ३००० 
सकी शारदा प्रवचन संग्रह हिन्दी भाग १-२ सुरत२०४९| ६००० 
हिन्दी भाग १-२ सुरतर०५८| ५००० 
रत्न हिन्दी भाग-१-२ सुरत|२०५८| ३००० 
ज्योत हिन्दी भाग ९-२ सुरत|२०५९| ३००० 
| शिखर हिन्दी भाग १-२ सुस्त|२०६९| ३००० 


सुस्त|२०६१| २३००० 
और अंग्रेजी में सामायिक अतिक्रमण पुस्तक सुरत्त 
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रा पूज्य गुरुदेव श्री गुलाबचन्दजी महाराज साहब के काल-दधर्म प्राप्त करने के 
पश्चात्‌ खंभात संप्रदाय को नैया कुशल खेवैया बनी, जो जिनशासन में विरल है। 
इतना ही नहीं वरन खंभात संघ के संघपति श्री कांतिभाई की दीक्षा भी पूज्य 
महासतीजी के पुनित हस्तों द्वाय हुई तथा दीक्षा मंत्र भी उन्होंने ही दिया । आज 
जिनकी ख्याति महान चैशगी पूज्य कांति ऋषिजी म.सा. के रूप में है । पूज्य कांति 
ऋषिजी म.सा. ठाणा-१३ में से प्रथम चार संतों को दीक्षा की प्रेरणा प्रदान करने 
का श्रेय भी पूज्य महासतीजी की अद्भुत वाणी को है 

पूज्य महासतीजी की वाणी ने बम्बई की जनता को इतना आकर्पित कर 
लिया था कि जब वे अन्य स्थानों पर होती तब भी बम्बई की जनता उनके चातुर्मास 
के लिए लालायित रहती । कांदावाड़ी आदि अनेक संघ लगातार अपनी विनती 
लेकर उनकी सेवा में उपस्थित होते रहते थे । अतः कांदावाडी श्रीसंध की आग्रह 
भरी विनती को मान देकर पूज्य महासतीजी तीसरी बार बम्बई में चातुर्मास करना 
स्वीकार किया । इसीसे ज्ञात हो जाता है कि बम्बई की जनता में उन्होंने केसे 
स्नेह और आकर्षण की वर्षा की । 

केसरवाड़ी में केसर की क़्यारी के समान महकता चरम चातुर्मास : 
सं. २०४९ में कांदावाड़ी श्रीसंघ की अत्यन्त आग्रहभरी विनती का मान रख कर 
पूज्य महासतीजी कांदावाड़ी पधारें | पूज्य महासतीजी के चैगग्य भरे, आत्मस्पर्शी , 
ओजस्वी और प्रभावशाली प्रवचनों ने जनता के हृदय में ऐसा अमोखा आकर्षण 
उत्पन्न किया कि 8 २2 सि दरमियान व्याख्यान कक्ष हंमेशा जिज्ञासुओं से भरी रहती 
और उनकी दिव्य, सैजस्वी वाणी की प्रेरणा से तप, त्याग और ब्रत-नियमों 
का एक धाण - प्रवाह बहता रहा । कांदावाड़ी श्रीसंघ में सोलह मासखमण और 
दो उपवास के सिद्धितप हुए । छ उपवास से लेकर इकतीस (३१) उपवास तक की 
तपश्चर्या करने वालों की संख्या २०० को पार कर गई । इसी प्रकार उनके हर 
चातुर्मास में दान, शील, तप और भावना का ज्वार उठता । इस सब का श्रेय पूज्य 
महासतीजी को ही है । उनका प्रत्येक चातुर्मास ऐसा रहा है जो श्रीसंघ के इतिहास 
में स्वर्णाक्षों से अंकित होने की योग्यता रखता है । परन्तु कांदावाड़ी का चातुर्मास 
हंमेशा के लिए एक यादगार और चरम चातुर्मास बन गया । इस चातुर्मास को 
कांदावाड़ी संघ कभी विस्मृत नहीं कर सकता । 

विशेष आनन्द का विषय तो यह है कि आज तक पूज्य महासतीजी के 
व्याख्यानों की पुस्तकें दस-दस हजार की संख्या में प्रकाशित हुई, परन्‍्तु आज एक 
भी प्रत उपलब्ध नहीं है । मात्र यही बात इस बात को प्रमाणित कर देता है कि 
पूज्य भहासतीजी के व्याख्यानों का आकर्षण कैसा है ? पूज्य महासतीजी के सं. 
२०४१ के कांदावाड़ी चातुर्मांस के व्याख्यान 'शारदा शिरोमणि' नाम से १२००० 
(बारह हजाए) प्रतियाँ प्रकाशित हुईं । सौभाग्य हमारा कि वम्बई में 'शारदा शिरोमणि” 
'का भव्य उद्घाटन पूज्य महासतीजी के सानिध्य में ता. ६-४-८६ रविवार को 
कांदावाड़ी में हुआ । एक महीने में समस्त प्रतियाँ बिक गई - यह है पूज्य महासतीजी 
'की वाणी का प्रभाव ! 








श्री रत्तगुरु... शरणं मम (२) 

श्री शारदाबयाई स्वामी शरणएं मम (२), 
सलवकार सादे जओोलीओ रत्नशुरू... 

चआद पूर्वना सारे बोलीझठेो शारदाबाई 
खासे श्वासे व्ोलीछो रत्नगुरू... 

नाडीना धबकारे बोलीखे शारदाबाई 
आत्मप्रदेशे जोलीठे रत्नगुरू..- 

रोमे रोसे जओोलीछे शारदाकाई 
नसामश्पिनादे कखोलीओ रत्नगुरू... 

आओ ब्की अचाजे, ओलीओे शारदाब्याई 
'हालतां चआलता बजोलीओे रत्नरुरू... 

रथाता पीता ओलीओ शारदाआई 
रातंदिवस व्योलीओ रत्नगुरू... , 

सूता जागतां वब्योलीओ शारदाब्याई 
व्याख्यान यांचणीमां योलीऊेद रत्नगुरू... 

स्वाध्याय करता बोलीओ शारदायाई 
जलैनशासनना सितारा रत्तगुरू... 

श्ञासनना कोहोनूर हीरा शारदायाई 
शास््क्‍रनना शिरोसणि  रत्नगुरू... 

व्याख्यानना चाचस्पति शारदाबाई 
संप्रदायला शिरताज  रत्नशुरू... 

शिपष्याओना  रख्वेबाल शारदाआई 
आअवसिमा अणागार  रत्तशुरू... 

झयासनसला झशाणागार शारदाव्माईड 
संस्तारसागरना त्तेया रत्नरुरू... 

संयमनावना खलैया शारदाबाई 
क्षमा ध्याचनी मूर्ति हता रत्नगुरू... 

गुरुभक्छ्तिना अजोड़ नमूना शारदाबाई 
चच्यनसिद्द्धि ले यशनामी रत्लसुरू... 

ज्लेरिस्टरनी आद्िद्धि जेनी शारदादआई 
आशीर्वाददाता रत्नगुरू..- 

पक्पाकिरण  चरसावतां शारदादआई 
आओ रत्नगुरु...शारणं स्मस्र (२) 

श्री शारदाबाई स्वामी शारणं मम (२) 









< की ओर प्रयाण $ 'शारदा शिरोमणि” के उद्घाटन के. पश्चात्‌ आयंबिल 
की ओली तथा वर्षीतप के यारणा के प्रसंग पर मलाड़ में पदार्पण किया । तब 
किसे मालूम था कि पूज्य महासतीजी का यही. अंतिम प्रयाण है! पूज्य महासतीजी 
की रग-रग में शासन के प्रति खुमारी, शासन के प्रति अड्िग श्रद्धा तथा शासन के 
लिए कुछ कर गुजरने की अदम्य इच्छा और उत्साह था । “शासन के लिए मरना 
मंजूर लेकिन शासन के लिए कुछ करके जाना (” यही उनका जीवनमंत्र था, इसीके 
लिए उनका रोम-रोम उत्साहित हो उठता था | ओली और बर्षीतप के निमित्त से उनकी 
जोरदार प्रवचन प्रभावना ने अपना विशिष्द रूप दिखाया । अनेक आयंबिल तथा 
नये वर्षातप प्रारम्भ किये गये। वर्षीतप का पारणा भी बड़ी धूमधाम से हुआ । अंत 
में बैशाख पष्ठी के दिन, उनकी दीक्षा जयंदी का दिवस था, जब वे सुवर्ण संयम 
साधना के ४६ वर्ष यूर्ण कर ४७ वें वर्ष में प्रवेश करेंगी | मलाड़ संघ इस सुनहो 
अवसर का लाभ प्राप्त कर बड़ा उत्साह और अनोखे आनन्द में झूम उठा थां । 
ता. १५-५-८६ बुधवार को दीक्षा जयंती के दिन उन्होंने एक. घंटा प्रवचन दिया। 
व्याख्यान के पश्चात्‌ १३५ जीवों को अभयदान, ५१ अखण्डू अट्ठम (तेला) के 
प्रत्याख्यान आदि विभिन्त ब्रत-प्रत्याख्यान करवाये । दोपहर में १०८ लोगस्स का 
कायोत्सर्ग, नवकार मंत्र का जाप आदि आगधना की तथा करवाई । पूर्ण दिवस 
आरशधना के कार्यक्रम चले । अंत में संध्या समय ५-१० मिनट पर अत्यन्त उत्साह 
से मांगलिक का पाठ सबको सुनाया । दीक्षा जयंती के उपलक्ष्य में अनेक भावक 
भक्तों का आना-जाना बना हुआ था । लगभग सभी को स्वयंही मांगलिक सुनाते 
थे । थोड़ी देर बाद ही छाती में दर्द उठा । उस समय सभी शिष्या-बूंद उनके पास 
थे, कितने ही भाई-बहनों ने पौषध क्रिया था, बे तथा अनेक दर्शनार्थी भी चहाँ 
उपस्थित थे | सबको उपस्थिति में उन्होंने स्वयं जावजीव का संथारा ग्रहण किया। 
प्रसन्न चित्त से आलोचना की, सबसे खमत-खामना “किया तथा अरिहंत, सिद्ध, 
ऋषभदेव, भगवान महावीर का शरण स्वीकार किया । ४६ वर्ष के संयमपर्योय में 
जाने-अनजाने लगे दोषों की शुद्धि के लिए स्वयं छ: महीने दीक्षा छेद का प्रायश्षित्त 
क्रिया । तीन बार 'बोसशमि...' शब्द का उच्चारण किया । अंत में "जीव जा रहा 
हैं, नवकार बोलो?” कहा । देखने घाले तो देखते रह गये कि अंतिम समय में भी 
कितनी चित्त प्रसतता, आहलाद-भाव, सौम्यता और शांत मुख-मुद्रा! ऐसा देख कर' 
विश्वास न होता था कि ये जो कह रही हैं वह सच है ! परन्तु उन्होंने तो अपना साध्य 
था लिया था । आत्मा अन्तरात्पया बन कर नवकार मंत्र का स्मरण करते और कराते 
अपूर्व समाधिपूर्वक दुनिया को अलबिंदा कह कर अनन्त की यात्रा पर बढ़ गया । 
भृत्युजयी घन गये । “सा्णंद, शहर में जन्म हुआ, 'मलाद़ में देह छोड़ा, 
दीक्षा-निर्वाण एक दिन, वैशास्र सुदि छट्ठ गुधवार” सुबह 7205 कल्पना थी कि 
आज का दीक्षा जयंती का शुभ-दिन, संध्या होने तक पुण्यतिथि बन जायेगा ! 
“कल्याणकारी है आपका चज्यवन, मंगलकोरी है आपको जन्म, 
पावनकारी है आपकी प्रत्रण्या, ग्रेरणादायी है जापका निर्वाण ॥ 
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मार्गशीर्ष वदी नवमी | ॥' वैशाख शुक्ल षह्ठा 
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आय 8 ती 


निर्वाण सं. २०४२ वैशाख शुक्ल षष्ठी 
ता, १४-५-१९८६ बुधवार, मलाड, बम्बई 
शारदागुरुणी सरस्वती, ज्ञान गुणों की ही है खान । 
अनेक जीव प्रबुद्ध हुए उनका अमृत सुन व्याख्यान ॥ 
रत्न गुरु के शीघष से, जिन शासन विकसाया था । & 
गौरव बढाकर नारी जाति का शासन शिरोमणि हरि पदपाया था ॥ रे 


| का अनमोल कोहिनूर रल कालराजा मे छोन लिया । सोलह 
कलाओं में खिला हुआ चाँद जगत को अंधेरा करके विलीन हो गया । यह समाचार 
वायुवेग से प्रसरित हुआ, पर लोग सुन कर अचंभित रह गये कि 'क्या यह सत्य 
है ? पूर्ण बम्बई तथा समस्त देश के कोने-कोने में हाहाकार मच गया । इस 
दुःखद समाचार के मिलते ही श्रद्धालुओं कली भीड़ दर्शनार्थ उमड़ पड़ी ! उनका 
पाधिव शरीर देख सबके मन में आता कि कैसा अद्भुत है इस तेजस्वी मूर्ति का 
अलौकिक तेज ! ता. १५-५-८६ की दोपहर को उनकी भव्य पालकी निकली तब 
तीस से पैंतीस हजार भक्तों की विशाल मेदिनी साथ थी। थोड़े से समय में पाँच 
लाख रुपयों का दान एकत्रित हो गया और आज भी यह ग्रवाह जारी है । पूज्य 
'महासतीजी को गये तीन वर्ष ही हुए थे कि तब-तक में मलाड़, खंभात, अहमदाबाद, 
'जोराबरनगर, साणंद, पाटडी, पोपटपुण आदि गाँवों में एकान्त कर्मनिर्जय करने, संवर 
'करणी तथा गुरु के ऋण से मुक्त होने के लिए उनके नाम से स्मारक, उपाश्रय आदि 
गुरुणीमैया का माम रोशन कर रहे हैं | तीनों वार्षिक पुण्यतिथियों पर भी अनेक 
प्रकार के तप, जाप, कार्योत्सर्ग, संचर करणी, अभयदान आदि आराधनाओं क्रा 
भव्य आयोजन हुआ । यह सब गुरुणीमैया का पुण्य प्रभाव है । 

पूज्य मद्ासतीजी की पुण्य प्रभावक॒ता $ पूज्य म.सा. तो सबको छोड़ कर चली 
गईं, परन्तु उनके पुण्य का प्रभाव ऐसा है कि उनके प्रवचन का ग्रंथ “शारदा 
शिरोमणि” की बारह हजार प्रतियाँ अति अल्प समय में बिक गई, पर उनकी माँग 
फिर भी इतनी अधिक थी कि श्री कांदाबाड़ी संघ ने ट्वितीय संस्करण में ६ हजार' 
प्रतियों क्रा प्रकाशन करवाया । राजस्थान, मारवाड़, मेवाड़ आदि स्थानों पर भी 
इस पुस्तक की बहुत माँग थी, अतः दस हजार प्रतियाँ हिन्दी के संस्करण की 
निकाली । मलाड़ संघ ने पूज्य महासतीजी का स्मृति ग्रंथ दीवादांडी शारदा 
स्मृति ग्रंथ” के भाम से दस हजार प्रतियाँ छपवाईं जो आज अनुपलब्ध है, पूज्य 
भहासतीजी की गैरहाजिरी में इसीको ध्यान में रख कर कांदावाड़ी श्रीसंघ मे सफल 
भुकानी - शारदा प्रवचन संग्रह* के नाम से दस हजार प्रतियाँ प्रस्तुत की । पूज्य 
भहासतीजी की वाणी का ऐसा अलौकिक जादू और ऐसा ग्रचण्ड़ पुण्य प्रभाव 
कि व्यक्ति के न रहने पर भी उसकी पुस्तकों के लिए इतनी माँग ! ऐसा तो विरल 
हो होता है । “दिव्य देशना का गजाया नाद, देश-देश में पहुँचा साद; करते 
हैं सभी आपको याद, नहीं भूलती आपकी आवाज ॥” ऐसी विरल विभूति, 
शासन की सेनानी, बीर प्रभु की आज्ञा में डूबी योद्धा और 


“कृति. जिनकी कल्याणकारी, आकृति जिनकी शाहलदिसा हु 
३ ति जिनकी प्रेम-क़््यारी, जिनाज्ञा थी जिन्हें प्राण से प्यारी, 
अनन्त गुणों के घारी, स्वीकारों गुरुणी वन्दना हमारी ॥7 
“दीप बुझा प्रकाश अपित कर, फूल मुरक्ाया सुबास समपित कर, 
दटे तार पर सुर ऋद्दा कर, गुरुणी चले पर नूर फैला कर ॥7 





र|0 रल गुरुदेव की तेजस्वी शिष्या ने ज्ञान तेज प्रसारा । 
'दा।0 दान दिया अंत तक दिव्य देशना और अभयदान का । [ 
बा।ए बाल ब्रह्मचारी के रूप में संप्रदाय में सर्वप्रथम प्रवज्या पंथ पर। 
0 इन्द्रिय विजेता बनी, जिन शासन नेता । 
मं: मनीषा थी जिनका मंगलकारी मोक्ष प्राप्त करने की । 
हा 0 द्वार थी हृदय की सबको तारने वालों । 
स|ट समता, सरलता, सोम्यता सहिष्णुता की अजोड़ मूर्ति । 
गी॥0 तीतीक्षा थी उन्हें तरने और तारने की । 
0 जीवन था जिनका जबाहर-सा जगमगाता । 
आए अभरपंथ की पथिक बन जीवन अज्ज्वल कर गई ! 


म|0 ममता मारी, समता साधी, अहिंसा आराधी । 


र|० स्लत्रय की. पुकार कर, जागृति की झंकार और चास्त्रि को [ है! 
: '" चाँदनी चमका गई । हक 


पे रक्षक बन कर छकाय के आत्मरमणत्ता में रही । 





ख्ल्िटः 5८ चातगस सुममें ज्ञातासूत्रगत मल्‍लीनाथ भगवान के अधिकार पर व्याख्यान याख्यान। २ > 
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प आषाढ़ , सोमवार जात प्प्त 
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विषयों का वमन : सच्चे सुर में र्मण | 


सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं एवं बहनों ! 

समस्त जगत्‌ के जीवों का शाश्वत स्वधाम प्राप्त करने के लिए अमृतरस - 
प्रवाहिनी अनन्तज्ञानी भगवन्तों की वाणी है । भगवन्त शास्त्रों में फरमाते हैं कि 
“अनन्तकाल से आत्मा ने सम्यग्दर्शनरूपी तेजस्वी रल के अभाव में स्व-भाव को 
भूल कर परद्रव्य के पागलपन में मिथ्यात्व-अन्धकार में दौड़-धूप की है । परन्तु 
पुण्योदय के फलस्वरूप बोधि बीज के कारणभूत मनुष्य भव को प्राप्ति हुईं है ।" 
सम्यगूदर्शन की प्राप्ति के अभाव में सारी दौड़-धूप व्यर्थ है । भगवान्‌ ने लोकोत्तर 
मार्ग बताया है । लौकिक मार्म पर चलनेवाले और इन्द्रिय-विषयों के अधीन हुए 
अज्ञानी आत्मा शारीरिक अनुकूलता में सुख ढूंढते हैं । 

बन्धुओं ! लौकिक मार्ग तो कर्माधीन है, जबतक उसमें आनन्द मानकर उसका 
अनुसरण करेंगे, तबतक लोकोत्तर मार्ग में प्रवेश करना कठिन है और तबतक 
आधि-व्याधि-उपाधि और दुःख-दारिद्रय दूर नहीं हो सकेंगे । परन्तु वर्तमान मानव 
भौतिकबाद को आंधी में सुख की खोज करके उसमें मौज मान रहा है। परन्तु उसे 
पता नहीं है कि इस मौज के पीछे दुःख की कितनी बड़ी फौज खड़ी है ? 
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अनन्तज्ञानी भगवान्‌ ने घातिकर्मों का क्षय करके केवलज्ञान और केबलदर्शन 
प्राप्त करने के पश्चात्‌ उस ज्ञान-ज्योत्ति में जगत्‌ के जीवों को दुःखग्रस्त देखने के बाद 
उनके श्रीमुख से वाणी फूट निकली । “हे भव्यजीवों ! तुम अनन्त पुल -परावर्तनकाल 
से ३ की शोध में हो, फिर भी अभी तक सुख प्राप्त नहीं कर सके । उसका कारण 
यह है कि तुम्हें सुख चाहिए, मगर सुख का मूल क्‍्या- है ?-उसको अभी तक 
नहीं खोजा । सुख प्राप्त करना हो तो सर्वप्रथम ये के मूल को खोजो ।” 
सांसारिक कार्य में तुम उस कार्य का मूल खोजते हो । मान लो, तुम्हें कोई रोग हुआ, 
और तुमने वैद्य अथवा डॉक्टर से दूवा ली । अब यदि रोग में कुछ आराम नहीं हुआ, 
तो तुम उसके मूल कारण को ढूंढते हो न ? मैं ऐसी कीमती दवा का सेवन करता 
हूँ, पथ्य का भी बराबर पालन करता हूँ, फिर भी मेरा रोग मिटा नहीं, इसका क्‍या 
कारण है ? क्‍या दवाई में, डोक्टर में या पथ्यपालन के कुछ कमी है ?. तुम व्यापार 
में बहुत परिश्रम करते हो, परन्तु उसमें मुनाफा न मिले तो उसका कारण खोजते हो 
न? में इतनी सख्त मेहनत करता हूँ, फिर भी मुझे इस व्यवसाय में मुनाफा क्यों नहीं 
मिलता ? वहाँ तो एक पैसा भी अधिक नहीं जाने देते, इतने होशियार हो तुम ! इसी 
प्रकार जमीन पर हल चलाकर, उसे मुलायंम बनाकर उसमें अच्छा बीज बोकर उसके 
पीछे बहुत परिश्रम करता है, परन्तु समय पर उसमें से निर्धारित फसल न मिले, तो 
वह उसका मूल कारण खोजेगा न ? चौमासे भरे-खूब मेहनत की, फिंर भी उसका 
'फल इतना ही मिला ? इसी प्रकार भगवान्‌ फरमाते हैं कि अंनन्तकाल से चतुर्गतिक 
संसार में परिभ्रमण करता हुआ जीव सुख की खोज कर रहा है, तथापि सुख नहीं 
मिला, तो उसका मूल कारंण क्या है ? यह जानना चाहिए:न ? 'आचारांग सूत्र” में 
भगवान्‌ महावीर ने फरमाया है - लि कक कक है 

“लोयंसि जाण अहडियाय दुक्खं”, .. , 53 ५ 

“इस लोक में दुःख का कारण अज्ञान या मोह है, इसे जानो, और यह आत्मा 
'का अहित 'करनेवाला है ।”' हक, कक 2 हल 

चृक्ष को तुम कितना ही पानी पिलाओ, पर यदि उसकी जड़-सड़ी हुई .हो “तो 
उसके फल-फूल कहाँ से लगेंगे. ? इसी तरह तुम बाहर,से सुख की शोध चाहे जितनी 
करो, 440 890 अज्ञन और मोह ने अड्डा जमा रखा है तो वह दूर न हो, तबतक 
दुःख नहीं, और न सच्चा सुख मिलनेवाला है। संस्कृत भाषां के एक 
श्लोक में भी कहा है- * , रत अत 
“सर्वत्र सर्वस्य सदा प्रवृत्ति, दुःखस्य नाशाय सुखस्य ढेतो: । 
तथाऊपि दुःख॑ न विनाशगेति, सुख न कस्यापि भगेत्‌ स्थिरत्वम्‌ (/* 

* “संसार में चींटी से लेकर इन्ध महाराज तक सर्व जीवों की सदैव सर्वत्र लगातार 

यही प्रवृत्ति रही है कि दुःख कैसे मिठे और सुख कैसे मिले :? तथापि न तो दुःख 
मिटता है और न सुख ही स्थिर रहता है ।”' में आपसे पूछती हूँ कि (ध्रमंसभा में बैठे 
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हुए) इतने भाईयों में से प्रतिदिन कौन-कौन सामायिक करता है ? जो भाई 
सामायिक करते हों, वे अंगुली ऊँची करें, तो ऐसे लोग कम ही निकलेंगे । आषाढ़ 
सुदी पूनम का दिवस आ रहा है, उस दिन उपवास किसे करना है ? तो वे भी थोड़े 
ही निकलेंगे | इसके विपरीत मैं अभी यह कहूँ कि दुःख किसे मिटाना है और सुख 
किसे चाहिए ? तो सभी तुरंत अंगुली ऊँची करेंगे । इच्छा सुख प्राप्त करने की है, पर 
उसे पता नहीं है कि सुख पाप से मिलता है अथवा पुण्य या धर्म से मिलता है, और 
बह सुख कैसे टिका रहता है ? 
संसार-सुख के सुनहरे सुहावने स्वप्न देखता हुआ मानव शारीरिक, मानसिक, 

आर्थिक और कौदुम्बिक आदि सैंकड़ों प्रकार के उपद्रवों से घिरा हुआ है । फिर भी 
वह यों मानता है कि अगर मेरे पास बहुत धन होता तो मैं सुखी हो जाता । इस जगत्‌ 
में जो कुछ भी दुःख है, वह धन के अभाव के कारण है । ऐसा कुछ (आज का) मानव 
मानता है । अब दूसरा प्रकार - मान लो, कोई मनुष्य बड़ा करोड़पति है । उसके 
आंगन में चार-चार कारें खड़ी हैं । एयरकण्डीशन रूम हैं । संसार में कहे जानेवाले 
भौत्तिक सुख की सम्पूर्ण सामग्री उसके घर में मौजूद है । ऐसे लक्ष्मीनन्दन से पूछो 
कि “भाई ! तू सूखी है न ?”' इतने विपुल सुख के साधन होने पर भी वह (प्रायः) 
यही कहेगा कि में सुखी नहीं हूँ । अंदर से चिन्ता रूपी दीपक का कीड़ा उसे कुतरकर 
खा रहा है । भार्ग में एक भिखारिन बाई चार बालकों को अंगुली से पकड़कर चली 
जा रही हो, 'दो माँ-बाप ! दो माँ-बाप !' यों बोलती हुई भीख मांग रही हो, उसे 
देखकर वह अरबपति सेठ रो पड़ता है, क्योंकि उसके संतान नहीं है । जबकि भिखारिन 
बाईं अरबपति सेठ को देखकर रो यड़ती है - 'अहो ! यह कितना सुखी है ? मुझे भी 
ऐसा सुख मिले तो कितना अच्छा !' देखो, कितनी विपरीत बात है यह ? सेठ के पास 
धन का संग्रह है, पर वह पुत्र के अभाव में विलाप करता है ! भिखारिन के संतान 
है त्तो उसे (उनके व अपने) पेट भरने की चिन्ता है ! कदाचित्‌ (सेठ को) पुत्र हो जाए, 
मगर वह अल्पकालीन बीमारी भोगकर आयुष्यपूर्ण करके गुजर जाए तो भी उसे दुःख 
होता है । इस जगत्‌ में जीवों को कोई न कोई दुःख लगा ही रहता है - 

कोई धन से रदित दुःखी है, है कोई मदारोग - पीदित । 

पाता कोई कष्ट मानसिक, पुत्र-विरद से हुआ दुश्खित । 

कोई किसी दुःख में रत है, कोई किसी कष्ट में मरन । 

हा ! इस जग में कोई जन भी नहीं, पूर्ण सुख में संलग्न ॥ 

इस प्रकार चारों ओर से मानव दुःखों से घिरा हुआ होता है । किसी को पूर्ण सुख 

नहीं है। 'सात सांधे, वहाँ तेरह दूटे,' ऐसी दशा वह भोगता रहता है । कदाचित्‌ उसका 
पुण्य उदय हो तो वह यथेच्छ सुख प्राप्त करता है, फिर भी वह सच्चा सुख नहीं है, 
क्योंकि वह सुख शाश्वत नहीं है, अपितु अशाश्वत है । ; 


न्ज्ज््ज्््क्््य्स्णुन्ज्स्सज्सज्फड 
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श्री गुजराती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीओअशन * 
श्री शुब्राती ख्ेलाम्जर स्थानख्वासी फैन जेसोशीजेशन हर 
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श्री स्तन शारदा ग्रुरवे नमः ॥ 


खंबात संप्रदाय के साध्वीरत्ना बा. ब्र. गुरुणीमैया 
श्री शारठाबाई महासतीजी की सुशिष्या 
पू, रंजनबाई महासतीजी आदि ठा-७ के 
श्री गुजरती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीअशन 
चेन्नई के चातुर्मास दरमियान 
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+.. बरढाग्रन्‍्थ के हिन्दी अनुवाद प्रकाशन अनुदाता- 
श्री गुजरती श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन असोशीअसन चेन्नई 
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श्री रसीकलाल सी. बदढाणी, अध्यक्ष - 
श्री गु. श्वे. स्था, जैन असोशीओेशन, चेल्लई-७. ९ 





'कोई महाराजा भव्य राजमहल में मौज करता हो, वैभव की तरगें हिलोरें लेती 
आसमान को छूती हों, उसे जनता महासुखी मानती है। पर उस जनता को पता नहीं - 
है कि चिन्तारूपी दुःख का कीड़ा महाराजा के दिल को 53203: खा रहा है। परन्तु 
महाराजा का ठाठवाठ देखकर जनता को घड़ीभर लगता है, महाराजा कितने सुखी 
हैं ? कितने भाग्यशाली हैं ? परन्तु उस राजा के मन में तो लाखों संकल्प-विकल्पों 
की जाल भरी होती है । किसी राजा ने किसी राजा का एक छोटा-सा गाँव जीत लिया 
हो तो उसे भोजन अच्छा नहीं लगता । अरे ! राज्य में कुछ नुकसान हो जाए तो चिन्ता 
का कोई पार नहीं रहता । 8 
५ . अन्युओं ! ऐसा होने का कारण आपको समझ में आता है ? इसका कारण यह 
है कि जीव ने बाह्य पदार्थों में सुख मान रखा है, परन्तु सुख बाह्य पदार्थों में नहीं है, 
फिर भी अज्ञान के कारण जीव मोह छोड़ता नहीं है । एक मानव जिस पदार्थ से सुख 
का अनुभव करता है, दूसरा मानव उसी पदार्थ से दुःख महसूस करता है । यह तो 
आपको अनुभव है न ! लक्ष्मी, सत्ता और अधिकार के योग से व्यक्ति सुखोपभोग 
'करता है, परन्तु जैसे मृगमरीचिका का जल दूर से पानी के रूप में दिखाई देता है, परन्तु 
बह वास्तविक पानी नहीं होता; वह ही भौतिक पदार्थो में सच्चा सुख न होते हुए भी 
इसमें से सुख मिलता है, यों मानकर इसी आशा ही आशा में जीव उसे प्राप्त करने हेतु 
उसके पीछे दौड़ रहा है, मगर अन्त तक उसका दुःख मिटता नहीं और सुख टिकता नहीं; 
फिर भी यह भ्रान्ति टूटती नहीं, और परिणामस्वरूप कर्मवन्धन होता रहता है। 

अज्ञानदशा से जीव दुःख के कारणों में सुख मानकर रचापचा रहता है । कोई 
बहन गले में हीरे का हार पहनकर मुस्कराती है कि मैं कैसी सुन्दर दिखाई देती हूँ । 
मारवाड़ की बहनें हाथ में सोने की बंगड़ियाँ पहनती हैं और हाथीदांत का चूड़ा पहनती 
हैं । उनका हाथ आभूषणों से पूरा का पूरा भरा रहता है । हाथ को साफ करने की 
जगह भी वहाँ नहीं होती । अरे ! इनसे हाथ पर कितना अधिक वजन हो जाता है ? 
फिर भी उसे ऐसा नहीं लगता कि मुझे वजन लगता है । एक हाथीदांत का चूड़ा बनाने 
में कितना पाप होता है ? (इसका विचार करो) सर्वप्रथम एक खड्ढा खोदकर उसमें 
कागज की हथिनी बनाकर खड़ी रखी जाती है। हथिनी को देखकर उसके प्रति 

आकर्षित होकर हाथी खड्ढे में पड़ता है | फिर इस प्रकार से हाथी के दांत गिराये 
जाते हैं । फलतः उस हाथी को मृत्यु हो जाती है। फिर भी हाथीदांत का चूड़ा पहनने- 
चाली बहन हर्षित होती है कि मैंने हाथीदांत का चूड़ा पहना-है । माखाड़ी बहन एक 
थान जितने कपड़े का घाघरा पहनती है । कम कपड़े का घाधरा उसे अच्छा नहीं लगता, 
क्योंकि उसे इसका शौक है । दस वर्ष को बालिका अपने भाई को कंधे पर विठाकर 
पर्वत पर चढ़ रही हो, उस समय थकान से वहं आकुल-व्याकुल होती हो, घबरा जाती 
हो, उसे देखकर कोई उससे पूछे - “बहन ! तुझे इसका बोझ नहीं लगता ?'" तब वह 
चालिका कह देगी - “आप मुझे यह क्‍यों पूछते हो ? यह तो मेरा सहोदर प्रिय लाड़ला 
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कलनानानीभा।शिदभकंननन।।।।। 


भाई है !” इस पर से स्पष्ट समझ में आता है कि जिस जीव की जिसके प्रति जितनी 
रूचि (उत्कण्ठा) होती है, उसे वह दुःखरूप वस्तु भी सुखरूप लगती है । इतनी 
रुचि अगर धर्म के प्रति जग जाए तो व्यक्ति का कल्याण हो जाय । 
देवानुप्रियों ! यह सब जीव की अज्ञानद्शा है और अज्ञान ही दुःख का मूल 
है। उस मूल में सुख की आशा रखना व्यर्थ है, केवल लालसा है । परन्तु जीव को 
इसका भान नहीं है। पतंगिया दीपक के प्रकाश से प्रभावित होकर उसमें अपने आपको 
होम देता है । यदि उसे ज्ञान होता कि मैं इससे आकर्षित होकर इस पर गिरूँगा तो 
जल मरूँगा, तो वह ऐसा न करता । एक मन खीर से भरे हुए तपेले में एक बूंद जहर 
पड़ा है, इसका पता लगे तो बह उसे फेंक देता है, किन्तु यदि उसे पता न लगे तो 
वह उसे खुशी-खुशी पी लेता है और मौत का आलिंगन कर लेता है | इस प्रकार जीव 
'सम्यक्‌ ज्ञान' के अभाव में सुख प्राप्त करने जाते हुए दुःख को न्योता दे देता है। 
अतः विचार करो ! सच्ची समझ से सुख प्राप्त होता है, जबकि दुःख अज्ञान का नाश 
होने से मिटता है । आज तो सम्यकज्ञान प्राप्त करने का दिवाला है । आज के मानव 
को बिकथा करने में, पिक्चर देखने में और रेडियो के गीत सुनने में जितना रस है, 
उतना धर्म (आत्मधर्म) के ग्रति नहीं है ( यहाँ घाटकोपर में बहुत-सी बहनें प्रतिक्रमण 
करने के लिए आती हैं । परन्तु बहुत-सी जगह तो रविवार और गुरुवार को भी बहनें 
प्रतिक्रमण में क्रम आती हैं । और जैनशाला में धार्मिक सीखने-पढ़ने के लिए बालक 
आते नहीं । मुझे लगा कि इसके पीछे क्या कारण है ? पूछने पर पता लगा कि 3004 वार 
को (टी.वी. पर) छायागीत आते हैं, और रविवार को पिक्चर तथा नाटक हैं, 
इसका मतलब हुआ धर्म को तो देश-निकाला दे दिया । किन्तु इसी दिन और इसी 
टाइम में पुत्र से आ रहा हो, तो एयरपोर्ट पर उसे लेने के लिए जाएँगे या 
नहीं ? (श्रोताओं में से आवाज : अवश्य जाते हैं) । आपको संतति जितनी प्रिय लगती 
है, उतने प्रिय अभी तक संत नहीं लगे हैं । दे लगता है कि विज्ञान ने प्रगति की 
है, परन्तु विज्ञान ने धर्म को धक्का मार दिया है । टी. वी. ने धर्म को भुला दिया है 
और मोह को जगा दिया है । 
हमारे जैनागमों में आत्मा का ऊध्वरिहण करने (ऊँचे चढ़ने) के लिए चौदह 
गुणस्थान रूपी चौदह सोपान (सीढ़ियाँ) बताए हैं । उनमें से दसवें गुणस्थान तक मोह 
- महाराजा का साम्राज्य व्याप्त है । यह मोह ही आत्मा का कट्टर दुश्मन है । इस शत्रु 
'पर जबतक विजय प्राप्त नहीं की जाती, तबतक सच्चा सुख मिलनेवाला नहीं है । जीव 
इस भमोहशन्नु को हटाकर बारहवें 43:84 स्थान पर पहुँच जाए तो फिर गिरने का 'चांस नहीं 
रहता । जीव बारहवें गुणस्थान में पहुँच गया, उसका अर्थ है, उसका मोक्ष-गमन 
रजिस्टर्ड (या रिजर्व) हो गया । फिर तो केवलज्ञान पाकर मोक्ष में जाना निश्चित है । 
अगर हमें मोक्ष में जाना हो तो मोह पर विजय प्राप्त करना पड़ेगा । यह मोह ही जीव 
को संसार में मोहित करता है, मूढ बनाता है । अगर यह बात समझ में आती है तो 
निम्मोक्त बातें निश्चित करो - 
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[सम १९७६ में श्री श्षेत्नांचर स्थानकबासी जन एसोसिएशन, चेनई की स्थापना 
की गई । श्री संघ 5265 संख्या आज ७७७ परिवारों की है। ३६००० स्क. फी. के 
बने है कुल में स्थानक, लग्नवाटिका, अतिथिगृह तथा क्लीनीक एवम्‌ डायेग्नोस्टीक 
केन्द्र है । पुण्यशाली दानवोीरों एवम्‌ कर्मठ कार्यकरों के सन्विष्ठ परिश्रम क्के 
फल-स्वरूप श्री गुजराती श्वेतांबर स्थाकवासी जन एसोसिएशन (श्री सी. यु. शाह भवन) 
ने गरिमामय नाम अर्जित किया है। 













इच्द्रियों का करना है दमन, त्रिकाल ज्ञानी को करना है नमन ॥ 

मोह को मारने के लिए सर्वप्रथम विषयों का वमन करना पड़ेगा । पुत्र ने जहर 
पी लिया है, इसका पता लगते ही तुरंत उसे दबाखाने में एडमिट कर देते हो । उस 
समय ऐसा विचार नहीं करते कि में समाज में अत्यन्त प्रतिप्ठित व्यक्ति हूँ, समाज में 
मेरी अपकोर्ति होगी कि अमुक के पुत्र ने जहर मी लिया है । उस समय तो बस एक 
ही भावना होती है कि पुत्र के शरीर से जल्दी जहर निकल जाए और वह किसी भी 
तरह से बच जाए । जहर शरीर में जितने अधिक समय तक रहेगा, उतना ही अधिक 
नुकसान होगा वैसे ही ज्ञानी कहते हैं - “विषयों का विष जितना अधिक होगा, उतना 
ही अधिक नुकसान आत्मा को होगा )” अतः जल्दी से जल्दी इन्द्रिय-विपयों के विष 
का वमन कर डालो । भगवान्‌ फरमाते हैं - “इन्द्रियाँ खंराब नहीं हैं, किन्तु इन्द्रियों 
के विषयों के प्रति उत्पन्न होनेवाला विकार खराब है ।” इन्द्रियाँ तो महान्‌ पुण्य के 
उदय से मिलती हैं । कहा भी है - न्‍ है 


मनुष्य योनि में भी डूलंभ है, आर देश उत्तम 'कुलयोग,' 
बढ़े पुण्य से. मिलता ् यह, भानव को अति शुश योग । 


उससे अधिक धुण्य से पाया, सुन्दर तन विचार .गम्भीर, 
इन्द्रिय-शक्ति, स्वस्थ मन का बल, दीर्घ आयु आरोग्य दरीर ॥ 


आर्यदेश, मद न और पाँच इन्द्रियाँ महान्‌ पुण्य से मिलती हैं। आँखें हों तो 
संत के दर्शन हो हैं, सदज्ञान प्राप्त किया जा सकता है। कान मिलें तो भगवान्‌ 
की वाणी संतों के मुख से सुनी जा सकती है । इसका अर्थ यह नहीं है कि आँखें 
मिली हैं तो चाहे जैसे चित्र देखे जाय, और कान द्वारा किसी की निन्दा सुनी 
जाए । और जीभ मिली है, तो मुँह से मधुर बोलना, किन्तु अंतर में (कपटरूपी) जहर 
रखना । बहुत-से लोग कहते हैं कि मयूर का कैकारब (टहुकाए मधुर होता है, तो 
मयूर जैसे बनो । पर मैं तो यह कहती हूँ कि मयूर जैसे नहीं बनना । मयूर मुँह से 
तो मधुर केकारव (टहुकार) करता है, ड के सारे सांप को .निगल जाता 
है । अतः ऐसे मत बनना । अरे ! वाणी तो भी मीठी बोलना, कड़वी मत 
चोलना । यद्यपि शब्द के हाथ या पैर नहीं होते, परन्तु शब्द में ऐसी शक्ति है कि वह 
जीवित मनुष्य को मार डालती है | हमें साधु-प्रतिक्रमण में बताया गया है कि सोलह 
प्रकार की सावद्य भाषा साधु-साध्वी को नहीं बोलनी चाहिए । भगवान्‌ फरमाते हैं- 
"“ओ मेरेसांधक ! किसी भी जीव को दुःख हो, ऐसी सावद्य भाषा मत बोलना । अब! 
मेरे साधक ! किसी भी जीव के दुःख (देने) में निमित्त मत बनना ।” पाँच इन्द्रियों 
के विषय विकार को जीतकर आत्मा की त्तरफ मुड़ना (आत्मलक्षी यनना) । विषयों 
में आरक्त (आसक्त) मत बनना । दूध दुग्धरूप में रहे तो पुष्टिकारक होता है, परन्तु अगर 
चह दूध विकृत वन गया हो तब भी पीया जाए तो अतिहानि करता है। इसलिए ज्ञानी- 
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दांत कुरेदने की सली भी गृहस्थ की आज्ञा लेकर ले सकता है । यदि वह गृहस्थ की 
आज्ञा के बिना कोई चीज लेता है तो तीसरे महाव्रत का भंग होता है । अतः: साधु 
को अपने महाक्ञतों के प्रति और श्रावकों को अपने अणुद्रतादि बारह ब्रत्तों के प्रति 
वफादार रहना चाहिए । 

कल हमने यह चर्चा की थी कि त्रिकालज्ञानी बनने के लिए विषयों का वमन 
'करना चाहिए (विषयोनुं करवुं वमन) फिर कपायों का शमन करना चाहिए (कपायोनुं 
करवबुं शमन) । चाहे जितने वर्षो तक महान तप करो, पर अगर विषयों का बमन और 
क्रपायों का शमन नहीं किया, वहाँ तक चाहिए जितना लाभ नहीं मिलता । क्रोध, 
मान,,माया और लोभ, ये चार कपाय हैं । आज जगत में मान (अहंकार और लोभ 
के कारण बड़ी-बड़ी लड़ाईयाँ और झगड़े होते हैं । मान एक प्रकार का मीठा जहर 
है | जैसे सोमल कड़वा जहर है, वैसे धोया हुआ घी मीठा जहर है । समझिए - जैसे 
चोर और सर्प एक भव बिगाड़ते हैं, परन्तु कपाय तो हमारे प्रत्येक भव को बिगाड़ते 
हैं। तप तो खूब करें, किन्तु कपाय और ममत्व नहीं छोड़े तो आत्मा विशुद्ध कहाँ 
से हो सकती है । आत्मा को विशुद्ध बनाने के लिए विषयों का वमन, कपायों का 
शमन और इन्द्रियों का दमन करना है । इन्द्रियों का दमन करने हेतु चातुर्मास के 
पवित्र दिवस आ रहे हैं । 

इस चातुर्मास में हमें कौन-सा अधिकार व्याख्यान में वांचना (कहना) है, यह 
आपको बताती हूँ । 'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' का आठवाँ अध्ययन महाबलकुमार का 
है । वे महाबलकुमार मल्लिनाथ (तीर्थंकर) भगवान्‌ किस प्रकार बने ? उस तथ्य के 
कथन का मंगल प्रारम्भ कल से होगा । सूत्र का वाचन करने से तथा उसके अर्थ और 
परमार्थ का श्रवण करने से अनन्त कर्मो को निर्जस होती है । सिद्धान्त का एक शब्द 
(रुचिपूर्वक) सुनें और उसे जीवन में अपनाएँ तो बेड़ापार हो जाता है। कर्म की ग्रन्थियाँ 
(गांठें) दूठ जाती हैं । भगवान्‌ महावीर ने चण्डकौशिक सर्पराज को 'बुज्झ-बुज्झ ' यह 
एक ही शब्द कहा था; इतने से शब्द को (रुचिपूर्बक सुनने से) वह सर्प मिटकर देव 
बन गया ! अतः भगवदूबाणी सुनने के लिए यधासमय पहुँचने का प्रयास करना । 
कल से भगवती मल्लि का अधिकार चालू होगा । कुछ जीवों को आत्मतत्त्व की बातें 
अच्छी लगती हैं, कुछ जीवों को धर्मकथा रुचिकर लगती है । जैसे दरवाजे में कौल 
और कब्जा दोनों की जरूरत होती है, वैसे ही दृष्टान्त ताले हैं, तत्त्व द्वार है, इस दृष्टि 
से आत्मतत्त्व की बातें अत्यन्त सुन्दर उदाहरणों और तर्को द्वार समझाई जाएँ तो जीव 
आसानी से समझ सकता है | अत: कल से इस अधिकार का मंगल प्रारम्भ होगा । 
आप सभी वीरवाणी का भलीभांति लाभ लेंगे । 


अधिक भाव यथावसर कहा जाएगा । आज इतना ही । 


ज्ज््ज्ज्ज्य्य््््स््मण्णण मम ;सामरयजुकुप का 


पुरुष कहते हैं - “इन्द्रिय-विषयों का वमन करके आत्म-साधना कर लो । प्रतिदिन 
सामायिक करो, प्रतिक्रमण करो, व्याख्यान सुनो, संतदर्शन करो, फिर जीवन में 
परिवर्तन क्यों नहीं होगा ?” 

बन्धुओं ! जब जीवन में परिवर्तन आएगा, तब उसकी दशा कोई और ही हो 
जाएगी । अन्तर से विषयों का विष निकल जाएगा, तब कोई तुम्हारे प्रति चाहे जैसे 
शब्द निकालेगा तो तुम्हें जगा भी दुःख नहीं होगा । किन्तु अन्तर में विषयों के विष 
भरे होंगे तो कोई तुम्हारे लिए अच्छा कहेगा तो तुम्हें अच्छा लगेगा, (कोई तुम्हारे लिए 
बुर कहेगा तो तुम्हें अच्छा नहीं लगेगा) । अनादिकाल से जीव को क्‍या अच्छा लगता 
है? कोई तुम्हें पत्र में लिखे - 'श्रीमान्‌', 'सेठ' या 'शाह' तो तुम्हें प्रिय लगता है, 
परन्तु कोई कहे - 'क्यों शैतान !' तो तुम्हें कैसा लगता है ? तुरंत बाहर जाकर वक्रता 
से बोलोगे - “क्या मैं शैतान ? मैं त्तो श्रावक हूँ श्रावक !'' परन्तु (अन्तर की गहराई 
में उतरकर) विचार करना कि मैं श्रावक हूँ या शैतान हूँ ? श्रावक-कुल में जन्म लेकर 
मैं काम शैतान का करता हूँ या श्रावक का ? जीव (आत्मा) को स्वयं विचार 
करना है कि मुझमें श्रावक के गुण हैं या शैतान के ? यह बात अपने आपसे 
पूछो ! जिस आर्यदेश में तुम्हारा जन्म हुआ है, उसका तुम्हारे मन में कितना गौरव होना 
चाहिए ? (प्राचीनकाल में) आर्यदेश में जन्मे हुए शिकारी के मन में भी आर्यभूमि का 
कितना गौरव था ? 

एक बार एक शिकारी शिकार करने के लिए जंगल में गया । एक वृक्ष पर दो 
पक्षी बैठे-बैठे बात कर रहे थे । इतने में शिकारी शिकार करने हेतु तैयार हुआ । उसे 
देखकर दोनो यक्षी बोले - ''वीस ! तू हमारी एक बात सुन ले, फिर तुझे जो करना 
हो सो करना ।" पक्षियों की बात सुनकर शिकारी बोला - “पक्षियों ! मैं भले ही 
शिकारी हूँ, पर आर्यदेश में जन्मा हूँ । मुझे अपने आर्यदेश का गौरव है । अतः कहो, 
तुम्हारी बात सुनने के लिए मैं तैयार हूँ ।” पक्षी बोले - ““वीरा ! हमारे छोटे-छोटे दो 
बच्चे हैं । वे अभी तक उड़ना नहीं सीखे । उनके लिए हम अन्नकण प्राप्त करने हेतु 
आए हैं। अगर हम ठीक समय पर नहीं पहुँचे तो वे भूखे रहकर तड़पेंगे । अतः हमें 
थोड़ी देर के लिए (उनके पास) जाने दो । हम अपने बच्चों को अन्न के दाने 
खिलाकर, उनसे प्यार करके और अन्तिम हित-शिक्षा देकर तुरंत वापस लौट 
आएँगे ।”” शिकारी ने कहा - “अच्छा ! मैं तुम्हें जाने देता हूँ । परन्तु तुम वापस लौट 
आओगे, इसकी क्‍या प्रतीति ?'' 

बन्धुओं ! इस शिकारी के मन में आर्यभूमि का कितना गौरव है ? शिकारी क्रूर 
होते हुए भी हाथ में आया हुआ शिकार जाने देता है । चोलो, तुम्हें कोई ग्राहक रूपी 
शिकार मिल जाए तो उसे छोड़ दोगे या अपना काम निकाल लोगे ? क्या करोगे ? 
बोलो तो सही : (हँसाहँस) (श्रोताओं में से आवाज - हम तो उसका पूरा शिकार कर 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! मा 
जगत्‌ के समस्त जीवों को आत्मोन्नति और आत्मकल्याण का सत्यपथ बतानेवाले 
परमकृपानिधि वीतसग - प्रभु ने विश्व के समक्ष अध्यात्म का सुन्दर आदर्श प्रस्तुत किया 
और स्याद्वाद शैली से आगमवाणी का प्रकाश किया । आगम आत्मदर्शन करने का दर्पण 
है। आत्मनिरीक्षण करने हेतु आगम में दृष्टिपात करना पड़ेगा । आप मुख पर रहे हुए दाग 
देखने को लिए दर्पण रखते हैं, जैसा आपका मुख होगा, वैसा ही दर्पण में प्रतिबिम्ब 
पड़ेगा । वैसे हो आगमरूपी दर्पण भी आत्मा पर पड़े हुए दाग (दोष) बताएगा । 
भगवद्वाणी के रूप में वर्तमान काल में ३९ आमगम हैं ! उनमें से ११ अंगसूत्रों 
में छट्टा अंगशास्त्र है - ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र । जिसे धर्मकथानुयोग में परिगणित किया 
गया है। उसमें महान्‌ पुरुषों के जीवन का वर्णन है । जीव को स्रीकथा, भक्तकथा, 
राजकथा और देशकथा, इन चार विकथाओं में जितनी दिलचस्पी है, उतनी धर्मकथा 
में (प्रायः) नहीं है | भगवान्‌ फरमाते हैं - “हे जीवों ! तुम कथा करो तो ऐसी करो, 
जिससे कर्मो का बन्धन कटे ।” विकथा या कर्मकथा जन्म मरणादि रूप संसार की 
चृद्धि करती है; जबकि धर्मकथा संसार के बन्धन को 'काटती है । 'उत्तराध्ययन सूत्र" 
व्ये २९वें अध्ययन (सू. २३) में गणधर गौतम स्वामी ने धर्मकथा के सम्बन्ध में 
भगवान से पूछा - 0) लि 
+ धघृम्मकहाएणं भंते / जीवे किं जणयइ्ड ? (उ.2 धम्मकहाएण 
निज्गरं जणयड़ ।/ धम्मकहाएणं॑ पवयणं पमावेइ् । प्वयणपभावेणं 
गीचे आगमिसस्स भ्रदृत्ताए कम्गं निवंधड ॥7 ््ि 
अर्थात्‌ “भंते ! धर्मकथा करने से जीव को क्या लाभ होता है 2" (5) “गौतम । 
धर्मकथा करने से कर्मों की निर्जर होती है, धर्मकथा से प्रवचन की प्रभांवना होती 
है । प्रवचन की प्रभावना करने से जीव भविष्य में शुभफल देनेवाले कर्मो का 
बन्ध करता है ।” े ह हे मा 
'ज्ञाता सूत्र' में कछुए का दृष्टान्त देकर समझाया गया है कि कछुए को कोई 
पकड़ने के लिए आता है, तब बह अपनी इृन्द्रियों का गोपन करके बैठ जाता है; इस 
कारण चह बच जाता है । यही न्याय अपने पर घटित करता हैं । जो मनुष्य अपनी 
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लेते हैं) | वे पक्षी कहते हैं - “वीरा ! तू जिस आर्यभूमि में जन्मा हुआ है, उसी 
आर्यभूमि में हम रहते हैं | हमें भी अपनी आर्यभूमि का मौरव है । हम बंचन देते हैं 
कि हम अपने बच्चों से मिलकर तुरंत वापस लौट आएँगे ।” पक्षी अपने बच्चों के 
पास गये, उन्हें अन्नकण खिलाये, प्यार किया और उन्हें अंतिम हित-शिक्षा देते हुए 
कहा - “प्यारे बच्चों ! अब तुम संभलकर रहना और स्वयं अन्न के दाने बीनना 
सीखना और तुम अब अपने पैरों पर खड़े रहना सीखना । अब हम जा रहे हैं ।'” बच्चे 
पूछते हैं “हे माता-पिता ? आप हमें (निशधार) छोड़कर कहाँ जा रहे हैं ?”,तब वे 
बोले - “अब हम सदा के लिए (तुमसे बिछुड़कर) जा रहे हैं ।'” इतना कहकर 
बच्चों को तड़पते छोड़कर वे पक्षी दिये हुए बचन का पालन करने. के लिए शिकारी 
के पास आकर खड़े हो गए । यह देख शिकारी आश्चर्य में पड़ गया । दोनों पक्षी कहने 
लगे - “वबीरा ! अब तुझे जो करना हो, तू कर सकता है । परन्तु तू हमें मारे उससे 
पहले एक प्रश्न हमें तुमसे पूछना है, क्या तू उसका जवाब हमें देगा ?” शिकारी 
ने कहा - “पूछो ! मैं स्वयं आर्यदेश का मानव हूँ, तुम्हें जवाब नहीं दूं तो किसे 
दूंगा ?!” पक्षी कहते हैं - “मेरे प्रश्न के उत्तर में मुझे तुम्हें सच्ची सलाह देनी 
पड़ेगी ।”” शिकारी बोला - “मैं अवश्य ही तुम्हें सच्ची सलाह दूंगा । तुम्हें जो कुछ 
पूछना हो, नि:संकोच पूछ सकते हो ।'” पक्षी बोले - ''शिकारी शिकार करने हेतु तीर 
छोड़े, उस समय (पक्षी) किस दिशा में उड़े तो वह बच सकता है ?'' यह सुनकर 
शिकारी विचार करने लगा - “ओहो ! इन्होंने तो अपने बचने का मार्ग ढूंढ लिया ।! 
इस प्रश्न के जवाब में अगर मैं सच्ची सलाह दूं तो मेरा धंधा ही चौपट हो जाएं । 
फिर यह दूसरे सबको - (शिकार से) बचने का उपाय बता सकता है । 

देवानुप्रियों ! अगर तुम्हारे पास कोई सलाह लेने आए कि कौन-सा धंधा (व्यवसाय) 
करूँ, जिससे सुखी हो जाऊँ ? तो तुम उसे सच्ची सलाह दे दोगे.न ? क्योंकि तुम 
भी आर्यदेश में जन्मे हो ! (हँसाहँस) शिकारी ने सोचा कि मेरा जो होना.हो सो हो, 
पर मुझे तो इन्हें सच्ची सलाह देनी चाहिए । अगर सच्ची सलाह न दूं तो मेरी आर्यभूमि 
'लज्जित हो (बदनाम हो) जाएगी । शिकारी कहता है - “शिकारी जिस दिशा में तीर 
छोड़े उससे विरुद्ध दिशा में उड़े तो उसके प्राण बच सकते हैं ।” इस प्रकार शिकारी 
ने अपना शिकार छोड़कर उसे बचने का मार्ग बता दिया और पक्षियों ने अपने प्राण 
बचा लिये । ऐसा था आर्यभूमि का गौरव ! वह तो शिकारी था, आप तो श्रावक 
हैं, आपके मन में भी आर्यभूमि का गौरव होना चाहिए.3..* $ 

अन्तरात्मा में ज्ञान का दीपक प्रकाशित करने हेतु तथा सच्चा सुख प्राप्त करने 
हेतु विषयों का वमन और कपायों का शमन करना चाहिए । विषयों का वमन करने 
के बाद कपायों का शमन किस प्रकार होता. है ? इस तथ्य का भाव यथा 
अवसर कहा जाएगा । िक 

पर 


भर 





बनना, 


इन्द्रियों पर कंट्रोल (नियंत्रण) रखता है, वह (अपनी इन्द्रियों को उन्मार्ग से बचाकर) 
महान्‌ सुख प्राप्त करता है और परम पवित्र रहता है । 

श्रीसुधर्मास्वामी से उनके सुशिष्य श्रीजम्बूस्वामी विनयपूर्वक पूछते हैं - “'भंते ! 
'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन में भगवान ने किन भावों का निरूपण किया 
है ?” यहाँ वीतरागवाणी का अमृतमय भोजन परोसनेवाले भी उत्तम थे, और उसे 
(रुचिपूर्वक) झेलने (लेने) वाले भी उत्तम थे । ये दोनों महान्‌ पुरुष थे । सिंहनी का 
दूध स्वर्णपात्र में ही टिक सकता है । वह मिट्टी के, पीतल के, स्टील के या चांदी 
के बर्तन में टिक नहीं सकता । प्रथम तो, सिंहनी का दूध प्राप्त होना भी मुश्किल है, 
अगर मिल भी जाए तो ऐसे-वैसे पात्र में वह टिकता नहीं । इसी प्रकार, बन्धुओं ! 
अव्वल तो, बीतरागवाणी का श्रवण मिलना मुश्किल है । कदाचित्‌ तुम्हें ऐसा लगता 
होगा कि हमें तो प्रतिदिन वीतरागवाणी सुनने को मिलती है । फिर कहाँ मुश्किल है? 
उपाश्रय जाएँ तो हमें महासतीजी वीतरागवाणी सुनाती हैं । परन्तु ध्यान रखो, तुम्हारे 
प्रबल पुण्य का उदय हो, तभी यह वाणी सुनने को मिलती है । मान लो, घर से तुम 
व्याख्यान सुनने के लिए चल पड़े, अभी उपाश्रय के जीने पर पैर रखा कि पीछे से 
पुत्र दौड़ता-दौड़ता तुमको बुलाने आया - “पिताजी ! जल्दी घर चलिए । माताजी गिर 
पड़ी हैं, उनको बहुत चोट लगी है।” ऐसी स्थिति में तुम्हें तुरंत घर जाना पड़ता है न? 
कदाचित्‌ तुम व्याख्यान सुनने के लिए आकर बैठे और नींद का झोंका आ जाए तो 
एक शब्द भी सुना जा सकता है क्या ? इसीलिए मैं कहती हूँ कि बीतरागवाणी के 
श्रवण का योग मिलना कठिन है । कदाचित्‌ वाणी सुनने का मिल भी जाए, तो उसका 
अन्तर में उततरना था टिकना, जीव की पात्रता-योग्यता पर निर्भर है ! 

बन्धुओं ! आपको करोड़ों की सम्पत्ति मिल गई, परन्तु यदि आपके जीवन में धर्म 
(धर्माचरण) नहीं है, वीतरागवाणी अन्तर में उतरी नहीं है, तो उस जीवन को कोई 
कीमत (सार्थकता) नहीं है । कोई व्यक्ति धनवान है, पर धर्मवान नहीं है, तो वह जीव 
दया का पात्र है। प्रच्चुर सम्पत्ति होने पर भी (विदेशों में) आत्महत्या के किस्से बहुत 
बनते हैं, ऐसा क्‍यों ? इसके पीछे कारण है - धर्म का अभाव ! वहाँ सम्पत्ति है, पर 
संत नहीं हैं, धन है, पर धर्म नहीं है । जबकि भारत में ऐसे किस्से वहाँ की अपेक्षा 
बहुत ही कम बनते हैं, क्योंकि यहाँ (की जनता में) धर्म है और धर्म को समझानेवाले 
संत भी हैं। जैन-धर्मगुरु कितने निःस्वार्थी होते हैं । अन्य धर्मो के धर्मगुरुओं में तो 
कोई न कोई स्वार्थ होता है, जबकि जैनधर्म के संतों को कोई स्वार्थ नहीं होता ! 
उनके दिल में एक मात्र यही भावना होती है कि भव्यजीव सत्य को (सद्धर्म को). 
समझे (प्राप्त करे); इसे संसार के प्रत्येक पदार्थ के प्रति ममत्व भाव हट जाए ! जब 
संत के सत्संग का सच्चा रंग लगेगा, तब तुम्हें करोड़ों को सम्पत्ति भी घूल जैसी 
लगेगी । ऐसा सत्य समझाने की शक्ति वीतरागवाणी में है । 52 3007 
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परभाच में व्याधि : स्व-भाव में समाधि 
सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 


अनन्त उपकारी, वात्सल्य का प्रवाह प्रवाहित करनेवाले, परम कृपानिधि, जगः 
के समस्त जीवों को आत्मोन्नति और कल्याण की सच्ची राह बतानेवाले, महा 
करुणासागर, वीतराग भगवान्‌ ने जगत्‌ के समस्त जीवों का कल्याण करने क॑ 
भावना से आगम की अमूल्यवाणी का स्त्रोत बहाया । तीर्थकर भगबन्तों के मुखकमल 
में से वाणी वर्षी, गणधरों ने उसे झेली, आचार्यो ने उसे लिपिबद्ध की | भगवान क 
कथन है - “जिस आत्मा को (जन्म-मरणादि दुःख रूप) संसार खटकेगा, उसका कम 
से छुटकारा होगा ।" संसार का अर्थ क्‍या ? जहाँ जन्म-मरण, संयोग-वियोग आरि 
हैं, उसका नाम संसार है । जहाँ ये सब द्वन्द्द नहीं हैं, उसका नाम है - मोक्ष ! जो आत्माएं 
सिद्धस्वरूप को प्राप्त कर चुकी हैं, उनके जन्म-जरा-मरण, संयोग-वियोग, रोग- 
शोक आदि कुछ भी नहीं हैं । जहाँ तक कर्मो की वर्गणा मौजूद है, वहाँ तक जन्म- 
मरणादि का अस्तित्व है । जहाँ तक, भव-परम्परा खड़ी है, बहाँ तक ये दुःख सर्वथ 
दूर होनेवाले नहीं हैं ! संसार में दुःख बहुत हैं । कदाचित्‌ किसी जीव के पुण्योदय रे 
दूसरे दुःख वर्तमान में विद्यमान न हों, परन्तु जन्म-जरा-रोग-मरण, ये चार प्रकार के 
दुःख तो (सिद्ध परमात्मा के सिवाय) तमाम संसारी जीवों के मौजूद हैं । ये दुःख 
सिर्फ सिद्धगति में नहीं हैं । जन्म-जरा-मरण-रोगादि दुःखों से मुक्ति पानी हो तो मोक्ष 
(सर्व कर्म मुक्ति) की साधना करनी चाहिए । 

बन्धुओं ! आपके संसार-व्यबवहार में भी कोई वस्तु प्राप्त करनी हो तो वह बस्त 
जहाँ मिलती है, वहीं से ही प्राप्त करने का पुरुषार्थ करते हैं । तब फिर मोक्ष प्राप्त 
करने के लिए तो कितना पुरुषार्थ करना चाहिए ? महान पुरुषों ने कहा - (पहले यह 
सोचो) “रोग कौन-सा है, और उसके लिए औषध कौन-सा है ?'' रोग है - परगृह और 
औपध है - स्वगृह । तात्पर्य यह है कि परद्वव्य का राग यह रोग है और इसकी दवा 
है - सत्संग (महान युरुषों की उपासना), वीतरागवाणी का पान और शास्त्रों का वाचन | 
पर का संग बीमारी है, इसे मिटाने की दवा है - साधु-साध्वियों, सज्जन पुरुषों का 
सत्संग, महान आत्माओं की उपासना । आज जीव क्‍यों दुःखी है ? कर्म की बिडम्बना 
से । कर्म की विडम्बना कहाँ से आईं ? पर के संगरूपी रोग से । जीव जगत के विषयों 
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रांका और बांका के दृष्टन्त से इस तथ्य को समझें । पंढरपुर में रांका नाम के 
एक सेठ रहते थे | उनकी पतली का नाम था - बांका । वे दोनों पति-पतली बहुत धर्मि्ठ 
थे। धर्म को समझे हुए थे, इसलिए उनके जीवन में खूब सनन्‍्तोष था । उनकी सन्तोष 
वृत्ति और निर्लोभता की प्रशंसा सुनकर एक देव को उनकी परीक्षा करने का विचार 
हुआ । एक दिन सेठ-सेठानी दोनों घूमने जा रहे थे । उस समय देव ने स्वर्णमुद्राओं 
से भरी हुई एक थैली रास्ते में डाल दी । (मार्ग में पड़ी हुई) इस थैली को देखकर 
रांका सेठ ने सोचा - 'पीछे सेठानी आ रही है । इस थैली में भरी हुई सोने की भोहं 
देखकर कदाचित्‌ उसका मन ललचा जाए तो ?” अतः वे सोने की मोहरों पर धूल 
डालकर उसे ढकने लगे । पीछे-पीछे चली आ रही सेठानी ने अपने पति को सोना- 
मोहरों पर धूल ढकते देख पूछा - ''स्वामीनाथ ! यह क्‍या कर रहे हैं आप ?”' इस 
पर रांका सेठ ने कहा - “तुम्हें क्या दिखाई देता है ?' “मुझे तो आप धूल पर धूल 
ढकते दिखाई दे रहे हो । धूल पर धूल डालकर ढकने की क्‍या आवश्यकता है ?" 
देव ने दोनों की सन्तोषवृत्ति और निर्लोभता देखकर उनकी बहुत प्रशंसा की. और 
चरणों में नमस्कार करके वह चला गया । ॥; ४ 
देबानुप्रियों ! रांका सेठ को सोना मिट्टी जैसा लगा । परन्तु अगर आप चले जा रहे 
हों और रास्ते में सोना-मोहरों से भरी हुई थैली दिखाई दे तो आप क्या करेंगे ? उसे धूल 
से ढक दोगे, या उठा लोगे ? (हँसाहँस), भगवान का श्रावक परिग्रह में गले तक डूब 
जाए, इतना परिग्रह इकट्ठा करे, या परिग्रह की मर्यादा करे ? जैसे रांका-बांका को सोना 
पीली मिट्टी जैसा लगा, वैसे तुम्हें वह पीली मिट्टी जैसा लगे या प्यारा लगे ? बराबर 
विचार करके अन्तईदय से जवाब देना । मुझे ओठों से (दिया हुआ) जवाब नहीं ६३६: 
आपके हृदय से (उठा हुआ जवाब) चाहिए | आपको सोना मिट्टी जैसा प्रतीत होता 
तो बोलना और यदि मिट्टी-सा नहीं लगता हो तो समझना । मिट्टी तो मिट्टी है ही, सोना, 
हीरा, चांदी, ये सब भी मिट्टी (के प्रकार) ही हैं न ? मिट्टी और सोना आदि सब पृथ्वीकाय 
के ही भेद हैं। (अन्तर इतना ही है कि) हीरा, पन्ना, माणिक और सोना, इन सबमें आनेवाले 
(त्पन्न होनेवाले) जीव की पुण्यवानी अधिक है । जीवन में जब (सच्ची) समझ आएगी 
तब सोना और मिट्टी दोनों एक सरीखे प्रतीत होंगे । कहा भी है - 
- रणकण के ऋद्धि वैसानिक देवनी; सर्वे मान्य परुदूयत् एक स्वभाव जो । 
“जब आत्मा (उच्च गुणस्थान पर पहुँचकर) जागृत हो जाएगा, तब उसे वैमानिक 
देव को समृद्धि और घूल (मिट्टी) दोनों समान प्रतीत होंगे । फिर (संसार की) किसी 
वस्तु पर ममत्वभाव नहीं रहता । आत्मा स्वयं स्वर्णपात्र वन जाएगा और उसे स्वयं 
को समझ में आ जाएगा कि मैं हीरे, माणिक, मोती, सोना तथा धन चाहे जितना 
इकट्ठा (संग्रह) करूँ, मगर मेरे साथ (परलोक में) कुछ भी आनेवाला नहीं है, ये सब 
यहीं रनेवाले हैं । बन्धुओं ! आपके बाप-दादा चले गए, वे अपने साथ कुछ 
गए हैं क्या ? यदि ले गए हों तो कहना ! (हँसाहँस), साथ में कुछ भी ले जाया नही 
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की आसक्ति में मूढ बना, विषयों का संग होने से रागादि मलिन भाववाला बना | 
और फिर वह विषयों (की प्राप्ति) के लिए आरम्भ-समारम्भादि पापाचरण करनेवाला 
बना । इस कारण बहुत कर्मों का उपार्जन करके उसकी विडम्बनाओं को आमंत्रण 
दिया । फिर आत्मा दुःखी बनता है न ? उसका मूल कारण क्‍या है ? यह समझ में 
आया ? (मूल कारण है-) पर का संग । अतः वीतरागवाणी रूपी दवा कहती है - 
है आत्मन्‌ ! पर का संग, और राग छोड़ । किन्तु दूसरों की बात तो क्‍या करें, मगर 
जो कायम तेरे साथ रहता है, उस शरीर का भी राग छूटे तो यह रोग मिट जाय। जब 
शरीर का राग सर्वथा छूट जाता है, तब निरागी अवस्था आ जाती है | कहा भी है - 


देह छतां, णेनी दशा वर्ते देहातीत |, 
ते ज्ञानीना चरणमां, बनन्‍्दन हो अगणित ॥ 


जहाँ तक कर्म रहेंगे, वहाँ तक देह रहेगा । कर्मों से पूर्ण मुक्त नहीं बनता है, तब- 
तक उसे देह धारण करना पड़ता है । जब परद्रव्थ का राग छूट जाता है तब आत्मा 
वीतराग दशा प्राप्त कर लेता है । तभी उसका रोग दूर हो जाता है । मस्तक दुःखता 
है, तब 'एस्प्रो' या 'एनेसिन' की गोली खाने पर थोड़ी देर के लिए आराम मिलता 
है । डॉक्टर इंजेक्शन देता है, तब भी कुछ समय तक आराम मिलता है | यहाँ यह 
सोचना जरूरी है कि मस्तक की वेदना मंद पड़ने की हो और गोली ले ली तो सिरदर्द 
मिट जाता है । यह तो सिर्फ इस भव की वेदना है । परन्तु सदा के लिए भव-भव 
(भ्रमण) का रोग मिठाना हो तो सत्संग करो. यह सत्संग भी रूखा-सूखा नहीं, परन्तु 
जो संत वीतरागवाणी का मन्‍्थन-मनन करके, चीतराग संत बनकरं, जो औषेध दें, 


उसका पान करने से रोग समूल नष्ट हुए बिना नहीं रहता । 


परद्वव्य के प्रति राग ही आत्मा का रोग है । जैसे किसी की पुत्रवधू (घर से) बाहर 
भटकने लग जाय तो उसकी कोई कीमत नहीं रहती । चैतन्य आत्मा अनन्तशक्ति का 
स्वामी है । प्रत्येक वस्तु अपने-अपने स्वभाव में परिणत होती है । शरीर को अच्छा 
(पु) रखने के लिए इसे चाहे जैसे सुंदर मेवा-मिट्टान्न खिलाओ, फ़िर भी उसका स्वभाव 
सड़न-गलन-विध्वंसन का है । भले ही राजा का पुत्र हो, श्रेष्ठी पुत्र हो या महान्‌ संत 
हो, फिर भी शरीर का स्वभाव तो जैसा है, वैसा ही रहनेवाला है । औदारिक शरीर 
का स्वभाव है - क्षीण होना, विनष्ट होना । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय 
आदि प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने स्वभाव में परिणमित्त होता है । अज्ञान-अवस्था में जीव 
स्वद्गवव्य को छोड़कर पद्धव्य में पड़ता है, और विवेक भूल जाने से उसे ध्यान नहीं रहता 
फि मेरा असली स्वभाव क्‍या है ? मुझे तो जन्म-मरण का चक्कर मिठाकर मेरे अपने 
स्थान (मोक्ष) में पहुँचना है । जैसे किसी अपराधी को अपराध करने से आजीवन 
कारागार की सजा मिली है| वहाँ उसे सख्त मेहनत-मजदूरी करनी पड़ती है, फिर.भी 
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जाता, फिर भी आपका इन पर इतना ममत्व है, यदि (परलोक में) साथ में ले जाया 
जा सकता तो कितना ममत्व होता ? मुझे तो उन लोगों पर दया आती है, यदि (संग्रह 
किये हुए) धन पर ममत्व रह जाएगा, तो मरकर विषधर बनकर (कुंडली मारकर) 
उस पर बैठ जाएँगे क्या ? तीन - चार पीढ़ी उपभोग करे, इतना इकट्ठा कर लिया, 
फिर भी जीवन में सनन्‍्तोष दिखाई नहीं देता । सुबह से शाम तक उनकी दौड़ पुदूगल 
के पीछे होती है । अरे ! बहुत से लोग तो यों कहते हैं - “महासतीजी ! क्‍या करें, 
इस संसार में जरा भी सुख नहीं है !” हम कहते हैं कि (गृहस्थी में) सुख न हो तो 
आ जाओ हमारे घर (हमारी लाइन) में (हँसाहँस) । 808 म्हारे जैसे संकुचित चृत्तिवाले 
नहीं हैं, उदार हैं | तुम तो अपने सगे भाई को भी (व्यवसाय के सम्बन्ध में) 
बताये नहीं, जबकि हम खुले दिल से कहते हैं कि (सच्चा) सुख चाहिए तो आ जाओ 
(यहाँ) । (सच्चा) सुख तो वीतराग-मार्ग में है । कहा भी है - 
““नवि सुही देवता देवलोए, नवि सुही पुढवी पईराया । 
नवि सुही सेठि - सेणावई य, एगंत सुही मुणी वीतरागी //7 
देवलोक में प्रचुर ऋद्धि के स्वामी देव भी सुखी नहीं हैं, पृथ्वीपति राजा हो, 
सेनापति हो, या अरबपति, करोड़पति, लखपति धनिक हो या श्रीमान्‌ सेठ हो, परन्तु 
कोई भी सुखी नहीं है । इस दुःखभरे संसार में अगर कोई सुखी है त्तो बीतरागी संत 
सच्चे माने 2० हैं। यह वेषधारी साधु की बात नहीं है, किन्तु वीतराग-प्रभु की 
आज्ञानुसार , वैसे साधु की यह बात है । जिसे संसार विष के कटोरे जैसा 
लगता है, वह जरा-सा निमित्त मिलते ही इसे (इस दुःखबहुल संसार को) छोड़कर चल 
पड़ते हैं संयम पथ पर । 
गौतम बुद्ध जब गृहस्थ जीवन में थे, तब की बात है ) एक बार बहुत से मनुष्य 
एक मुर्दे को लेकर रोते-रोते जा रहे थे । किसी के जवान पुत्र को मृत्यु होने से उसके 
सगे-सम्बन्धी करुूण विलाप कर रहे थे, साथ ही छाती-माथा भी कूट रहे थे ! यह 
देखकर सिद्धार्थकुमार (बुद्ध का गृहस्थ जीवन का नाम) ने पूछा - “ये सब इतने क्यों 
शे रहे हैं ?” इस पर उसके आदमी कहते हैं - “जवान पुत्र मर गया है, इस कारण ये 
सब रो रहे हैं ?” यह सुनकर सिद्धार्थकुमार ने पूछा - “मर गया, इसका क्‍या 
मतलब 2?” “शरीर में से जीव (आत्मा) निकल गया, इसे ही कहते हैं - मर गया ।”! 
इस पर कुमार ने पूछा - “'क्या मैं भी इस तरह मर जाऊँगा ?”' उन्होंने कहा - ''हाँ, जो 
जन्मा है, उसे अवश्य ही मरना है। हमें और तुम्हें, सबको एक दिन इस तरह मर जाना 
है ।” यह सुनकर कुमार बोला - “अहो ! ऐसा दुःख है (मृत्यु का) ? तब तो मुझे इस 
(जन्म-मरणादि) दुखों से परिपूर्ण संसार में नहीं रहना है ।” एक मनुष्य के शव को ले 
जाते देखकर, उन्हें संसार की असारता का भान हुआ और वे इसे छोड़कर साधु बन गए । 
बन्धुओं ! मृत्यु की एक घटना प्रत्यक्ष देखकर सिद्धार्थकुमार संसार से विरक्त 
होकर त्यागी साधु बन गए । में तुम्हें पूछती हूँ कि तुमने ऐसे कितने किस्से देखे ? 
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चौकीदार की हाजरी में उसे कम्पाउंड में घूमने-फिरने की छूट मिलती है । अगर वह 
ठीक काम करता रहे तो सरकार उसकी आजीवन कारावास की सजा में कटौती करके 
अमुक् वर्ष के बाद उसे रिहा कर देती है । परतु कर्म राजा ने त्तो जीव को ऐसी जेल 
की सजा दी है, कि वह एक क्षणभर भी बाहर फिरने नहीं देता । जब जीव मोक्ष में 
जाता है, तभी कर्म से सर्वथा रहित हो जाता है । रोग किसे होता है ? शरीर हो उसको 
ही । जिसके कर्म लगे हैं, उसके शरीर है । सिद्ध परमात्मा कर्म से सर्वथा रहित हो 
गए, इस कारण उनके शरीर नहीं हैं, वे अशरीरी हैं । उनके शरीर नहीं हैं तो रोग भी 
(किसी प्रकार का) नहीं है । जहाँ शरीर है, वहाँ आधि, व्याधि और उपाधि है । 

साधक जीवन में भगवान ने २२ परिषह बताये हैं । उसमें वध नामक एक परिषपह 
भो बताया है। भगवान फरमाते हैं - “हे संत ! संयमी जीवन में कर्मयोग से कदाचित्‌ 
कोई तुम्हारा वध करनेवाला मिल जाए, तब तू कषाय और राग-द्वेप से युक्त तो नहीं 
होगा न ?" किसी के यहाँ गौचरी-पानी के लिए जाओ, तब कोई तुम्हारा तिरस्कार 
भी कर सकता है। तिरस्कार की अपेक्षा वध का परिषपह विशेष है। फिर भी २२ परिपहों 
में वध के परिषह को पहले नंबर में नहीं रखकर सर्वप्रथम क्षुधा परिषह को रखा । 
(इसके पीछे रहस्य यह है) मासखमण, सोलहभक्त, तप करो या वर्षीतप करो, तो 
'कवलाहार बंद होता है, रोज-आहार तो चालू ही रहता है । जीव माता के गर्भ से उत्पन्न 
होता है, तब प्रथम समय में ओज-आहार लेता है । वह आहार तो जीव जब इस शरीर 
को छोड़कर जाता है, तब छोड़ता है । यहाँ से छूटने के बाद जीव तीसरे या चौथे समय 
में तो (अगली गति में) उत्पन्न हो जाता है और वहाँ आहार करना शुरू कर देता है! 
भूख मिटाने के लिए जीच प्रयल करता आया है । शरीर है, वहाँ भूख-प्यास वगैरह 
सबकुछ है । जिस आत्मा की दशा देह में रहते हुए भी देहातीत रहती है, उसे परद्रव्य 
का संग अथवा खानपान वगैरह पुदूगलों का संग, यह सब आत्मा को बीमारी लगती 
है । उप्तके हृदय में रात-दिन यह बात खटकती रहती है कि यह बीमारी कैसे घटे, कैसे 
मिटे ? इस बात की चिंता रहा करती है, इसमें अगर खाने की बात आतो है, तो 
उसे च्यर्थ की झंझट लगती है। 

चन्धुओं | विचार करना - परद॒व्य का संग और राग, ये आत्मा की बीमारी हैं । 
यह बात एकदम हृदय में नहीं बैठती । परन्तु बुद्धिपूर्वक विचार करना कि ज्ञानियों ने 
इसे बीमारी क्‍यों कही है ? उदाहरणार्थ - तुम्हें बुखार आया हो, तब क्‍या होता है ? 
शरीर को चैन नहीं पड़ता, खाने-पीने की रुचि नहीं होती; और संसार के कामकाज, 
व्यापार-धंधा और कमाई वगैरह ठप्प हो जाती है । इसी प्रकार जीव को 'पर' का 
संग आत्मा की दृष्टि से रोग है, क्योंकि उससे आत्मा के हित के अनेक काम बिगड़ 
जाते हैं । उदाहरणार्थ - रात को अपने धंधे के आय-व्यय का हिसाब करना हो, अथवा 
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तुम पर इस संसार को कितनी चोटें लगीं ? फिर भी अभी तक इस संसार से छूटने 
का मन होता है ? गन्ना कोल्हू में पेरा जाता है, अन्त में उसके छिलकों को फेंक दिया 
जाता है, ऐसी दश्शा (आज) तुम्हारी हो गई है । फिर भी (अभी तक) संसार का रस 
छूटा नहीं । अन्तिम समय तक - संसार का रस नहीं छूठेगा तो चतुर्णतिरूपी कोल्टू 
में पेरना पड़ेगा । अतः इसे समझकर संसार का रस (आसक्ति) कप करो । 
चातुर्मास में साधु-साथ्वीजी शास्त्र (सिद्धान्त) में से किसी एक अधिकार पर व्याख्यान 
चांचते हैं। उसमें से श्रोत्ताजन किसी प्रेरणा का पीयूष प्राप्त करके अपना जीवन उज्ज्वल 
बनाते हैं । हमें 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का चाचन करना है, जिसमें 
'मल्लिनाथ भगवान्‌ का अधिकार है । मल्लिनाथ भगवान्‌ की बात तो बाद में आएगी। 
उससे पूर्व उसकी पूर्वभूमिका का वर्णन होना चाहिए न ?.चित्रकार को एक घित्र बनाना 
हो तो वह सीधा ही चित्र नहीं खींचता । पहले बह प्लान निश्चित करता है । फिर चित्र 
खींचता है । चित्र का रेखांकन करने के बाद वह निर्णय करता है कि इसमें कैसे रंग भरूँ, 
जिससे चित्र का सुन्दर उठाव आए ! दीवार पर चित्र बनाना हो तो पहले उत्त दीवार को 
स्वच्छ-समतल बनानी पड़ती है । किसान को खेत में (अनाज) बीज बोना हो तो पहले 
चह उस जमीन में कांटे-कंकर आदि निकालकर उसे साफ, समतल और मुलायम बनानी 
पड़ती है। प्रतिक्रमण करते समय पहले आत्मारूपी क्षेत्र को शुद्ध करने हेतु क्षेत्र विशुद्धधि 
करनी पड़ती है। इसी प्रकार सिद्धान्त (शास्त्र) का बाचन व श्रवण करने से पूर्व अन्तर 
'को विशुद्ध एवं निर्मल (पूर्वाग्रहादि रहित) बना लेना चाहिए । ऐसी स्थिति में बीतरागवाणी 
का श्रवण, मनन और चिन्तन करने से सत्य-मार्ग को समझा-जाना जां सकता है । 
'दशवैकालिक सूत्र' में कहा गया है - 
“'स्प्ेच्चा जाणाड़ ६: हर 7, सोच्चा जागाड़ पावर्ग । 
उकग्येपि जाणाड , ण॑ सेयँ त॑ समायरे ॥/ 
हि - दशवैकालिक सूत्र, अ.-४, .गा.-१९ 
चीतरागवाणी का श्रवण करने से जीव कल्याण के मार्ग को, और पापकारी मार्ग 
की जान लेता ह । दोनों मार्गों को सुनकर जान लेता है, तत्पश्चात्‌ दोनों में सेजो 
श्रेयस्कर मार्ग है, उसका सम्यक्‌ आचरण करे । 
चन्धुओं ! तुम स्वयं अनुभव करना ! जब तुम्हारे सिर पर बड़ी आफत के बादल 
मंडग़ रहे हों, किसी बड़े आधात का कोई कारण बना हो, उप्त सप्तय तुमने जिन्हें 
साधन माने हैं, वे हीरे, पन्ने, माणिक, मोती, सोना, सम्पत्ति रेडियो, टी.वी., 
हु पुत्र-परिवार या मित्र कोई भी क्‍या तुम्हें शान्ति प्रदान कर सकता ह 24५. 
उप्त समय कोई संत्तपुरुष आकर तुम्हें धर्म के दो शब्द सुनाए तो कैसी अलौकिक 
शान्ति होती है ? सं पि 
धर्मकथानुयोग के रूप में परिगणित 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' गहराई से समझपूर्वक 
सुना-समझा जाए तो चह मोक्ष का स्थान और थाम (प्राप्त करने में सफल हो सकता 
कु: 42592. 
कर 
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नाम भीष्म पितामह क्‍यों पड़ा ? पूर्ण यौवन अवस्था में पिता के लिए पुत्र (भीष्प 
ने भोग का त्याग किया । भोग धधकती आग है। जिस कन्या के साथ भीष्य बिवा 
करनेवाले थे, उस कन्या के.साथ विवाह करने का पिता का मन हुआ । अन्त में , पित् 
के लिए भीष्म ने आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा ले ली । और उस कन्या का विवा 
पिता के साथ करा दिया । इस कारण उनका नाम पड़ा - भीष्म पितामह ।-भीष 
पितामह से युधिप्ठिर पूछते हैं - “आज आपके मुख पर उदासीनता और ग्लानि क्‍्य 
दिखाई दे रही है ? आपका मुख आज खिन्न क्यों है ?” यह प्रश्न सुमकर भीष 
पितामह की आँख में आंसू आ गए । वे बोले - “मैं अपनी की हुईं भूल का पश्चात्ता 
कर रहा हूँ ।”” धर्मरज ने कहा - “आप तो महात हैं, आपने कौन-सी भूल की ?' 
“पुत्र ! तुम्हें इस बात का शायद पता नहीं होगा, पर है 3 करनेवाले को तो ,अपन॑ 
भूल का ख्याल होता है न ? जिस समय भरी सभा में का चीर खींचा जा रह 
था उस समय मैं वहाँ बैठा हुआ था । सभी मुझे भीष्य पितामह के रूप में मस्तक 
नमाते हों, मेरी आज्ञा सदैव शिरोमान्य करते हों, ऐसा मैं वहाँ बैठा था, फिर मेरी आँख 
के समक्ष द्रौपदी को निर्वस्न करके अपनी जांघ पर (बिठाने) का पद्यंत्र दुयोंधन रच् 
रहा हो, फिर भी उस समय में एक शब्द भी नहीं बोला । मैंने कितनी गंभीर भूल 
की ! मैंने जीवन में बहुत पाप किया है ।” इस प्रकार भीष्म पितामह ने भूल को भूल 
के रूप में मानकर जगत के समक्ष प्रस्तुत की है। जो साधक आत्मा भी अज्ञान दशा 
से की हुईं भूल को प्रगठ न करे तो समझो, उसने अपनी साथुता लुटा दी है| श्रावक 
भी अपनी भूल प्रगट न करे तो उसे श्रावकपन का लोप कर दिया । _' 

सांप की अपेक्षा पाप का भय अधिक लगना चाहिए £ बन्धुओं ! क्‍या तुमे 
वास्तव में सांप को अपेक्षा पाप अधिक भयंकर लगा है ? व्यवहार में जैसे पर्व के 
दिन पहनने को, बहुत दिनों से सुरक्षित रखी हुई कीमती से कीमती मूल्यवान पगड़ी 
पहनकर तुम जा रहे हो, और उस समय कोई उच्च स्वर से बोलकर तुम्हें चेताए कि 
“तुम्हारी पगड़ी में सांप है !' तो तुम (उसे सुनकर) क्या करोगे ? पगड़ी उत्ताकर फेंक 
दोगे. । क्योंकि सांप का अर्थ है - जीवननाशक जंतु ! तुम अपनी पगड़ी फेंक देने 
के बाद घर जाकर सोचोगे की पगड़ी गई तो गई, पर जीते जी घर आ गया, बस 
इतनी गनीमत है | तुम्हें सांप जितना भय पाप से लगता है क्या ? तुम्हें सांप का और 
तीखे कांटे का जितना भय लगा है, उतना पाप का नहीं लगता ! सच तो यह है सांप 
का और कांटे का भय लगा है, उतना पाप का भय नहीं लगा ! पग में कांटा चुभ 
गया हो तो तुरंत सुई से उसे निकाल लिया जाता है ! क्या कांटे पैर में रहने दिया जाता 
है ? उसका कारण यह है कि कांटा अगर अंदर रह जाए तो वह सड़ जाता है, वहाँ 
रस्सी पड़ जाती है । इसी प्रकार कोई (दुःसाध्य) रोग हो जाता है तो तुरंत डोक्टर या 
चैद्य के यहाँ जाते हो । शरीर के लिए जितनी चिन्ता है, क्या उतनी चिन्ता पाप न हो, 
इसकी है ? सांप ज्यादा हैरान करता है था पाप ? जहाँ तक आत्मा पाप से डस्ता नहीं, 
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है ) धर्मकथानुयोग जीव ने अनेक बार वांचा (पढ़ा) और सुना है, परन्तु उसमें समागत 
महापुरुषों का कीर्तन, अन्तःकरण से उनके गुणों का बहुमान, अनुमोदन और उन गुणों 
की प्राप्ति की उत्कण्ठा होनी चाहिए, वह हुई नहीं । उनकी भक्ति, सम्मान और उनके 
चरित्र के प्रति बहुमान से मोक्ष की प्राप्ति होती है । धर्मकथानुयोग भगवद्वाणी है । 
कतिपय जीव धर्मकथा से भी महान्‌ लाभ प्राप्त कर लेते हैं । भगवान्‌ की बाणी तो 
अर्थरूप होती है । कहा है - 
- “अत्थं भासड्ड अरहा, सुत्तं गुंत्थति गणहरा निउणा ॥॥7 
तीर्थकर अर्थरूप में सिद्धान्त का कथन करते हैं, निपुण गणधर भगवन्त उस 
अर्थरूप में कथित वाणी को गूंथते हैं और फिर आचार्य भगवन्तों ने उन शास्त्रों को 
लिपिबद्ध किया (लिखा) है । भगवान्‌ महावीर स्वामी के ग्यारह गणधर थे । उनमें 
प्रथम गणधर थे - इन्द्रभूति गौतमस्वामी । फिर पाटानुपाट पंचम गणधर हर सु धर्मा- 
स्वामी । तुम्हारे मन में प्रश्न उठेगा कि प्रथम गणधर गौतमस्वामी थे, तो बाद 
सीथे पंचम गणधर सुधर्मास्वामी का नाम क्‍यों आया ? सुधर्मास्वामी से पूर्व चार 
गणधर हो गए । उनमें गौतमस्वामी को केबलज्ञान और चे तुरंत मोक्ष पधारे । 
सिद्धान्तानुसार तीर्थंकर हों, गणधर हों या सामान्य हों, उनके केवलज्ञान में 
'कोई अन्तर नहीं होता । तीर्थकर भगवान्‌ की सेवा में ६४ इन्द्र रहते हैं । वे चौतीस 
अतिशय और पैंतीस प्रकार की सत्ववाणी के अतिशय से अलंकृत होते हैं । बाकी 
'केवलज्ञान तो सब में एक सरीखा होता है । गौतमस्वामी को केवलज्ञान प्राप्त हो गया 
था, अत: वे उस पाट पर बैठकर यों नहीं कह सकते कि भगवान्‌ जो कह गए हैं, 
उसीको मैं कहता हूँ । क्योंकि उनका ज्ञान भगवान्‌ के सहश था । गौतमस्वामी के 
बाद के तीन गणधर तो भगवान्‌ की मौजूदगी में ही मोक्ष पधार गए थे, और 
सुधर्मास्वामी छद्मस्थ थे । इस कारण गौतमस्वामी के पाट पर वे शीघ्र आ गए । वे 
पाट पर बैठकर अपने शिष्य जम्बूस्वामी को कहते थे - “हे आयुष्यन्‌ जम्बू ! भगवान्‌ 
ऐसा कह गए हैं, मैंने भगवान्‌ के श्रीमुख से इस प्रकार सुना है ।” थे सुधर्मास्वामी 
कैसे थे ? इस विषय में कहा है - 
चौददद प्रणधार कहिये, ज्ञान चार बगा्खाणीए। 
जिन नहीं पण जिन सरीखा, एहवा सुधर्मास्वामी जाणीए ॥ 
सुधर्मास्वामी छद्मस्थ जरूर थे, परन्तु उनका श्रुतज्ञान इत्तना अधिक विशुद्ध और 

विशाल था कि जिन (वीतराग अर्ईन्त) न होते हुए भी उन्हें जिन सहश कहा गया 

है। ऐसे श्री सुधर्मास्वामी को जम्बूस्वामी विनयपूर्वक चन्दन करके जब प्रश्न पूछते 

थे, तो वे उसका समाधान करते थे । प्रश्न चर्चा करने का आनन्द तभी आता है, जब 

एक-एक प्रशन पर खूब बारीकी से विश्लेषण एवं छानबीन हो, तभी श्रोता का ठीक 

समाधान होता है, उसकी समझ में आ जाता है। ऐसी छान-बीन करते समय श्रोत्त 

में भी ज्ञान होना चाहिए । हि 





वहाँ तक उसके हाथ से किसी का वास्तविक रूप में भला हो, ऐसी आशा रखना 
असंभव है । 
पापभीरु बने हुए आत्मा को अनीति करते हुए सैकड़ों विचार आएँगे । परन्तु जो 
इन्द्रियों के मोह में पड़ा है, उसे यह पता नहीं है कि पाप किसलिए करना पड़ता 
है ? सुन्दर प्रकार के शब्द, रूप, रंग, गन्ध और स्पर्श इन विषयों को प्राप्त करने के 
लिए ही न ? आँख को सुन्दर देखना अच्छा लगता है, कान को सुन्दर आवाज सुनना 
है; नाक को सुन्दर गन्ध चाहिए; जीभ को सुन्दर रस चाहिए, ओर स्पर्शेन्द्रियों को 
सुन्दर स्पर्श चाहिए । पाप करनेवाला इन पाँचों इन्द्रियों के आधीन (गुलाम) बना हुआ 
है। सभी इन्द्रियों की पोषक रसनेच्धिय है। सभी इन्द्रियों को मजबूत करके बहकाने- 
वाली जीभ है । जीभ खानपान और भक्ष्य-अभक्ष्य के विवेक को भुला देती 
है! उन (इन्द्रियों) को सामग्री दे दी तो समझो, वे सब इन्द्रियाँ हैवान बन जाती 
हैं। ये इन्द्रियाँ जितनी खुल्ली छूटी कि उतनी ही पाप-परायणता अधिक ! सभी इद्धियाँ 
अपनी-अपनी मनोज्ञ (मनपसंद) वस्तुओं पर टूट पड़ने लगीं, वहाँ फिर पाप की भीति 
नहीं रहती । और जहाँ पाप की भीति नहीं रहती, वहाँ नीति भी नहीं रहती । इन्द्रियाँ 
जितना मांगे, उतना दे दो तो क्या जीवन सुखरूप बन जाता है ? नहीं ! उदाहरणार्थ 
- तुम्हें सुन्दर सेवा-मिट्टान्न भोजन में मिले, तो उनका भोजन करके कौन सुख भोग 
सकता है ? जीभ पर काबू रख सकता है, वही जो व्यक्ति रसनेन्द्रिय पर नियंत्रण 
'खोकर खाए, वह सुखपूर्वक निश्चिन्‍्त होकर सो नहीं सकता ! क्योंकि उसे घबराहंट 
होती है, तथा गैस जैसे अनेक रोग हो जाते हैं। इन्द्रियों के आधीन बने, कि पाप का 
भय गया । पाप का भय नहीं रहा (गया) अर्थात्‌ - नीति नहीं रही । नीति के चले 
जाने का अर्थ हुआ - वह आकृति से मनुष्य रहता है, परन्तु प्रकृति से मानव नहीं 
रहता । फिर ऐसे व्यक्ति में स्व-पर का, अच्छे-बुरे का, हित-अहित का विचार नष्ट हो 
जाता है । यह सुविचार नष्ट हो जाने पर जीवन में क्या रहा ? अतः समस्त पापों की 
जड़ है - इन्द्रियों की आधीनता ! 
अपनी बात चल रही थी कि भीष्म पितामह ने अपनी भूल तथा स्वयं किये हुए 
पाप को धर्मराज के समक्ष प्रगट कर दिया । अतः साधु-साध्वी या आरावक-श्राविका 
अपने से जो भी भूल हो गई हो, उसे छुपाये नहीं । अपने कृत-पापों को प्रगट करने 
यर कदाचित्‌ बचन के या मारपीट के प्रहार पड़े तो उन्हें समभाव से सहन करें । 
अर्जुनमाली प्रतिदिन सात-सात व्यक्तिओं की हत्या करता था, परन्तु सुदर्शन श्रावक 
का मिलन होने पर भगवान महावीर के पास जाकर दीक्षा ग्रहण की । फिर उन्होंने 
भगवान महावीर से कहा - “ओ मेरे तारक प्रभो ! मैंने बहुत पाप किये हैं । मेरे पाप 
प्रबल हैं । आप मुझे उन पायों से मुक्त कराएँ ।”” अर्जुनमाली के आयुष्य का बन्ध 
पड़ा नहीं था, इसलिए पाप से छुटकारा हो गया । अगर बन्ध पड़ गया होता तो उन 





सुधर्मास्वामी के शिष्य जम्बूस्वामी भी बहुत उत्साही, जिज्ञासु एवं विनयवान्‌ 

थे । इसलिए उनका भी गुणग्राही विचारक आचार्यों ने खूब बखान किया है - 
मात्-पिता कुल जात निर्मल, रूप अनुप बखाणीए । 
देवताने बल्चम छागे, एहवा श्री जम्बूस्वामी जाणीए ॥ 

जम्बूस्वामी अत्यन्त रूपवान थे । उनके मात-पिता के दोनों कुल पवित्र थे । उनका 
रूप देवकुमार जैसा था । देवों को भी प्रिय लगें, ऐसे थे - जम्बूस्वामी । उनमें 
विनयभाव तो इतना अधिक था कि जब-जब वे सुधर्मास्वामी से प्रश्न पूछते थे, तब- 
तब विनयपूर्वक वन्दन करके पूछते थे । विनयपूर्वक ग्रहण हुआ ज्ञान जीवन के अन्त 
तक टिक सकता है | उसके विपरीत गुरु का विनय किये बिना लिया हुआ ज्ञान 
तात्कालिक याद रहेगा, परन्तु बाद में वह उसे भूल जाएगा । अतः आत्मज्ञान प्राप्त 
करना हो तो अभिमान को और कपाय को दूर करके नम्र बनो । डोरे को सुईं के नाक 
में से पार होना हो तो डोरे को पतला बनना पड़ता है । इसीलिए आत्मारूपी डोरे को 
सम्यकृत्वरूपी सुई में पिरोना हो तो कपायों को पतले (दुर्बल) करने पड़ेंगे । 

दो दिनों से अपनी बात चल रही है - “विषयों का करनां वन, कषायों का 
करना शमन” पर । अगर मोक्ष का शाश्वत सुख प्राप्त करना हो तो विषयों का वमन, 
और कपायों का शमन करना पड़ेगा । कारण यह है कि अनादिकाल से आत्मा का अहित 
करनेवाला कोई शत्रु हो-तो वह कपाय है । शास्त्रों में यत्र-तत्र कपायों की निन्‍दा की गई 
है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २३वें अध्ययन में कहा गया है - “/कसाया अग्गिणा 
बुत्ता ।/? अर्थात्‌ - कपायों को अग्नि की उपमा दी गई है। कपाय एक प्रकार से अग्नि 
है। अग्नि जहाँ उत्पन्न होती है, वह सर्वप्रथम उस स्थान को जला देती है । दिया सलाई 
जलती है तो सबसे पहले बह स्वयं को जलाती है, बाद में दूसरी वस्तु को जलाती 
है। इसी प्रकार जिसमें कपाय उत्पन्न होती है, वह पहले अपनी आत्मा का पतन करता 
है, और आत्मिक गुणों को उसमें जला डालता है । फिर कषाय द्वारा वह दूसरों को भी 
जलाता है । र 

कपाय को चाण्डाल की उपमा भी दी गई है। प्राचीनकाल में चाण्डाल जाति 
सबसे नीच मानी जाती थी । भूल से भी अगर चाण्डाल का स्पर्श हो जाता तो तुरंत 
स्नान कर लेते थे । इसी प्रकार कपाय भी सबसे नीच (दुर्गुण) है । आत्मा .को कपाय 
का स्पर्श हो जाए तो वह अपवित्र हो जाती है और (आत्मा के) क्षमा आदि गुण मलिन 
हो जाते हैं । कही-कहीं कपाय को राक्षस की उपमा दी गई है। राक्षस दिखने में भी 
अयंकर होता है, वह निर्देय और ऋ्रर होता है । मनुष्यों का भक्षण करता है। इसी प्रकार 
जब कपाय का उदय होता है, तब आत्पा रौद्ररूप घारण कर लेती है | वह लज्जा, 
क्षमा आदि गुणों को नष्ट कर देता है तथा सत्य, शोल आदि गुणों का भक्षण कर 
लेता है । अतएवं कपायों का त्याग करना आवश्यक है । 
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पापों का फल भोगने के लिए (जन्म-मरण करने हेतु अन्यत्र योनि में) जाना पर 
अर्जुनमाली भगवान से आज्ञा लेकर अपने द्वारा किये हुए पापों को नष्ट करने हेतु: 
के बाहर के दरवाजे के पास जाकर खड़े रहे । आने-जानेवाले लोग पत्थरों से 
'कदु वचनों के प्रहार करने लगे । फिर भी अर्जुनमुनि ने उन सब यातनाओं (उपस 
को समभाव से सहन किया और कर्मों को नष्ट करके शाश्वत सुख पाया । 

भीष्म पितामह ने धर्मराज के समक्ष आँख से अश्रुपात करते हुए कहा - ' 
सभा में द्रौपदी के चीर खोंचे गए, यह आँख से प्रत्यक्ष देखते हुए भी मैं एक २ 
भी न बोला ! मेरी बुद्धि उस समय कुण्ठित हो गई । कोई पुत्र भी ऐसा निष्ठुर' 
होता कि अपनी मां-बहन को जगत्‌ के समक्ष कोई निर्वस्त्र करे, तथापि एक शब्द 
न बोले । मैंने यह क्या किया ? परन्तु आज मुझे विचार आता है कि मेरी बुर्द्धि 
समय कुण्ठित क्यों बन गई ? उस समय मैंने दुर्योधन को समझाने का प्रयल नहीं कि 
उसका कारण था मेरे पेट में दुर्योधन के घर का अशुद्ध आहार पड़ा था ।!' 'जैसा आ| 
वैसी डकार' (यह कहावत प्रसिद्ध है) भगवान ने साधु-साध्वी के लिए भी फरमाय 
- तु औद्देशिक - अर्थात्‌ खास तेरे लिए बनाया हुआ, कीयगड - अर्थात्‌ -ख 
करलाया हुआ, अभिहडाणीय - अर्थात्‌ - सामने लाया हुआ आहार ग्रहण न करन 
तू ४२ दोष तथा (भेद-प्रभेदों सहित) ९६ दोष टालकर -निर्दोप गौचरी करः 
अगर गौचरी निर्दोष नहीं होगी तो तेरा संयम लुट जाएगा । भोष्म मितामह मे अरि 
आलोचना की और कहा - “'धर्मराज ! इसी कारण मेरे मुख पर उदासीनता है और आ 
में आंसू है। (निष्कर्ष यह है कि) आहार भी जवर्दस्त काम करता है। 

प्रदेशी राजा को सूरिकन्ता रानी मारने गई, उस समय उसके अध्यवसाय ये 
होंगे ? अनेक जीवों के प्राण लेकर जो आहार पेट में गया हो, उससे उसके अध्यवस 
भी वैसे अशुभ ही होंगे न ?,खटाईवाले बर्तन में दूध भरा हो तो दूध बिगड़ (फ 
जाता है। हाँ तो खठाईवाले बर्तन के संग से दूध बिगड़ गया, वैसे ही जीवन की य 
समझें । परद्र॒व्य का संग होने से आत्मा अपना बिगाड़ कर लेता है । खानपान के 
होना चाहिए ? भगवान ने संतों को कहा - “तुम निर्दोष गौचरी करना ।" तुम इत् 
घर में गौचरी के लिए फिरना, ऐसा नहीं कहा । अपितु निर्दोष गौचरी 
गवेपणा करने को कहा है । 'दशवैकालिक सूत्र' में बताया गया है कि गाँचरी के 
करनी चाहिए - पर # ॥॒ हे 

जहा दुगस्स पुप्फस्स, भमरो आवियड्ड रस॑ । 
न य पुप्फं कियामेडइ सी य पीणेड अप्पयं ॥। 
- दशवैकालिक सूत्र, .अ-१, गा. 

भ्रमर कमल में से रस पीता है, परन्तु उसे क्षति नहीं पहुँचाता, भ्रमर कमल ये 
आज्ञा नहीं लेता, जबकि संत तो गौचरी जाता है, तब गृहस्थ आहार दे तो लेता है 
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मैं मेरी बहनों से कहती हूँ, तुम्हें अपने पुण्योदय से गुणवत्ती बहू मिली हो, वह 
(घर की) सारी व्यवस्था संभालती हो, तो तुम अपने सासुपन का मोह छोड़ देना । तुम 
सासु हो तो सासु ही रहनेवाली हो । मान लो, तुम उपाश्रय में आई और पीछे से बहू 
तुमसे पूछे बिना बाजार से कोई नई चीज खरीद लाईं, तो तुम उसे यों मत कहना कि 
'में सासु बेठी हूँ, तुम मुझे तो कुछ पूछती ही नहीं ।” परन्तु मान कपाय को छोड़कर 
यही समझ लेना कि मैं संसार के पाप से छूटी । 
हाँ तो, हमारी जम्बूस्वामी की बात चल रही थी । जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी के 
गुणसम्पन्न और ज्ञानी शिष्य थे । परन्तु जम्बूस्वामी कौन थे ? यह हमें जानना चाहिए । 
एक बार जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी की देशना (उपदेश) सुनने गए थे । उनकी देशना 
सुनकर जम्बूस्वामी का अन्तर वैराग्य रंग से रंजित हो गया । घर जाकर मात-पिता की 
आज्ञा प्राप्त करके उनके दीक्षा लेने के भाव थे । वे देशना सुनकर घर की ओर जा रहे 
थे कि मार्ग में अचानक एक मकान का छज्जा गिर पड़ा । जम्बूस्वामी उससे सिर्फ दो 
बीता दूर रह गये । अगर वे दो बीता नजदीक होते तो उसके नीचे दब जाते ! 
देवानुप्रियों ! तुम (प्रायः) कहा करते हो कि निश्चितता होने पर धर्मध्यान करेंगे । 
परतु एक घड़ी के बाद कया होगा ? उसका (ज्ञानी के सिवाय) किसी को पता है क्‍या ? ' 
“कोने खबर छे कालनी, आ देह तणी दीवालनी ।”” 
यह देहरूपी दीवार कब टूट पड़ेगी, इसका क्या विश्वास ? हमलोग अपनी आँखों 
से क्‍या प्रत्यक्ष नहीं देखते कि किसी व्यक्ति का ट्रेन में, किसी का प्लेन में, किसी का 
आग में कब काल आ धमकता है ? कोई मनुष्य (नदी-तलाब आदि में) तिरने जाता 
है और वहीं डूब जाता है । अचानक (मकान में) आग लग जाती है और मनुष्य जल जाता 
है। अचानक कोई मकान दूट पड़ता है और मनुष्य उसमें दब जाते हैं। कल के समाचार 
पत्र में था कि बिलेपाले से बड़ौदा जाते समय हसमुखभाई के घर के पति-पत्नी, नौकर 
आदि ६ व्यक्ति एक्सीडेंट में खत्म हो गए । दूसरे ६ व्यक्तियों को गंभीर चोट लगी है । 
बिलेपालें से निकले थे, तब क्‍या इन्हें मालूम था कि हम वापस (जीवित) नहीं आएँगे ? 
ऐसी घटनाएँ पढ़कर भी विचार करो कि इस जिंदगी का कोई भरोसा नहीं है। कल क्‍या 
होगा ? इसका कोई पता नहीं है। अतः हो सके जितनी धर्माराधना कर लो । आज बहुत 
से लोगों. को हार्ट-एटेक हो जाता है । उस समय ऐसी गंभीर परिस्थिति हो जातो है, 
मानो अब रोगी बचेगा नहीं । उस समय उसके घर के लोग दौड़कर हमारे पास हमें 
बुलाने के लिए आते हैं। कहते हैं - ''महासतीजी ! आप जल्दी मांगलिक सुनाने के 
लिए पधारें ।”'हम कहते हैं - “बहुत सख्त धूप है । जमीन परपैर नहीं रखा जा सकता । 
अतः दो घंटे बाद हम आएँ तो चलेगा ? '' तब कहेंगे - “नहीं, महासतीजी शीघ्र पधारो ।”! 
यों सख्त धूप में हमें ले जाते हैं । वहाँ पहुँचकर हम मांगलिक सुनाते हैं । मर्यादित ब्रत- 
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रा साल के श्री संघ के अस्तित्व में प्रायः हरसाल विविध संप्रदायों के संत - सतीओं 
के चर्पावास चातुर्मास का लाभ श्री संघ ने पाया है । संत सतीओं की निश्ना में यहां 
॥ै| साल भर धर्मकरणी एवम्‌ धर्माराधना होती रहती है । श्री संघ में ललित महिला 
| मंडल, मंगल मंडल, प्रार्थना मंडल एवम्‌ युवा फोरम कार्यरत है । 
हमारा श्री संघ खंभात संप्रदाय का ऋणी है । हमें सर्व प्रथम एकावत्तारी महान 
वैरागी गुरुदेव आचार्य श्री कांतिऋषिजी म.सा. का चातुर्मास उपलब्ध हुआ । तत्पश्चातू 
प. पू. कमलेशमुनि म.सा. आदि संतो के दो चातुर्मास प्राप्त हुए और अब वर्तमान आचार्य 
॥| प. पू. अरविदमुनि म.सा. एवम्‌ विदुषि म.स. वसुबाई म.स. की आज्ञानुवर्ती सरलमना || 
मधुर व्याख्याता प. पू. रंजनवाई म.स. आदि ठा-५ के मुखारबिद्‌ से भगवान महावीर 
प्ररूपित सत्त्व एवम्‌ तत्त्व सभर प्रशस्त धर्मबोध का रसपान करने के लिए हम भाग्यवान 
बने । इस एतिहासिक चातुर्मास में अनेक- विध धार्मिक अनुप्ठानों का आयोजन 
रहा । श्रावक-श्राविकाओं ने भाव- विभोर होकर चातुर्मास मनाया । 
खंभात संप्रदाय की गुरुणीमैया व्याख्यान वाचस्पति वा.द्र. विदुषि प.पू. शारदाबाई 
म.स. ने अपनी संयम साधना करते हुए देश-विदेश में बसे हुए जैन-जैनतर समाज को 
आगमवाणी का अदभुत रसपान करवाया । प्रवचन पारसमणि प.पू. महासतीजी के 
विद्धत्तापूर्ण इन व्याख्यानों को १४ पुस्तकों में गुजराती में ग्रन्थस्थ किया गया जिन 
की १,५०,००० से भी अधिक प्रतों का वितरण हुआ । हिन्दीभाषी समाज में भी इन 
धर्मप्रेरक प्रभावशाली ग्रथों की सराहना हुई और इन ग्रंथों के हिन्दी अनुवाद की जबरजस्त 
मांय उठी । फलस्वरूप श्री शारदा हिन्दी साहित्य प्रकाशन समिति के सघन प्रयतों से 
म.स. के गुजराती में प्रकाशित व्याख्यान ग्रंथों का हिन्दी संस्करण समय-समय पर 
प्रकाशित हो रहा है । प.पू. महासतीजी के ५दें ग्रंथ 'शारदा ज्योत' के हिन्दी संस्करण का 
विमोचन श्री शारदा हिन्दी साहित्य प्रकाशन के द्रस्टीगण एवम्‌ अन्य श्रेष्ठिवर्यो 
की उपस्थिति में हमारे यहाँ हुआ । यह छठा ग्रथ प्रकाशित होने जा रहा है । 

_. भ्रमण संघ के आगम ज्ञाता विद्वान प.पू. नेमीचंदजी महाराज साहब ने अत्यंत चौकसी 
के साथ प-पू. शारदाबाई म.स. के व्याख्यान संग्रह 'शारदा शिखर' का हिन्दी मे भाषान्तर 
किया है। प.पू. म.सा. के इस भव्य पुरुषार्थ की हम सराहना एवम्‌ भूरी भूरी प्रशंसा करते 
है। इस ग्रंथ के प्रकाशन में अनुदान प्रदाव कराने का हमारे श्री संघ को जो लाभ मिला 
उसके लिए हम गर्व और धन्यता का अनुभव करतें है । यह ग्रंथ भी अन्य प्रकाशित ग्रंथों 
की तरह ही लोकचाहना प्राप्त करेगा ऐसा हमें संपूर्ण विश्वास है । 

प-पू. आचार्य भगबंत अरविंदमुनि म.सा. एवम्‌ बा.द्र. विदुपी वसुबाई म.स.जी आदि 
सर्वे संत-सतीओं के श्री चरणों में श्री भु. श्वे. स्था. जैन संघ चेनई के कोटि कोटि बंदन । 


श्री गु. शवे. सथा. जैन एसोशिएशन 


रसीकलाल सी बदाणी ._- अध्यक्ष | प्रफुलभाई आर. शाह  - मंत्री 

प्रभुदासभाई एन, कामदार - उपाध्यक्ष | प्रवीणभभाई एस. तुरखीया - सह-मंत्री 
हर्षदराय एम. शाह - उपाध्यक्ष | चोॉलेश पी. शाह - कोषाध्यक्ष 
तथा समग्र कार्यकारिणी के सदस्य... 






























सुधर्मास्वामी के शिष्य जम्वूस्वामी भी बहुत उत्साही, जिज्ञासु एवं विनयवान्‌ 

थे । इसलिए उनका भी गुणग्राही विचारक आचार्यो ने खूब चखान किया है - 
मात-प्रिता कुछ जात निर्मल, रूप अनुप बखाणीए । 
देवताने व्च॒म लागे,. एदवा श्री जम्बूस्वामी जाणीए ॥ 

जम्बूस्वामी अत्यन्त रूपवान थे । उनके मात-पित्ता के दोनों कुल पवित्र थे । उनका 
रूप देवकुमार जैसा था । देवों को भी प्रिय लगें, ऐसे थे - जम्बूस्वामी । उनमें 
विनयभाव तो इतना अधिक था कि जब-जब वे सुधमस्वामी से प्रश्न पूछते थे, तब- 
तब विनयपूर्वक बन्दन करके पूछते थे । विनयपूर्वक ग्रहण हुआ ज्ञान जीवन के अन्त 
तक टिक सकता है | उसके विपरीत गुरु का विनय किये बिना लिया हुआ ज्ञान 
तात्कालिक याद रहेगा, परन्तु बाद में बह उसे भूल जाएगा । अतः आत्मज्ञान प्राप्त 
करना हो तो अभिमान को ओर कपाय को दूर करके नग्न बनो । डोरे को सुई के नाक 
में से पार होना हो तो डोरे को पतला बनना पड़ता है । इसीलिए आत्मारूपी डोरे को 
सम्यकृत्वरूयी सुई में पिरोना हो तो कपायों को पतले (दुर्बल) करने पड़ेंगे । 

दो दिनों से अपनी बात चल रही है - “विषयों का करना बसन, कपायों का 
करना शमन पर । अगर मोक्ष का शाश्वत सुख प्राप्त करना हो तो विषयों का वमन 
और कपायों का शमन करना पड़ेगा । कारण यह है कि अनादिकाल से आत्मा का अहित 
'करनेवाला कोई शत्रु हो तो वह कपाय है। शास्त्रों में यत्र-तत्र कपायों की निन्‍दा को गई 
है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २३वें अध्ययन में कहा गया है - “कसाया अगिगणां 
बुच्चा /?” अर्थात्‌ - कपायों को अग्नि की उपमा दी गई हैं। कषाय एक प्रकार से अग्नि 
है। अग्नि जहाँ उत्पन्न होती है, वह सर्वप्रथम उस स्थान को जला देती है| दिया सलाई 
जलती है तो सबसे पहले बह स्वयं को जलातोी है, बाद में दूसरी वस्तु को जलाती 
है । इसी प्रकार जिसमें कयाय उत्पन्न होती है, वह पहले अपनी आत्मा का पतन करवा 
है, और आत्मिक गुणों को उसमें जला डालता है। फिर कपाय द्वारा वह दूसरें को भी 
जलाता है। 

कपाय को चाण्डाल की उपमा भो दी गई है प्राचीनकाल में चाण्डाल जाति 
सबसे नीच मानी जाती थी । भूल.से भी अगर चाण्डाल का स्पर्श हो जाता तो तुरंत 
स्वान कर लेते थे । इसी प्रकार कपाय भी सबसे नीच (दुर्गुण) है। आत्मा को क्रपाय 
का स्पर्श हो जाए तो बह अपवित्र हो जाती है और (आत्मा के) क्षमा आदि गुण मलिन 
हो जाते हैं । कहीं-कहीं कपाय को राक्षस की उपमा दी गई है। राक्षस दिखने में भी 
पभर्यकर होता है, वह निर्दय और क्रूर होता है । मनुष्यों का भक्षण करता है । इसी प्रकार 
जब कपाय का उदय होता है, तव आत्पा रैद्ररूप घारण कर लेती है ! बह लम्जा, 
क्षमा आदि गुणों को नष्ट कर देता है तथा सत्य, शील आदि गुणों का भक्षण कर 
लेता है । अतएवं कपायों का त्याग करना आवश्यक है । 
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. मैं मेरी बहनों से कहती हूँ, तुम्हें अपने पुण्योदय से गुणवत्ता बहू मिली हो, व 
(घर की) सारी व्यवस्था संभालती हो, तो तुम अपने सासुपन का मोह छोड़ देना । तु 
सासु हो तो सासु ही रहनेवाली हो । मान लो, तुम उपाश्रय में आई और पीछे से ब 
तुमसे पूछे बिना बाजार से कोई नई चीज खरीद लाई, तो तुम उसे यों मत कहना र* 
'मैं सासु बेठी हूँ, तुम मुझे तो कुछ पूछती ही नहीं ।” परन्तु मान ऋषाय को छोड़व 
यही समझ लेना कि मैं संसार के पाप से छूटी । 

हाँ तो, हमारी जम्बूस्वामी की बात चल रही थी । जम्बूस्थामी सुधर्मास्वामी रे 
गुणसम्पन्न और ज्ञानी शिष्य थे । परन्तु जम्बूस्वामी कौन थे ? यह हमें जानना चाहिए 
एक बार जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी की देशना (उपदेश) सुनने गए थे । उनकी देशन 
सुनकर जम्बूस्वामी का अन्तर वैराग्य रंग से रंजित हो गया । घर जाकर मात-पिता व 
आज्ञा प्राप्त करके उनके दीक्षा लेने के भाव थे । वे देशना सुनकर घर की ओर जा २ 
थे कि मार्ग में अचानक एक मकान का छज्जा गिर पड़ा । जम्बूस्वामी उससे सिर्फ < 
जीता दूर रह गये । अगर वे दो बीता नजदीक होते तो उसके भीचे दब जाते । 

देवानुप्रियों ! तुम (प्रायः) कहा करते हो कि निश्चितता होने पर धर्मध्यान करेंगे 
पर्तु एक घड़ी के बाद क्या होगा ? उसका (ज्ञानी के सिवाय) किसी की पत्ता है क्या ? 

““कोने खबर छे कालनी, आ देह तणी दीवालनी ।” 

यह देहरूपी दीवार कब दूट पड़ेगी, इसका क्‍या विश्वास ? हमलोग अपनी आँखे 
से क्‍या प्रत्यक्ष नहीं देखते कि किसी व्यक्ति का ट्रेन में, किसी का प्लेन में, किसी क 
आग में कब काल आ धमकता है ? कोई मनुष्य (नदी-तलाब आदि में) तिरने जात 
है और वहीं डूब जाता है। अचानक (मकान में) आग लग जाती है और मनुष्य जल जात 
है। अचानक कोई मकान दूट पड़ता है और मनुष्य उसमें दब जाते हैं। कल के समाचा 
पत्र में था कि बिलेपालें से बड़ौदा जाते समय हसमुखभाई के घर के पति-पत्नी, नौक 
आदि ६ व्यक्ति एक्सीडेंट में खत्म हो गए । दूसरे ६ व्यक्तियों क्यो गंभीर चोट लगी है 
विलेपालें से निकले थे, तब क्या इन्हें मालूम था कि हम वापस (जीवित) नहीं आएँगे ; 
ऐसी घटनाएँ पढ़कर भी विचार करो कि इस जिंदगी का कोई भरोसा नहीं है। कल क्य 
होगा ? इसका कोई पता नहीं है। अतः हो सके जितनी धर्माराधना कर लो । आज बहुत् 
से लोगों को हार्ट-एटेक हो जाता है । उस समय ऐसी गंभीर परिस्थित्ति हो जाती है 
मानो अब रोगी बच्चेगा नहीं ! उस समय उसके घर के लोग दौड़कर हमारे पास हमे 
बुलाने के लिए आते हैं कहते हैं - ““महासतीजी ! आप जल्दी मांगलिक सुनाने कं 
लिए पधारें ।”” हम कहते हैं - “बहुत सख्त धूप है । जमीन पर पर नहीं रखा जा सकता । 
अतः दो घंटे बाद हम आएँतो चलेगा ?”! तब कहेंगे - ''नहीं, महासतीजी शीघ्र पधारो 7 
यों सख्त धूप में हमें ले जाते हैं। वहाँ पहुँचकर हम मांगलिक सुनाते हैं । मर्यादित च्रत- 
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प्रत्याख्यान भी करा देते हैं। परन्तु अगर रोगी का आयुष्य बलवान्‌ हो त्तो असातावेद 
कर्म मन्द हो जाता है और वह बच जाता है। उस वक्त वह व्यक्ति कहता है - “सा 
धर्म के प्रताप से बच गया ।” उस समय संत कहते हैं - भाई ! तुम धर्म के प्र 
से बच गए, तो अब क्या करोगे ?” तब वह कहता है - “अब व्यापार जोर-शो 
करना है ।" (हम कहते हैं) '' भला ! धर्म के प्रताप से बच गया तो अब काम: 
तो छोड़ दे ।”” मृत्यु के मुख से बच कर घर्म करना नहीं है , परन्तु पली, पुत्र, पे 
के लिए घन कमाना है । परन्तु विचार करना, यह (बुर्वृत्ति) तुम्हें परलोक में तुम्हारे प्र 
को शरण देनेवाली नहीं होगी। 

जम्बूस्वामी ने विचार किया कि “अगर मैं इस मकान के जरा-सा और नजव 
होता, तो में इसके छज्जे के नीचे दब जाता । मैं अपने आयुष्य बल के कारण यच प 
हूँ, तो अब (जल्दी से) कुछ (धर्माचरण) कर लूं ।” काल का किसे पता है ? 3 
सुधर्मास्वामी के पास जाकर आजीवन ब्ह्मचर्य की प्रतिज्ञा अंगीकार कर लूं । वि' 
का वमन, तथा कपायों का शमन करके इन्द्रियों का दमन करना है । इन्द्रियों का द 
किए बिना तीन काल में छुटकारा नहीं है । जम्बूस्वामी (यह सोचकर) पीछे मु 
सुधर्मास्वामी के पास जाकर उन्होंने आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा ले ली। वे मात 
की (इस विषय में) सलाह लेने नहीं गये । उन्होंने यह विचार किया कि 'इन्द्रियों का दः 
करके मुझे ब्रह्मचर्य व्रत का पालन करना है । इसमें मात-पिता की आज्ञा की व 
जरूरत ३५; ?" आठ-आठ कन्याओं के साथ जिनको सगाई हुईं है, विवाह की त्तैयारि 
चल रही थीं । ऐसे समय से ब्रह्मचर्य-प्रतिज्ञाबद्ध होकर इन्द्रिय-विजेता बन गए । 

बन्धुओं ! ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “इन्द्रियों का दमन करो ।/' जिसकी एक इनि 
स्वच्छन्द हो जाती है, वह (इन्द्रिय विषयासक्त होकर) मरण-शरण हो जाता है ए' 
जिसकी पांचों इन्द्रियाँ स्वच्छन्द हो जाए, उसकी क्‍या दशा (दुर्दशा) होती है ? अ 
आत्मा का अहित न करना हो तो इन्द्रियों का दमन करो और आत्मसाधना सफल क 
हेतु कटिबद्ध बनो । जम्बूस्थामी ग्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा लेकर घर आए । जिन्हें अपने 
को धूमधाम से शादी करने की उमंग है, उन माता-पिता को इस बात का प॑ 
लगते ही अत्यन्त दुःख हुआ ५ आँखों से अश्रुधारा यहाते हुए माता-पिता ने उन्हें ख 
समझाया, परन्तु जम्बूस्वामी अपने प्रतिज्ञा पर अडिग रहे । जम्बूस्वामी के माता-पिः 
ने अपने सम्बन्धियों को इस बात की जानकारी दी । इस पर कन्याओं नेकहा- ६ 
भति का मार्ग वही हमारा मार्ग !'” अन्त में विवाह हुआ । विवाह के दूसरे ही दि 
जम्बूस्थामी संयम पथ पर चल पड़े । ऐसे स्वर्णपात्र-समान जम्बूस्वामी थे 
ऐसे जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी से क्‍या पूछेंगे ? ये सुन्दर भाव आठवें अध्यय 
में आएँगे । उन्हें समझने के लिए विषयों का वमन, कपायों का शमन और इन्द्र 
का दमन करके अन्तर को पवित्र बनाना पड़ेगा । सभी भाव यथावसर कह जाएग 
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ब्तुं हर तो रंगमहलमां मोज करे छे, मारो ऋषभ तो वनमां फरे छे । 
'लावो (२) तेना समाचार, मरुदेवी माता पूछे क््यां छे मारो लाल १ 
आदि जिणंद (२), बतावो भरतराय...., मददेवी माता पूछे...” 
ऋषभदेव भगवान्‌ ग्रामानुग्राम विचरण करते हुए अपनी नगरी (अयोध्या) में पधारे, 
तब भरत चक्रवर्ती दादीमाँ (मरुदेवी) को दर्शन कराने ले गए । उन्होंने दूर से ही भगवान्‌ 
का समवसरण देखा । ऋषभदेब प्रभु के दर्शन किये । माता के अपने पुत्र के प्रति राग 
(मोह) था, परन्तु भगवान्‌ तो बीतराग थे । वे मरुदेवी माता के समक्ष दृष्टि भी नहीं करते 
थे । ऐसी स्थिति में माता विचार करने लगीं - 'अहो ! मैं तो ऋषभ, ऋषभ कहकर 
भरत का उपालम्भ देती हूँ, किन्तु यह (ऋषभ) तो मेरे सामने (नजर उठाकर) भी नहीं 
देखता । कैसा इसका ठाठबाठ है ?' यों हाथी पर बैठे-बैठे ही माता का (ऋषभदेव पर) 
ग़गभाव छूट गया और हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हो गया । तुम 
कहते हो न कि मरुदेवी माता को हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे केवलज्ञान हो गया, हमें क्‍यों 
नहीं होता ? परन्तु विचार करो, कहाँ तुम और कहाँ वे ? उनकी आराधना कितने भरवों 
की थी । कैसी रल्कुक्षधारिणी माता थी ? अपने पुत्र और सौ पुत्र सब ने दीक्षा ग्रहण 
की और मोक्ष में गए । माता भी मोक्ष में गईं । उनके तो सभी १०० पुत्रों ने 
दीक्षा ले ली, तुम्हारे कितने पुत्र हैं ? बोलो ! (श्रोताओं में से कोई बोला कि मेरे ६ 
पुत्र है) तो बोलो, कितने पुत्रों को दीक्षा देनी है-? बोलते क्‍यों नहीं ? बोलो-बोलो । 
हँसाहँस) । जैनशासन को जयवन्त रखने को लिए संतों की बहुत आवश्यकता है। पुत्र 
दीक्षा लेने के लिए तैयार भी हो जाए, तो मातापिता उसे संसार में जकड़ने (बांधने) का 
प्रयल करते हैं। संसार की गाड़ी मैं उसे राजी खुशी से जोतते हैं । परन्तु अगर आप सच्चे 
(हितैपी) माता-पिता हों तो उसका संसार (जन्म-मरण) कम हो, ऐसे संस्कार दीजिए । 
आज का बाहर का (भौतिक) ज्ञान खूब दिया जाता है, परन्तु संतान को पास में बिठाकर 
पाव था आधा घंटा धार्मिक शिक्षण देने का ठाइम मा-बाप के पास नहीं है । यदि आप 
संतानों के .हितैषी हों तो आपको चाहिए कि उन्हें चतुगर्तिक संसार में भटकना न पड़े, 
ऐसे संस्कार दें । 

भगवान्‌ ऋषभदेव के १०० पुत्र और ब्राह्मी-सुन्दरी, ये दो पुत्रियाँ, ये सभी मोक्ष 

गये । धर्माराधना का वह कैसा स्वर्णिय समय था ! ऋषभदेव भगवान्‌ का 
शासन पचास लाख क्रोड़ सागर तक चला । उसके यश्चात्‌ दूसरे त्रीर्थकर अजितनाथ 
प्रभु हुए । उस समय १५-कर्मभूमियों में कुल मिलाकर. १७० तीर्थंकर थे । उनमें ९ 
हजार करोड़ साथु और नौ करोड़ केवली थे । अजितनाथ भगवान्‌ के समय में उत्कृष्ट 
प्रवृत्त था । चौबीस तीर्थंकरों में ऋषभदेव भगवान्‌ तीसरे आरे में हुए, बाकी 

के २३ तीर्थंकर चौथे आरे में हुए । चौथे आरे में दुःख अधिक और सुख कम था । 
इस समय पंचम आरा चल रहा है ! चौथे आरे में जन्म लिया हुआ व्यक्ति पंचम आरे 
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६ जीवन की सार्थकला : रत्नत्रयी की आराधना से | 
सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
इस विषम्काल में विरल मार्ग बतानेवाले, जगत की विरल विभूति वीर भगवान्‌ 
और बीतराग-वाटिका में विचरण करानेवाले सद्गुरुदेवों को बन्दन-नमस्कार करती 
हूँ। भगवान्‌ ने जगत के जीवों को उपदेश देते हुए कहा है - “हे भव्यजीवों ! अनन्त 
पुण्योदय से जीव मानव भवरूपी रलद्वीप में आया है । प्रबल पुण्योदय से आत्म- 
साधना करने हेतु उत्तम सामग्री भी मिल गई है । इस मानवभवरूपी रलद्वीप पाकर 
सलब्नयी (सम्यग्दर्शन-सम्धगज्ञान-सम्धक्चारित्ररूप रलत्नय) का शाश्वत धन का संग्रह 
कर लेना है । जिसे रलत्रयी का शाश्वत धन मिल गया, समझ लो उसका द्रव्य और 
भाव-दारिद्रय दूर हो गया । रत्लत्रयी अमूल्य और अपूर्ब चिन्तामणि है । 
देवानुप्रियों | तुम किस धन को प्राप्त करने के लिए रात-दिन धमाल कर रहे हो, 
शाश्वत धन के लिए या अशाश्रत के लिए ? शाश्वत धन प्राप्त करोगे तो शाश्वत सुख 
पिलेगा और नाशवान्‌ धन प्राप्त करोगे तो नाशवान्‌ सुख मिलेगा । अब विचार करना 
कि तुम्हें कौन-सा धन प्राप्त करना है ? अनादिकाल से अर्थ और काम की वृत्तियों ने 
आत्मा पर अड्डा जमाया है। उन (अनिष्ट वृत्तियों को) को जिनवाणी श्रवण से हृठाकर 
आत्मा को परगृह से स्वगृह में लाना है । मोह के घर में से महावीर के (मोक्ष के) घर 
में लाना है। जो सदैव रलत्रयी में रमणता करता है, वह शिव-सुन्दरी (मुक्ति) के साथ 
रमणता करता है। सलत्रयी का अर्थ कया है ? यह तो तुम जानते हो न ? सम्पगदर्शन, 
सम्यगुज्ञान और सम्यक्‌चारित्र - इन तीन तत्त्वों को स्लत्रयी कहा जाता है। हे 
तुम एकाग्रचित होकर भगवान्‌ से जब प्रार्थना करो, तब उनसे तुम्हें कुछ 
भांगने का मन हो, तो रत्लत्नयी की मांग करना और कुछ न मांगना । क्योंकि जिसके 
पास जो पदार्थ होता है, वहो मिलता है । (सामान्य स्थूल इप्टिवाला लोग ऐसी 
प्रार्थना करते हैं ।- 
देवाधिदेव ! तमे मोक्ष केरा दानी, अमे मांगनारा करीए नादानी । 
पारसनी पासे अम्ने पधराओ मसागीए । 
तमे जैनो त्याग कर्यों, ए ज अमे मांगीए ॥। 
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गाऊ का देहमान और दो पल्योपम का आयुष्य, तथैव तीसरे आरे में जुगलियों को १ 
गाऊ का देहमान और एक पल्योपम का आयुष्य होता है । तुम्हारे पास अरबों की 
सम्पत्ति हो, पर बह जुगलियों की सम्पत्ति के १335 नहीं है । पा महामन्‌ बैभव 
का वे उपभोग करते हैं। उन्हें तुम्हारी तरह कमाने की कोई चिन्ता नहीं है। उन्हें प्रतिदिन 
आहार करने को इच्छा नहीं होती । पहले आरे में अइ्ममभक्ते (तीन दिन से), दूसरे आरे 
में छट्ठभक्ते (दो दिन से) और तीसरे आर में चउत्थभक्ते (एक.दिन के अनन्त) आहार 
की इच्छा होती है, तब वे आहार करते हैं । उन्हें रसोई बनानी नहीं पड़ती । दश प्रकार 
के कल्पवृक्ष उन्हें मनोवांछित गा (फल) देते हैं । इन तीनों आरों में (मनुष्यों के) 
वज्ऋषभनाराच संघयण होता है । उनका शरीर इतना मजबूत (सुदृढ़) होता है कि 
उनके ऊपर से हाथी चला जाए तो भी हड्डी नहीं टूटती । अभी तो जरा-सा पैर लप्सा 
'कि हड्डी टूट जाती है । जुगलियों के दांतों की बत्तीसी भी बहुत सुन्दर और सुदृढ़ होती 
है। उन्हें व्ृद्धावस्था या बीमारी नहीं आती । जुगलिया जोड़े से (युगलरूप में) जन्म 
लेते हैं और एक को छींक और दूसरे को उबासी आती है, वे एक साथ ही मर जाते 
हैं। युगलियों के एक-दूसरे का वियोग नहीं होता । मृत्यु के ६ महीने बाकी रहते हैं, 
तब वे परभव (आगामी जन्म) का आदुधय बांध लेते हैं । उस समय जुगलिया दरम्पत्ति 
एक जोड़े को जन्म देते हैं । पहले आरे में वे युगल शिशु को ४९ दिन तक, दूसरे आरे 
में ६४ दिन तक और तीसरे आरे में ७९ दिन तक्क प्रतिणलन करते हैं। भाई-बहन दोनों 
साथ-साथ ही जन्म लेते हैं और वे ही पति-पत्नी बन जाते हैं । उन्हें एक दूसरे के साथ 
किसी प्रकार का वैर-विरोध, ईर्ष्या या द्वेप नहीं होते । बे अपने शुभ परिणामों से मरकर 
देवलोक में जाते हैं, ।. , - ह॒ 
बन्धुओं ! युगलियों की इतनी पुण्यवाणी होते हुए भी वे वहाँ से मोक्ष नहीं जा 
सकते । उसका क्‍या कारण है, समझे ? (कारण यह है कि) चुगलियों में धर्म (धर्माचरण) 
नहीं है। वहाँ अकर्मभूमि है ! यहाँ इस समय (कर्म भूमि होते हुए भी) तीर्थंकर भगवन्त 
नहीं हैं, किन्तु उनकी वाणी मौजूद है । वीतरागवाणी खारे समुद्र में भी पानी के छोटे 
कुंए के समान है । (वीतरागवाणी के) श्रवण और (उसपर) श्रद्धा करके चाहे इस संमय 
मनुष्य सीधा (यहाँ से) मोक्ष में न जा सके, किन्तु एकभवावत्तारी तो जरूर बन सकता 
है। (इस काल के) पहले के तीन और जुगलियों के जाननां.। तीसरे आरे के ८४ लाख 
पूर्व, ३ बर्ष और साढ़े आठ महीने बाकी रहे, तब भगवान्‌ ऋषभदेव (आदिनाथ) कां 
जन्म हुआ । उनका ५०० धनुप्य का देहमान और ८४ लाख पूर्व का आयुष्य था। उनकी 
माता भरुदेवी का आयुष्य करोड़पूर्व का था । ऋषभदेव भगवान्‌ के १०० पुत्र और 
दो पुत्रियाँ थीं। भगवान्‌ के सभी सौ पुत्रों ने और दोनों पुत्रियों ने दीक्षा ली ओर उसी 
भव में वे नमोक्ष में गए ! भगवान्‌ तो भगवान्‌ थे, पर उनका साथ परिवार भी कितना 
उज्ज्वल और आदर्श था ? हे ह 
भगवान्‌ ऋषभदेव के दीक्षा लेने के बाद मरुदेवी माता उनके लिए बहुत ही विन्ता 
करती रहती थीं । वे -(अपने पौन्र) भरत को उपालम्भ देती हुई कहती थीं - 
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भगवान्‌ ने जिनका त्याग किया, हम उन वस्तुओं पर राग करते हैं और उनको 
मांगते हैं । किन्तु मांगना ही हो तो रलत्रयी मांगना योग्य है। 

हमारे त्रिकालज्न वीतशाग भगवतन्तों ने भूत्तकाल में अनन्त आत्माओं को रलब्रयी 
का पथ बताया है, वर्तमान में महाविदेहक्षेत्र में सीमन्धरस्वामी प्रमुख बीस विहरमान 
तीर्थंकर करोड़ों मानवों को रलत्रयी प्राप्त करने का मार्ग बता रहे हैं । (अतः) तीर्थंकर 
भगवन्तों से रलत्रयी की मांग की जा सकती है । पर आपलीग क्‍या मांग रहे है ? 
आप तो गाड़ी (कार, वाड़ी (बंगला) और लाड़ी (सुन्दरी) की और घन, ये सब मांगते 
हो न ? योलो तो सही ! परन्तु इन सबको पाकर आत्मा (परापकर्मों से) हलका नहीं 
होता । पास में धन न हो तो तुम्हें संसार-सुख में कमी मालूम होती है । पस्तु ज्ञानी- 
पुरुष कहते है - “हे आत्मन्‌ ! रलत्रयी के बिना तुम्हें (मानवजीवन) में घहुत कमी प्रतीत 
होनी चाहिए ।” पास में चाहे जितना वैभव हो, परन्तु रलत्रयी न हो तो सम्यगदृष्टि 
आत्मा उसे तिनकी के तुल्य समझती है। रलत्रयी के बिना सम्यकृत्वी आत्मा को जीवन 
बेकार लगता है। रलब्रयी की आश्धना भगवान्‌ द्वारा शासक्ष-कंधित विधि से निरन्तर 
होनी चाहिए । रलत्रयी की रक्षा के लिए काम-ऋ्रोधादि शत्रुओं से सदा सावधान रहना 
पड़ता है। जिनेन्द्र जिनेश्वर प्रभु के बचनों के प्रति पूर्ण वफादार रहकर शासत्र-स्वाध्याय 
में रत रहना चाहिए । पाँच समित्ति और तीन गुस्ति को जीवन के साथ ओतप्रोत्त कर 
लेना चाहिए । इसके लिए विकथा, वासना, विकार और विलास को जीवन से विदा 
कर देता पड़ेगा । सदूगुरु के चरणों में जीवन समर्पित कर देना पड़ेगा ! कष्टों से जय 
भी घबराना नहीं चाहिए । ह ४; 

देबानुप्रियों ! कष्ट कर्म का कांठा निकालने का श्रेष्ठ साधन है समझपूर्वक समभाव 
से कष्टों को सहन करने से कर्मो की निर्णय होती है । कष्ट के बिना कर्मनिर्णया को कमाई 
नहीं होती । 3 का पुरुष कहते हैं - “कष्ट से घबराए बढ कंगाल है, आये पर कष्ट 
को कुमकुम का करके जो स्वागत करता है, बह कष्टमय संसार को शीघ्र 
पार कर जाता है ) कष्ट से कप्ता हुआ आत्मा कर्मसन्ना से टक्कर ले सकता 
है।”” जब कर्म का ठदय हो,.तव समभाव से सहन करने से जो कर्मनिर्जण का लाभ 
होता है, वह दूसरी साधना में नहीं होता । कर्मनिर्जर के बड़े साधन के प्रति घबगाहद 
लाना, साधक की सबसे बड़ी खामी है। पास में पैसा हो, सुख की सामग्री हो, तभी 
मोक्ष की आराधना हो सकती है, यह मान्यता गलत है। मोक्ष की आग्धना सुख में आर 
दुःख में दोनों स्थितियों में हो सकंती है! दुनिया जिसे खग़ब 227 उस मोक्ष के 
पथ्चिक सम्यक्त्वी आत्मा अच्छा मानती है । वस्तुतः मोक्ष का मुम॒क्षु ; इृष्टिवाला 
होता है । उसका दृष्टिबिन्दु दुनिया के इृष्टिविन्दु से पृथक ही होता है । 28 

जिन्होंने स्‍्लत्रयी की आराधना की है, वे जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी के पाम्त पहुँचे और 
तीन बार सचिनय बन्दना करके विवेकपूर्वक मधुर भाषा में चोले - “ भगवन्‌ ! आप ज्ञान 
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“हु तो रंगमहलमां मोज करे छे, मारो ऋषभ तो वनमां फरे छे । 
को लावो (२) तेना समाचार, मरुदेवी माता पूछे क्‍्यां छे मारों लाल ? 
आदि जिणंद (२), बतावो भरतराय...., मरुदेवी माता पूछे...” 
ऋषभदेव भगवान्‌ ग्रामानुग्राम विचरण करते हुए अपनी नगरी (अयोध्या) में पधारे, 
तब भरत चक्रवर्ती दादीमाँ (मरुदेवी) को दर्शन कराने ले गए । उन्होंने दूर से ही भगवान्‌ 
का समवसरण देखा । ऋषभदेव प्रभु के दर्शन किये । माता के अपने पुत्र के प्रति राग 
(मोह) था, परन्तु भगवान्‌ तो वीतराग थे । वे मरूदेवी माता के समक्ष दृष्टि भी नहीं करते 
थे | ऐसी स्थिति में माता विचार करने लगीं - 'अहो ! मैं तो ऋषभ, ऋषभ कहकर 
भखस्त का उपालम्भ देती हूँ, किन्तु यह (ऋषभ) तो मेरे सामने (नजर उठाकर) भी नहीं 
देखता । कैसा इसका ठाठबाठ है ?' यों हाथी पर बैठे-बैठे ही माता का (ऋषभदेव पर) 
रागभाव छूट गया और हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हो गया । तुम 
कहते हो न कि मरुदेवी माता को हाथी के होदे पर बैठे-बैठे केवलज्ञान हो गया, हमें क्यों 
नहीं होता ? परन्तु विचार करो, कहाँ तुम और कहाँ वे ? उनकी आराधना कितने भवों 
की थी । कैसी रलकुक्षधारिणी माता थी ? अपने पुत्र और सौ पुत्र सब ने दीक्षा ग्रहण 
की और मोक्ष में गए । माता भी मोक्ष में गईं । उनके तो सभी १०० पुत्रों ने 
दीक्षा ले ली, तुम्हारे कितने पुत्र हैं? बोलो ! (श्रोताओं में से कोई बोला कि मेरे ६ 
पुत्र हैं) तो बोलो, कितने पुत्रों को दीक्षा देनी है-? बोलते क्‍यों नहीं ? बोलो-बोलो । 
(ँसताहँस) । जैनशासन को जयवन्त रखने के लिए संतों की बहुत आवश्यकता है। पुत्र 
वीक्षा लेने के लिए तैयार भी हो जाए, तो मातापिता उसे संसार में जकड़ने (बांधने) का 
प्रयल करते हैं । संसार की गाड़ी में उसे राजी खुशी से जोतते हैं। परन्तु अगर आप सच्चे 
(हितैपी) माता-पिता हों तो उसका संसार (जन्म-मरण) कम हो, ऐसे संस्कार दीजिए । 
आज का बाहर का (भौतिक) ज्ञान खूब दिया जाता है, परन्तु संतान 'को पास में बिठाकर 
पाव या आधा घंटा धार्मिक शिक्षण देने का टाइम मा-बाप के पास नहीं है । यदि आप 
संतानों के हितैपी हों तो आपको चाहिए कि उन्हें चतुगतिक संसार में भटकना न पड़े, 
ऐसे संस्कार दें । ह 
_ ' भगवान्‌ ऋषभदेव के १०० पुत्र और ब्राह्मी-सुन्दरी, ये दो पुत्रियाँ, ये सभी मोक्ष 
में गये । धर्माराधना का वह कैसा स्वरणिय समय था ! ऋषभदेव भगवान्‌ का 
शासन पचास लाख क्रोड़ सागर तक चला । उम्तके पश्चात्‌ दूसरे तीर्थकर अजितनाथ 
प्रभु हुए । उस समय १५ कर्मभूमियों में कुल मिलाकर १७० तीर्थकर थे । उनमें ९ 
हजार करोड़ साधु और नौ करोड़ केवली थे । अजितनाथ भगवान्‌ के समय में उत्कृष् 
धर्मकाल प्रवृत्त था । चौबीस तीर्थंकरों में ऋषभदेव भगवान्‌ तीसरे 'आरे में हुए, बाकों 
के २३ त्ीर्थकर चौथे आरे में हुए । चौथे आरे में दुःख अधिक और सुख कम था । 
इस समय पंचम आरा चल रहा है ) चौथे आरे में जन्म लिया हुआ व्यक्ति पंचम आरे 
फिज्स्स्स्लाहडाइसएलन भा-१ ख्खव्य्ख्वय २० . 


के भण्डार हैं । मेरी आपश्री से ज्ञान प्राप्त करने की जिज्ञासा है ।'' देखिए, श्री जम्बूस्वामी 
को ज्ञान प्राप्त करने की कैसी तीत् जिज्ञासा जागी है ? जबतक जीव को योग्यता नहीं 
होती, तबतक आत्मगुण की प्राप्ति नहीं होती । आँवे में पकाये बिना कच्चे घड़े में पानी 
भरा जाएगा तो वह तुरंत फूट जाएगा । क्योंकि उसमें पानी टिकाये रखने यानी भरे जाने 
की योग्यता नहीं है। वैसे ही कच्चे घड़े की तरह योग्यता-रहित मानव को यदि ज्ञान दिया 
जाएगा तो उसमें टिक नहीं सकेगा । जगत्‌ में विद्वान्‌ वक्ता तो बहुत हैं, पर यदि बे ज्ञान 
के अनुसार आचरण नहीं करते, इन्द्रियों का निग्रह नहीं करते, तो वे सच्चे विद्वान नहीं 
हैं। भगवान्‌ की आज्ञा के अनुसार जिनका आचरण है, वे ही सच्चे ज्ञानी हैं। ऐसे सच्चे 
ज्ञानी के पास जाने से कल्याण होता है । केवल वाणी के वक्‍्तृत्व से लोकरंजन करने 
स्वयं तो तिर नहीं सकते, फिर दूसरों को तारने की बात तो बहुत दूर है । कोई आत्मा 
यों माने कि मैं व्याख्यान देकर लोकरंजन कर दूं तो मेरी वाहवाही हो जाएगी । परन्तु 
भगवान्‌ कहते हैं - “'लोकरंजन तो तूने अनेकबार किया, परन्तु उससे तेरा या दूसरों का 
कल्याण नहीं हो सकेगा ।'' तेरी बाहवाही की हवा हवा चनकर उड़ जाएगी । संत की 
भावना एकमात्र यही होना चाहिए कि मैं श्रावक-श्राविकाओं को वीतराग-शासन के 
रसिक बनाऊँ और जल्दी स्व-पर-कल्याण हो वैसा करूँ । 
तुम्हें कोई बीमारी हो जाए तब होस्पिटल में जाते हो । उस होंस्पिटल में शरीर की 
बीमारियाँ दूर होती हैं, जबकि इस वीतराग शासन की होंस्पिटल में आत्मा की 
बीमारी - जन्म-जरा-मृत्यु के रोग-समूल नष्ट किये जाते हैं । होस्पिटल में रोग का 
निदान करनेवाले डोक्टर होशियार होने चाहिए । अगर डोक्टर गँवार हो त्तो घीमार का 
सोग नहीं मिटता । किसी को दस्त लगते हों और किसी को कब्ज हो तो दोनों बीमारों 
को एक ही दवा दे । रोगी जल्दी खत्म हो जाता है । जिसको जो रोग है, वैसे दवा 
दी जाए और उससे रोग मिट जाए तो (समझना) वह सच्चा डॉक्टर है । वैसे ही भगवान्‌ 
के संत्तरूपी डोक्टर के पास अलग-अलग किस्म के मानव आते हैं । किसको किस 
प्रकार से समझाया जाए, जिससे उसके हृदय में धर्म का स्थापन हो । उसके मस्तिष्क 
में उतरे, इस प्रकार से धर्म समझाया जाए, तो स्व-पर का कल्याण हो । 
जम्बूस्वामी एक ही बार सुधर्मास्वामी की देशना सुनकर वैराग्य रंग में रंग 
गए । उनका चैराग्य कैसा था ? (उस चैराग्य के प्रभाव से) जम्बूस्थामी सहित ५२७ 
व्यक्तियों ने (एक साथ) दीक्षा ग्रहण की । स्वयं ने दीक्षा ग्रहण की, उसके साथ अपनी 
८ पत्नियों, ८ कन्याओं के माता-पिता त्ृथा अपने माता-पिता एवं सत्रि को अपने घर 
में चोरी करने हेतु आए हुए प्रभव आदि ५०० चोरों को बैराग्य रंग में रंगा । इन सबने 
जम्बूस्वामी के साथ दीक्षा ली । कैसी होगी यह वैराग्य की झलक ? घाटकोपर में ५ 
भाईयों की दीक्षा होती है, तब वजुभाई की दौड़धूप का कोई पार नहीं रहा । यहाँ तो एक , 
साथ ५२७ दीक्षाएँ हुई, कैसा भव्य होगा वह दृश्य ! जो व्यक्ति/।धन - 7 
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में मोक्ष जा सकता है, किन्तु पाँचवें आरे में जन्म हुआ व्यक्ति मोक्ष नहीं जा सकता। 
गौतमस्वामी, सुधमस्वामी और जम्बूस्वामी, ये सब चौथे आरे में जन्म लिये हुए थे 
और पाँचवें आरे में मोक्ष गये हैं । हम चाहे जितना पुरुषार्थ करें, किन्तु यहाँ,से मोक्ष 
में नहीं जा सकते । किन्तु एकभवावतारी होकर महाविदेहक्षेत्र में जन्म लेकर मोक्ष 
में जा सकते हैं | महाविदेहक्षेत्र में सदैव तीर्थंकर का योग मिलता है । वहाँ संदा चौथे 
आरे का समय बरतता रहता है | इसलिए वहाँ से. मोक्ष में जाया जा सकता है! 
यहाँ कोई सुखी मनुष्य हो तो,उसे देखकर कह देते हैं कि यह चौथे आरे का जीव है। 
फिर भले ही वह सिगारेट पीता हो, गुटका खाता हो, शराब को बोतल गटगठढाता 
हो। (यह एक भ्रान्ति है). चौथे आरे का धन के साथ कोई निस्‍्वत नहीं है, अपितु 
धर्म (आत्म-धर्म) के साथ सम्बन्ध है ( अतः इस मनुष्यभंव में ऐसी आराधना कर लो 
कि एक-भवावतारी होकर मोक्ष में जा सको । इस चातुर्मांस के पवित्र दिवसों में दान, 
शौल, तप और भाव की आराधना-साथना करे, रत्लत्नयी का साधना 
करो । फिर ऐसा अवसर नहीं मिलेगा |. ! . सर 

अब सुधर्मास्वामी जम्बूंस्वामी को “उस काल और उस समय' की बात कह रहे 
हैं । आगे क्‍या कहेंगे ? उसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


- व्याख्यान - ५ 
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धर्म ढूंढो निज चेलन में 
सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों, ! - स्व 
अनन्त करुणानिधि शास्त्रकार भगवन्त फरमा गये हैं कि "हे भव्यजीवों ! आत्मा को 
कर्मबन्ध से मुक्त बनाकर शाश्वत सुख का स्वामी बनाने के लिए धर्माचरण करना 
आवश्यक है। धर्म कोई बाह्य वस्तु नहीं है, परन्तु वह (धर्म) आत्मा के स्वामित्व की वस्तु 
है | किन्तु जो मनुष्य धर्म को नहीं समझता, वह कस्तूरी मृग की तरह भटका करता'है। 
कस्तूरी का मृग की नाभि (डूंटी) में कस्तूरी होती है, श्वास द्वारा उसकी ५08७३ में 
आती है। उस सुगन्ध को वह कस्तूरी की सुगन्ध के रूप में सच्ची समझता हैं । ऐसा 
समझने के बाद कस्तूरी कहाँ है, ? यह ढूंढने निकलता है । वह छहों:दिशाओं में घूमता 
है, और वापस जहाँ था, वहाँ आ जाता है; क्योंकि अपनी नाभि (डूंदी) में कस्तूरी है, ऐसा 
ज्ञान कस्तूरी का मृग को स्वयं नहीं होने से, बेचारा बाहर ही बाहर सुगन्ध लेने को दौड़ता 
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सामनेवाला व्यक्ति भी चुद्धिशांली है, उसके सामने अगर कपट करूँगा, तो पकड़ा 
जाऊँगा । इसलिए वहाँ सीधे और सरल बन जाते हो । बाकी अंतर से कपट नहीं गया ! 
है देवानुप्रियों ॥लोभ को भी पतला करना पड़ेगा ॥ लक्ष्मी तीन प्रकार से चली जाती 
है- दाने भोगो नाश; लक्ष्मी का दान में उपयोग होता है, भोग में उपयोग होता 
है, इन दो में उपयोग न हो तो अन्त में उप्तका नाश होता है । तुमने किसी के यहाँ 
दुस हजार रुपये व्याज पर रखे । उसका व्यापार जोर-शोर से चल रहा है, वहाँ तक 
तो वह व्याज बराबर देता रहता है । परन्तु उसका व्यापार ठंडा पड़ गया, और उसकी 
नियत बिगड़ी वो तुम्हारी रकम पचा जाए, उस समय क्‍या होगा ? तुमने अपने हाथ 
से (अच्छे कार्य में) रुपये खर्चे नहीं तो उसने वे रुपये हमम कर लिये न ? तुप्नने मिल 
के शेयर खरीदे, राज्य सरकार की लोनें ली, उनमें पाँच हजार के पाँच सी हो गए, 
तो कितना दुःख होता है ? बही रकम तुमने दान में दी होती तो कितना लाभ होता? 
उतना धन तुमने अपने भोगोपभोग में खर्चा होता तो पापकर्म थांधते । यह तो तुमने 
दान में या भोग में स्वयं (धन का) उपयोग नहीं किया, (इसके बदले) दूसरे ने उस 
रकम का उपयोग किया, पर तुम्हारा घन तो गया मं ? दान और भोग के बाद नाश 
का नंबर है । अगर घन का (किसो तरह) नाश न हो तो, उतना घन कहाँ समाता ? 
दुनिया में जितने व्यवसायिक प्रतिष्ठान हैं, उन प्रतिष्ठानों के धने का नाश न होता तो 
आज उनके पास करोड़ों-अरबों रुपये होते | बहुत-सी दफा मनुष्य डबल व्याज के लोभ 
में लाखों रुपये उधार देता है । परन्तु अन्त में व्याज के लोभ में मूल घन डूब जाता 
है । यह जानकर अनेक डबल व्याज मिले तो भी (चतुर मनुष्य) ब्याज पर धन किसी 
में नहीं रखते । अतः व्याज का लोभ जीता न ? मुझे व्याज नहीं चाहिए । क्‍यों ? (मूल) 
घन का नाश होने के भय से ? घन नाश के भय से लोभ जीता, परन्तु इससे लोभ 
पतला पड़ गया नहीं कहलाता । उससे मनुष्यपन नहीं मिलता । हमने कपाय पर विजय 
प्राप्त किया हो, प्रकृति के भद्र बनकर, माया-कपटरहित सरल चने हों, दान देकर 
अहंकार न किया हो इत्यादि चार बोलों से जो मनुष्यपन मिला है, उस मनुष्यपन में, 
समझ (विचेक) पूर्वक कपाय पतले करें, तो समझना कि अपनी मूलपूंजी सुरक्षित रखी 
है । तुम अपने पुत्र को लाख-दो लाख रुपये देते हो, उससे वह 'तुम्हाण उपकार नही 
भानता, अपितु अपना हक मानता है। परन्तु जो इतना धन दान में दो तो लाभ होता 
है । जिसे देते ही, वह तुम्हारा उपकार मानवा है। तुम्हारी लक्ष्मी का उपयोग अच्छे क्षेत्र 
में हो और लज्जा आदि मध्यम गुण जीवन में विकसित हो तो मनुष्यमव मिलता है। 
इन गुणों का विकास करके मानव से महामानव और महामानव से परमात्मा बनी 
जा सकता है । - है हद, वैसे 
देवानुप्रियों ! जिसे मानवभव प्राप्त करके परमात्मा बनने की लगन लगी है, बेर 
जम्बूस्वामी श्री सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक पूछते हैं 3९०७००आञहट 
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रहता है | बन्धुओं ! इसी प्रकार विचार करो; धर्म अपनी आत्मा में ही निहित (रहा हुआ) 
है, और धर्म बाहर की क्रिया रूप में नहीं है । यद्यपि बाहर की क्रिया छोड़ नहीं देनी है, 
परतु उसके द्वारा आत्मधर्म प्रगट करना है । 

सुगन्ध कस्तूरी की है, हवा की नहीं । पर वह (सुगन्ध) हवा में कब आती है ? जब 
हवा (सुगन्ध के) सम्मुख हो, तब नाभि में रही हुई सुगन्ध का पता भी श्वास न निकलता 
हो उसे नहीं लगता । सुगन्ध कस्तूरी की है, पर हवा उस सुगन्ध को लाने का मुख्य साधन 
है। सुगन्ध हवा में नहीं है, कस्तूरी में है। फिर भी अगर हवा न हो, उसके ऊपर का पड़ 
जरग-सा खिसका हुआ न हो तो कस्तूरी की सुगन्ध नहीं आ सकती । कस्तूरीया मृग को 
स्वयं को भी न आती है, परन्तु उसे पता नहीं है कि यह सुगन्ध मेरे में से (मेरी डूंटी 
में से) आ रही है । वह मृग तो अज्ञानी है, पर्तु आप तो समझते हैं कि धर्म आत्मा के 
गुण में है। उसे सम्यक्रूप से समझने के लिए वीत्रागवाणी पर श्रद्धा करेंगे, तो अवश्य 
समझ में आ जाएगा । 

देवानुप्रियों ) कस्तूरोया मृग की अपनी नाभि (डूंटी) में सुगन्ध होने पर भी अज्ञान 
के कारण वह सुगन्ध ढूंढने हेतु चन-वन में भटकता है । वैसे ही अपनी आत्मा भी अज्ञान 
के कारण अनन्तकाल से भव-वन में परिभ्रमण कर रहा है । कर्म जीव को संसार में 
परिभ्रमण कग्ता है । कर्म के कारण ज्ञान का प्रकाश आच्छादित हो गया है । इस प्रकाश 
को पुनः प्राप्त करना हो तो कर्म के आवरणों को दूर करने पड़ेंगे । मकान में उजाला कला 
हो तो किवाड़ बंद हो उन्हें खोलने पड़ते हैं । किवाड़ खुलते ही उजाला आना स्वाभाविक 
है। इसी प्रकार आत्मा का स्वरूप नया नहीं बनाना है। सिद्ध भगवन्तों की आत्मा का 
जैसा स्वरूप है, वैसा ही निगोद की आत्मा का स्वरूप है | सोने का कण जैसा आभूषण 
में है, वैसा ही खान में था और जैसा वह खान में था, वैसा ही आभूषण में है । इनमें 
अन्तर है तो इतना ही है कि खान में रहा हुआ सोने का कण मिट्टी से लिपटा हुआ है, 
और आभूषण का स्वर्णकण शुद्ध (साफ) हुआ है । वैसे ही सिद्ध भगवान्‌ की आत्मा 
कर्मरूपी मिट्टी के लोप से रहित है, और एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक के समस्त संसारी 
जीवों की आत्मा कर्मरूपी कचरेवाली हैं । इसलिए ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “कर्म का कचरा 
साफ करके भोक्ष में जाना हो तो धर्म की आराधना कर लो ।” 

जैनशासन में (सबका) साध्य बिन्दु एक ही है - शीघ्र कर्मक्षय करो । कर्म का क्षय 
कब हो ? जब-जब बांधे हुए कर्म उदय में आएँ, त्ब-तब किसी भी निमित्त पर रोप न 
करते हुए ऐसा विचार करना कि इसमें किसका क्‍या दोष है ? मेरे ही किये हुए कर्म मुझे 
ही भोगने है, में स्वकृत कर्मो को ही भोग रहा हूँ । कर्म भोगने का समय आए, कहा 
भी है - तब सावधान रहो । ह 


डुग्ल आधे मनवा ज्यारे, त्पारे रोबुं शा माटे १ 
चान्युं ते छगो छे, एनो शोक शा सादे ₹ 


नन्स्ज्य्य्श्य्य्य्प्य्श्ग्श्भ्क्ल्स्ञ्ञ्प्आ 


“जड़णं भंते / समणेणं भगवया महावीरेणं नाव संपत्तेणं, सत्तमस्स 
णायज्डायणस्स अयमडे पण्णत्ते, अह्टमस्सणं भंते के अड्टे पण्णते ??” 


“भगवनू ! मोक्ष प्राप्त भ्रमण भगवान्‌ महावीरस्वामी ने 'ज्ञाता सूत्र' के सातवें 
अध्ययन में पूर्वोक्त रूप से अर्थ का प्रतिपादन किया है, तो हे भगवन्‌ ! उन्होंने आठवें 
अध्ययन में कया अर्थ (भाव) प्ररूपित किया है ? भगवान्‌ ने उसके क्‍या गूढ रहस्य 
फरमाये हैं ? उसके भाव मुझे जानने हैं ।” 

जम्बूस्वामी को (भगवत प्रतिपादित भावों को) जानने की कितनी त्तीन्र तमन्ना 
है ? अगर ग्रहण करनेवाला पात्र सुयोग्य हो तो देनेवाला नहीं थकता । काली मिट्टी 
पर एक इंच पानी पड़े तो भी बह उसे चूस लेती है, जबकि पत्थर पर पाँच इंच पानी 
पड़े तो भी वह ऊपर-ऊपर से बह जाता है । एक बूंद पानी भी उसके अंदर नहीं 
उतरता । अगर अपना हृदय काली मिट्टी जैसा बन जाएगा, तो वीतरागवाणी के 
थोड़े-से वचन अंतर में उतर जायेंगे । उसके प्रति रुचि जगेगी और श्रद्धा पैदा होगी 
तो वह मोक्ष जाने योग्य बन जाएगा । 


इस दुनिया में उज्ज्वल की कीमत है, काले की नहीं । एक रूपक द्वारा समझाती 
हूँ - एक बार हीरे और कोयले का परस्पर संवाद हुआ । कोयला रोने लगा, तब हीरे 
ने कहा - “भाई ! तू क्‍यों रो रहा है ?”' तब कोयला रोता-रोता बोला - “भाई ! 
मैं और तू हम दोनों एक ही माता की संतान हैं । हम दोनों पृथ्वी के पेट से उत्पन्न 
हुए, फिर भी तुम इतने अधिक उज्ज्वल हो, तुम्हारा बहुत सम्मान होता है और तुम्हारा 
भूल्य भी बहुत है। मेरे और तुम्हारे वर्ण, मूल्य और तेज में जमीन-आसमाम जितना 
अंतर है । तुम्हें महिलाएँ कान के कर्णफूल में, हार में और अंगूठी में जड़ती हैं । तिजोरी 
में सुरक्षित रखती हैं। जबकि मुझे तो कोई छूना भी नहीं चाहता ! कदाचित्‌ कोई मुझे 
छू ले, तो मानो उसकी माँ मर गई हो, एवं अस्पृश्य (हाथ में) आ गया हो, वैसे जान 
कर साबुन से हाथ धो डालता है | मुझे एक बोरे में भरकर एक तरफ पटक देते हैं, 
और सिगड़ी में डालकर जलाते हैं, मुझे लालसूर्ख बना देते हैं, मुझे मार डालते हैं ।'” 
यों कहकर कोयला खूब रोने लगा, तब हीरे ने कहा - “भाई ! रो मत ! मेरी बात 
सुन । स्थान और माता एक होने से क्‍या होता है ? योग्यता तो अपनी-अपनी होती 
है। तूने जिन अणुओं में निस्तेजता और कालिमा ग्रहण की, जबकि मैंने उन्हीं अणुओं 
में से उज्ज्वलता और तेजस्विता प्राप्त की, इसी कारण से तुझे जलाया जाता है और 
मी विविध अंगों में) धारण किया (पहना) जाता है ।'” बन्धुओं ! बोलो, तुम्हें हीरे 
बनना है या कोयले जैसा ? यदि तुम्हें हीरे जैसा बनना हो तो कोई (तुम्हारे बारे 

में) चाहे जितनी बातें करे, कोई निन्‍्दा करें, तो उसमें पड़ना नहीं । परन्तु जहाँ-जहाँ 
जाओ, जो-जो देखो, उसमें से गुण ग्रहण करना, और अवगुणों को छोड़ देना । यों 
विचार करना कि गुण मेरे हैं और मेरे से पर हैं ! गुणानुराग जीवन में आ जाएगा तो 
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जे पूर्व क्या. कर्मों ते, आ भवे उदयमां आब्यां छे ! .. - 
ज्यां भावदिया वाब्या ता, एने कांदा उगवा लाग्या छे.:.- एने कांटा- (२) 
अंगे - अंगे भोंकाया छे पोताना आज पराया छे, . .. 
ञा बघी करमनी साया छके -!- 
पाप फरेछां “ प्रमटे ज्यारे, त््यरे रोबुं शा मादे... जे बाल्युं ते... 
अज्ञान-अवस्था में कर्म तो बंध चुके, पर अब वीतराग:शासन मिला, वीतरागवाणी 
सुनने को मिली, उसे सुनकर स्वरूप में स्थिरता करो । कर्म प्रत्येक प्राणी के उदय में 
आते हैं, परन्तु उसे भोगते समय समझ में अन्तर होता है । के 2! 
भले होय ज्ञानी के अज्ञानी जन, कर्मरदहित न कोई (: 
शानी वेदे पै्यंथी अज्ञानी वेदे ..रोई ॥.. 
राजा हो या रंक, साथु हो या गृहस्थ, प्रत्येक जीव के कर्म उदय में आता है। परन्तु 
ज्ञानी प्रतिक्षण यह बिचार करता, है कि तेरे द्वारा बांधे हुए कर्म तेरे उदय में आए हैं, उन्हें 
भोगने में इतना अधिक शोक क्‍यों करता है ? समभाव से सह लेगा.तो ये (कर्म) ४2% फ़ल 
देकर चले जाएँगे । तीर्थकर भगवान्‌ को भी कर्म ने नहीं छोड़ा । प्रभु महावीर को सं: 
ने कैसे-कैसे उपसर्ग दिये 7 हम कहते हैं कि संगम ने भगवान्‌ को कष्ट दिये । परन्तु 
अन्तर्ष्टि से विचार करें तो जरूर समझ में आ जाएगा कि संगम को भगवान को कष्ट- 
देने की चुद्धि कब हुई ? भगवान्‌ के द्वारा पूर्वबद्ध कर्म थे, तभी न ? भगवान्‌ गौचरी 
जाते, तब संगम सुज्झते आहार को असुज्ञता कर डालता; भगवान्‌ विहार करते, तब 
जहाँ कप रेती होती, वहाँ (उस रास्ते पर) घुटने-घुटने तक रेती के ढेर बना देता, जिनपर 
चलने में पैर न-उठें. फिर भी भगवान्‌ ने ऐसा विचार नहीं किया कि संगम ! 08॥ 
क्यों करता है ? उन्होंने तो एक ही विचार किंयां कि मेरे द्वारा पूर्वकृत कर्मों को मैं भोग 
रहा हूँ कु मे चुकता हो रहा है। मैं प्रसन्न.मुख से कर्म कहा कर्ज चुका दूं, ऐसा 
विचार वे करते थे । पक इसे ४ व 2 हक 
७ कर्मनन्ध तोड़ने का अमूल्य अवसर १ क्यों ] हममें शक्ति है, वहाँ तक कर्म- 
का कर्ज चुका देना है) इस मानवभव में जो कर्ज चुकाया जा सकता है, चह दूसरे किसी 
भव में नहीं चुकाया जा सकता । इसका खास त्तौर से ध्यान रखना । देखो, में एक दृष्टन्त 
देकर समझाती हूँ । जैसे किसी सेठ का प्रतिष्ठान जोर-शोर से.चल रहा हो, उस समय 
कोई ऋणदाता (साहूकार) दस हजार रुपये मांगने आए तो वह तुरंत दे सकता है,। परन्तु 
यदि वह प्रतिष्ठान कमजोर हो जाए उस वक्त साहकार (लेनदार) रुपये लेने आए तो-क्या 
होगा ? कई बार माल होते हुए भी तख्ती बदलनी पड़ती है । पाँच लाख का हीरा पास 
में पड़ा है, पर्तु उसे खरीदनेवाला ग्राहक मिलना चाहिए न ? ग्राहक हो और मिल्कियत 
बराबर हो, उस समय लेनदार (साहूका) रकम लेने आए तो उसे निपटाना आसान होता 
है। पस्तु अगर इससे चिपरीत बात हो तो दिवाला निकालना पड़ता है/न ? तुम विचार 
ि | *« “२</+७८३२ 


बेड़ा पार हो जाएगा । तुम चन्द्रमा को तो देखते हो न ? चन्द्रमा के जीवन में होनेवाले 
उतार और चढ़ाव से बोध ग्रहण करे । चन्द्रमा के जीवन में कृष्णपक्ष और 
शुक्लपक्ष, यों दो पक्ष आते हैं । शुक्लपक्ष में प्रकाश होता है और कृष्णपक्ष में होता 
है - अन्धकारः। शुक्लपक्ष के चद्धमा की तरह जीवन में दिन-प्रतिदिन गुणों की वृद्धि 
करते जाओ और कृष्णपक्ष के चन्द्रमा की तरह दु्गुणों को दिन-प्रतिदिन दूर करते रहो 
तो तुम्हात जीवन उज्ज्वल और तेजस्वी बन जाएगा । 
गुण का कलर (रंग) श्वेत है और अवगुण का कलर काला है । चीतरागी संत्रों के 
वस्त्र का कलर भी श्वेत होता है । प्रथम और अन्तिम तीर्थकरों के श्वेतवस्त्र होते थे । 
बीच के २२ तीर्थंकरों के संत भले ही रंगीन वस्त्र पहनते थे; पर उनके परिणामों में 
उज्ज्वलता थी, सरलता थी | सरल हृदयवाले मानव श्वेत कलर के समान गुण को 
ग्रहण करते हैं और अवगुण को छोड़ देते हैं ।॥ अपनी आत्मा स्वयं तीर्थंकर भगवान्‌ 
के समवसरण में गया, किन्तु वहाँ भी उसने अबगुण ग्रहण किये और अपना पकड़ा 
हुआ पूंछड़ा छोड़ा नहीं, इसी कारण चतुर्गतिक संसार में भटका है । 
इस संसार में दो प्रकार के मनुष्य रहे हुए हैं । एक हैं - पक्षी जैसे और दूसरे हैं 
- बंदर जैसे । वृक्ष की एक डाली पर बंदर वैठा है और दूसरी डाली पर पक्षी बैठा 
है । जब खूब जोर का तूफान आता है, वृक्ष की डाली दूटने के सिरे पर होती है, तब 
पक्षी समयसूचकता का उपयोग करके वृक्ष की डाली पर से उड़ जाता है, जबकि 
बंदर गिर जाने के भय से उस डाली से चिपट जाता है, जोर से पकड़े रखता है । अतः 
वृक्ष के गिरने के साथ ही बंदर उसके नीचे दबकर मर जाता है और पक्षी खतरा आया 
जानकर (पहले ही) अपना स्थान बदल कर सुरक्षित स्थान का आश्रय ले लेता 
है। इस प्रकार जिन मनुष्यों की प्रकृति बंदर जैसी है, थे मेरे धन-वैभव और भोग चले 
जाएँगे, इस भय से उन्हें छोड़ने के समय अधिकाधिक चिपटते जाते हैं और जो 
मनुष्य पक्षी की प्रकृति जैसे हैं, वे देर-सबेर एक दिन यह सब छोड़ता ही है, मैं इन्हें 
नहीं छोड़ें, तो ये मुझे छोड़कर चले जायेंगे, यों समझकर स्वयमेव भोगों का त्याग 
कर देते हैं और (आत्म) धर्म की शरण स्वीकार कर लेते हैं । 
जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी से पूछते हैं - “भगवान्‌ ने किन भावों का प्रकोशन 
किया है ? उन भावों को मुझे बताइए (समझाइए) ॥'” शिष्य विनववान और जिज्ञासु 
हो तो गुरु के दिल में उसे ज्ञान देने का उत्साह होता है, सहजभाव से गुरु के मानस 
में भी नये-नये भावों की स्फुरण होती है । इसी प्रकार श्रेताजन जिसासु हों तो वक्ता 
के दिल में भी बीतरागवाणी सुनाते समय नये-नये भाव जागृत होते हैं । तुम्हें अपना 
पुत्र अच्छा और विनयी हो तो आनन्द होता है न ? पुत्र 208 रहता हो और 
चार-बार पत्र लिखता हो कि 'पिताजी ! मैं आनन्द में हूँ। मेरी चिन्ता मत करता। 
तथ पिताजी पत्र लिखें कि - “बेटा ! तुझे विदेश गये पाँच वर्ष हो गए । अच्छे घराने 
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करे - अपनी आत्मा नरकगति, तिर्यचगति या देवगति में गयी, चहाँ कैसी दशा थी ? 
पस्त में माल नहीं था, पैसे भी नहीं थे, परन्तु कर्मराजा कला कर्ज किया हुआ था, यह 
बात स्पष्ट है।। उस वक्त संवर, तप आदि धर्मक्रियाएँ करके कर्मनिर्जग करने का क्‍या 
कोई साधन पास में था ? नहीं । जहाँ साधन-सामग्री या समझ न हो, वहाँ पुराने कर्मो 
का फल भोगते हुए नये कर्मो का बंध हो जाता है । इस समय (मनुष्यभव में) कर्मो का 
कर्ज चुकाने के लिए परिपूर्ण सामग्री मिली है, इसलिए समझपूर्वक (विवेकपूर्वक) 
सहनकरालो। ., 

- गैनशासन पाया है तो कुछ प्राप्त कर. छो ? महान्‌ पुण्य योग से हमें वीतशग - 
शासन मिला है। इस शासन में जिस प्रकार कर्म की फिलोंसोफी समझाई गई है, 
वैसी दूसरे दर्शनों या धर्मो में कहीं नहीं है। जैनशासन को पाकर जो मनुष्य कर्म के उदय 
के समय समभाव से दुःखों को सहन कर लेता है, वह निष्फल नहीं जाता । पहले जो 
असातावेदनीय कर्म बंध हुआ है, वह उदय में आया, इस कारण दुःख आया । उस वक्त 
आर्त-रैद्रध्यान हुआ । इस प्रकार दुःख सहन करने से कर्मनिर्जगा तो होती है, किन्तु 
नये कर्म तीत्र रूप से बंधते हैं। किसी भी गति या जाति का जीव उदय में आये हू 
कर्म से मिलनेवाला दुःख सहन तो करता है, किन्तु आरत॑ध्यान या रैद्रध्यान से जुड़ता है, 
इस कारण जो कर्मनिर्जग का लाभ मिलना चाहिए, वह नहीं मिलता । मान लो, कोई 
बहन अच्छे कपड़े पहनकर बाहर जाने के लिए निकली । उस समय किसी ने राख के 
छोटे उछाले । उस समय राख के छींठे धोने के लिए बर्तन धोये हुए गंदे पानी से भरी 
हुई कुण्डी में कपड़े झकोल दे तो कपड़े साफ होंगे या थे उनसे भी ज्यादा खराब हो 
जाएँगे ? इसी प्रकार कर्म के विषय में समझना । पहले के बांधे हुए कर्मो के कारण 
दुःख आया । उस दुःख को भोगा, इससे उन कर्मो की निर्जया तो हुई, परन्तु उन्हें 
(कर्मफल) भोगते समय आर्तध्यान-रौद्रध्यान रूपी गंदे पानी को कुण्डी में डुबको 
भारी, जिससे जो कर्म पहले थे, उनसे अधिक नये कर्म बांध लिये । चारों गतियों में इस 
प्रकार जीच पुराने कर्म भोगते हुए (यों) नये कर्म बांधता रहता है और चतुर्गेतिक संसार 

भटकता रहता है। अतएव -तीर्थकर भगवान्‌ फरमा गये हैं कि "हे जीव ) तुझ पर 
शागैरिक, मानसिक, आर्थिक या सांयोगिक किसी भी प्रकार से अपने द्वारा या दूसरे 
क्ज आ पड़े, उस समय एक बात ध्यान में रखना - “मैं अपने द्वारा किये हुए 
कर्मी (के फल) को भोग रहा हूँ ।'” . 
आत्मा में ज्ञानदीपक प्रा होगा तो. कर्मरूपी चोर प्रविष्ट नहीं हो सकेंगे 
सुनो, किसी मकान में दीपक जंल रहा होगा तो उस घर में चोर घुसने से विचार 
करेंगे । वैसे ही हमारे आत्म-गृह में यदि ज्ञानरूपी दीपक जल रहा होगा तो कर्मरूपी चोर 
प्रवेश करने में विचार करेगा । बताइए, आप कौन-सा दीपक रखेंगे ? मैं अपने द्वार 
हुए कर्मों (फल) को भोग रहा हूँ । दूसरा कोई भी मुझे दुःख देनेवाला 


की कन्याओं का (तेरे साथ सगाई के लिए) ओंफर आ रहा है । अतः तू अब देश में 
आए तो तेरा विवाह करें ।” इस पर पुत्र लिखता है - “पिताजी ! आप मुझे 
बुला रहे हैं, यह बहुत खुशी की बात है । परन्तु मेरे पास टिकट के पैसे नहीं है । 
आप पैसा भेजें तो मैं आऊँ ।' अब बोलो ! पुत्र आए तो आनन्द हो था आनन्द 
उड़ जाय ? ऐसी स्थिति में (पिता को) चिन्ता होती है कि काफी खर्च करके पुत्र को 
विदेश भेजा, पर (वहाँ रहकर) कुछ भी कमाया नहीं । ऐसी चिन्ता होती है । परन्तु 
आपको ७० चर्ष हो गए, फिर भी आत्मा का कुछ भी (हित) नहीं किया । 
(भविष्य में) मेरा क्या होगा ? इसकी लेशमात्र चिन्ता होती है ? पुत्र बहुत कमाई करके 
विदेश से आता है, तब तुम्हारा हृदय हर्ष से नाच उठता है । जैसे मेघगर्जना होते ही 
मोर नाचने लगता है, वैसे ही वीतरागवाणी श्रवण करते हुए तुम्हाय हृदय हर्ष से नाच 
उठना चाहिए । 

जम्बूस्वामी का हृदय हर्ष से नाच उठता है | गुरु भी ऐसे (गुणवान) और शिष्य 
भी ऐसे । जम्बूस्वामी ने पूछा - '' भगवन्‌ ! आठवें अध्ययन में (भगवान ने) क्या भाव 
फरमाये हैं ?'” इस पर पंचम गणधर सुधर्मास्वामी अपने प्रिय शिष्य जम्बूस्वामी से 
कहते हैं - “एवं खलूु नंबु /...!” - हे आयुष्यमान्‌ जम्बू ! तेरी प्रबल इच्छा है तो 
सुन ! सुधमस्वामी कैसी मधुर मिष्ट भाषा बोले ? एक पिता अपने पुत्र को प्यार से 
कहे - “बेटा !"' तो कैसा प्रेम उमड़ता है ? बहू सासु से कहे - “माँ ! गर्म-गर्म रोटी 
बना दूं । आप भोजन कर लें और उपाभ्रय जांय !”” और सासु बहू से कहे - “बहू 
बेटी !'” तो कैसा बात्सल्यभरा शब्द मालूम हो । इस प्रकार धनवान्‌, निर्धन, मध्यमवर्ग 
और उच्चवर्ग आदि का प्रत्येक मनुष्य-एक दूसरे के साथ वात्सल्यपूर्ण व्यवहार करें 
तो इस पृथ्वी पर स्वर्ग उतर जाय ! सुधर्मास्थामी जम्बूस्वामी से वात्सल्यभाव से कहते 
हैं - “हे जम्बू ! भगवान्‌ ने 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र” के आठवें अध्ययन में जिन भावों 
को प्रगट किया है, उन्हें तू एकाग्रचित्र होकर सुन - 'तेणं कालेणं तेण॑ समएणं? 
- अर्थात्‌ - उस काल और उस समय में (प्रश्न होता है-) यहाँ उस काल और उम्च 
समय ऐसा क्यों कहा ? काल दो प्रकार का है - एक उत्सपिणी काल और दूसरा 
अवसर्पिणी काल १! उत्सर्पिणी यानी चढ़ता काल और अवसर्पिणी यानो उतरता 
काल ! इस समय कौन-सा काल चल रहा है ? यह तुम जानते हो न ? इस समय 
अवसर्पिणी काल चल रहा है । इस अवसर्पिणी काल के उस काल और उस समय 
की बात है यहाँ । अवसर्पिणी काल के ६ आरे हैं - (१) सुपम-सुपम, (२) सुधम, 
(३) सुपम-दुः्धम, (४) चुःघम-सुषम, (५) दुःपम और (६) दुः्पम-दुःपम । इन ६ आरों 

भाव शास्त्र में बताये गए हैं । मे जुगलियों 

पहले तीन आरे जुगलियों (यौगलिकों) के होते हैं । पहले आरे में जुगलियों का 
३ गाऊ का देहमान और ३ पत्योपम का आयुष्य है | दूसरे आरे में जुगलियों का २ 
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नहीं है! जैन के जीवन में पद-पद पर ऐसा विचार (ज्ञानदीपक) होना चाहिए.। किसी 
दूसरे के किये हुए कर्मों (फल) को दूसग़ कोई जीव नहीं भोगता । कर्म करे कोई और 
(उसका फल) भोगे कोई दूसरा, अगर ऐसा होता तो कोई भी जीव दुःखी नहीं होता और 
न नरक-तिर्यच आदि दुर्गतियों में जाता । तुम प्रत्यक्ष अपनी आँखों से देखते हो कि जो 
अपयराध करता है, उसे ही सजा भोगनी पड़ती है। कट 
किसी मनुष्य मे चोरी को, और बह पकड़ा गया । उसे सजा भोगने के लिए जेल 
में बंद कर दिया गया । सजा तो चोरी करनेवाला भोगता है। पस्तु (साथ में) उसके माता, 
पिता और पली आदि सबको दुःख तो होता है न ? पल्तु जो जेल में बंद है, उसका 
जो दो वर्ष का बेटा है, उसे दुःख नहीं होता, क्योंकि बच्चा छोटा है, और उसे ज्ञान नहीं 
है, इसी कारण दुःख नहीं होता, परन्तु माँ-बाप को दुःख होता है कि वह हमाय पुत्र 
है। पत्नी को दुःख होता है कि मेरा पति जेल में है। यह सम्बन्ध लक्ष में रहा, इस कारण 
दुःख (महसूस) हुआ । अगर यह सगाई का सम्बन्ध नहीं रहा होता तो दुःख नहीं होता । 
मान लो, तुमने कोई कीमती चीज तुम्हारे मित्र को (उसके किसी कांम के लिए) दी, अगर 
वह चीज उसके पास से खो जाए तो दुःख किसे होगा ? कौन उसकी शोध करेगा ? जिसने 
उस चीज को अपनी मानी, उसे दुःख होगा, और वही उसकी शोध करेगा । दूसरे को 
दुःख नहीं होता, और न ही वह उसकी शोध करता है । इस दृष्टि से ज्ञानीपुरुष फरमाते 
हँकि “आत्मा में अंधेरा न रखो, चौबीसों घंटे ज्ञानदीपक जलता रखो ।” जिन कर्मो (फल) 
को में भोग रहां हूँ, वे मेरे ही किये हुए हैं । ऐसी धारणा सतत बनी रहे तो उसे आर्तध्यान 
या रीद्गरध्यान करने का अवसर ही नहीं आता । ऐसी समझ (ज्ञान) का दीपक (अंतर में) 
जलता रहे तो आर्त-रौद्रध्यान रूपी चोर अंदर प्रविष्ट नहीं हो सकते । इस ज्ञान का प्रकाश 
न हो तो आर्त-रौद्रध्यानरूपी चोर आत्मगृह में प्रविष्ट होकर ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप, आदि 
गुणरूपी माल चुरा ले जाता है । इन कर्मरूपी चोरों से बचना हो तो जिनेश्वर भगवान्‌ 
के बचन में जो शंका-कांक्षादि दोष लगा रहे हो, उनसे बचो, इन दोषों, को-दूर करो। 
- जिन मनुष्यों ने जिनशासन पाया है, जिनेश्वर भगवाम्‌ के वचनों पर जिन्हें यथार्थ 
श्रद्धा है, और तंदनुसार आचरण करते हैं, उन्हें दोष नहीं लगता । परन्तु जो जिंनेशासन 
की महिमा नहीं समझे, उन्हें सावधान रहने की आवश्यकता है । बहुत-से लोग छोटी- 
छोटी बातों में सावधान रहते हैं, परन्तु बड़ी बातों में लापरवाह रहते हैं। मान लो, कोई 
व्यक्ति बड़ी दुकान का मालिक है, दुकान में बहुत ग्राहक आते हैं। माल के ढेर पड़े हैं 
ग्राहक कोई चीज उठाकर न ले जाए, इसके लिए. बहुत हो सावधानी रखता 
है। पल्तु उसकी दुकान में बहुत-से मुनीम और नौकर काम करते हैं। उनके प्रति सावधानी 
न रखी तो ? ग्राहक कदाचित्‌ ले जायेगा तो अधिक नहीं ले जाएगा, पस्नतु मुनीमों और 
नोकरों की नियत बिगड़ी तो बड़ा भागी घोटाला करेंगे । उसकी मार जैसी-तैसी नहीं 


| ए२ हयहययछटू शारा शिखर भा-१ ड्श्श्ख्यख्क्जा 
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गाऊ का देहमान और दो पल्‍्योपम का आयुष्य, तथैव तीसरे आरे में जुगलियों 
गाऊ का देहमान और एक पल्चोपषम का आयुष्य होता है । का आस शत 
सम्पत्ति हो, पर वह जुगलियों को सम्पत्ति के आगे कुछ नहीं है। ऐसे महान्‌ वैभव 
का थे उपभोग करते हैं। उन्हें तुम्हारी तरह कमाने को को विन्ता नहीं है। उन्हें प्रतिदिन 
आहार करने की इच्छा नहीं होती । पहले आरे में अद्डमभक्ते (तीन दिन से), दूसरे ओर 
में छट्ठमक्ते (दो दिन से) और तीसरे आरे में चउत्थभक्ते (एक दिन के.अनन्तर) आहार 
की इच्छा होती है, तब वे आहार करते हैं । उन्हें रसोई बनानी नहीं पड़ती । दश प्रकार 
58280 4 8054:2% 54 सुख (फल) 28 हैं । इन तीनों आरों में (मनुप्यों के) 
रच संघयण होता है । उनका शरीर इतना मजबूत (सुद्ढ़) होता है कि 
उनके ऊपर से हाथी चला जाए तो भी हड्डी नहीं टूटती । अभी त्तो जा सा पर पमी 
कि हड्डी टूट जाती है । जुगलियों के दांतों की बत्तीसी भी बहुत सुन्दर और सुदृढ़ होती 
है । उन्हें वृद्धावस्था या बीमारी नहीं आती । जुगलिया जोड़े से (युगलरूप में) जन्म 
लेते हैं और एक को छोंक और दूसरे को उबासी आती है, वे एक साथ ही मर जाते 
हैं। युगलियों के एक-दूसरे का वियोग नहीं होता । मृत्यु के ६ महीने बाकी रहते हैं, 
तब वे परभव (आगामी जन्म) का आयुष्य बांध लेते हैं। उस समय जुगलिया द्पत्ति 
एक जोड़े को जन्म देते हैं। पहले आरे में वे युगल शिशु की ४९ दिन तक, दूसरे ओरे 
में ६४ दिन तक और तीसरे आरे में ७२ दिन तक प्रतिपालन करते हैं। भाई-बहन दोनों 
साथ-साथ ही जन्म लेते हैं और वे ही पति-पत्नी बन जाते हैं। उन्हें एक दूसरे के साथ 
किसी प्रकार का बैर-विरोध, ईर्ष्या या द्वेष नहीं होते ! वे अपने शुभ परिणामों से मरकर 
देवलोक में जाते हैं। . बह ' ९5 
बन्धुओं ! युगलियों की इतनी पुण्यवाणी होते हुए भी वे वहाँ से मोक्ष नहीं जा 
सकते । उसका क्या कारण है, समझे ? (कारण यह है 3०९8 में धर्म (धर्माचरण) 
नहीं है। वहाँ अकर्मभूमि है । यहाँ इस पक (कर्मभूर हुए भी) तोर्थकर भगवन्त 
नहीं हैं, किन्तु उनकी वाणी मौजूद है। 'खारे समुद्र में भी पानी के छोटे 
कुंए के समान है । (वीतरागवाणी के) श्रवण और (उप्तप) श्रद्धा करके चाहे इस समय 
मनुष्य सीधा (यहाँ से) मोक्ष में न जा सके, किन्तु एकभवावतारी तो जरूर बच सकता 
है। (इस काल के) पहले के तीन और जुगलियों के जानना । तीसरे आरे के ८४ लाख 
पूर्व, ३ वर्ष और साढ़े आठ महीने बाकी रहे, तब भगवान्‌ ऋषभदेव (आदिनाथ) का 
जन्म हुआ | उनका ५०० धनुप्य का देहमान और ८४ लाख पूर्व का आयुष्य था। उनकी 
माता मरुदेवी का आयुष्य करोड़पूर्व का था | ऋषभदेव भगवान्‌ के ९०० डर और 
दो पुत्रियाँ थीं। भगवान्‌ के सभी सौ पुत्रों ने और दोनों घुब्नियों ने दीक्षा ली और उसी 
भव मेंचे औओक्ष में गए । भगवान्‌ तो अगवानू थ, पर उनका सारा यरिवारें भी कितना 
उज्ज्वल और आदर्श था ? पल पा शक 227 % 02 
भगवान्‌ ऋषभदेव के दीक्षा लेने... नब्स्‍ «५ , लिए बहुत ही चिन्ता 
करती रहती थीं | वे -(अपने पौत्र) , | न्पप्से रत के 
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पड़ेगी । तुम्हारे घर में रहकर वे तुम्हारा माल ले जाएँगे । इसलिए ग्राहक की अपेक्षा मुनीमों 
(आदि) के प्रति अधिक सावधानी रखने की आवश्यकता होती है। (अन्यथा) जिनशासन 
प्राप्त होने पर भी सत्य-मार्ग का स्वीकार नहीं करोगे और असत्य में रहोगे तो ग्राहक को 
उगकर लूट लोगे, मगर घर में सुनीम और नौकर खा जायेंगे, नुकसान करेंगे । तुम्हारी 
ऐसी स्थिति न हो जाए, इसका ध्यान रखो । 


जिसे जिनेश्वर भगवान्‌ के वचन पर अटल श्रद्धा है, उस पर चहे जैसे दुःख आ पड़े, 
तो भी बह जीव परभाव में नहीं जाता । अर्दन्नक श्रावक की कसौटी समुद्र में एक देव 
की, फिर भी उसका एक रोम भी विचलित नहीं हुआ । उसकी गर्दन पकड़कर देव ने 
उसे ऊपर (आकाश में) उछाला, किन्तु उसकी एकमात्र यही श्रद्धा थी कि अगर मेरा 
आयुष्य बलवान है, तो यह देव चाहे जो करे तो भी मैं मरनेवाला नहीं; और यदि 
आयुष्य पूरा होनेवाला होगा तो हो जाएगा; किन्तु मेरा धर्म झूठा है, यह तो मैं कदापि 
नहीं कहूँगा । यह शुद्ध श्रद्धा का प्रभाव था । एक बार जो जीव सम्यक्त्व को पा लेता 
है, वह जीव नरक में नहीं जाता । हाँ, एक बात है, सम्यकत्व-प्राप्ति से पहले अगर नरक 
के आयुष्य का बंध पड़ गया तो नरक में अवश्य जाना पड़ता है । बाकी सम्यक्त्वी जीव 
नरक, तिर्यच, भवनपति, वाणव्यन्तर, ज्योतिष्क, स्त्रीवेद और मपुंसकवेद, इन ७ बोलों 
में आयुष्य बंध नहीं करता | वह मरकर वैमानिक देवों में जाता है, और अर्ध-पुदूगल- 
परावर्तनकाल, में मोक्ष चला जाता है । सम्यकत्व की महिमा तो देखो, सम्यक्त्व प्राप्त 
हो जाय तो मोक्षममन की मुहर छाप लग जाती है। पा तुम्हारी सम्पत्ति में इतनी शक्ति 
है कि अरब रुपये कमाए, तब भी अधोगत्ति में नहीं जाती ? अथवा करोड़पति बन जाए, 
उसे कैन्सर, ठी.बी. या डाय्राविटिज रोग नहीं होगा ? (श्रोताओं में से आवाज - नहीं) तुम्हारी 
(भौतिक) सम्पत्ति में इतनी भी शक्ति नहीं है । (क्योंकि) जहाँ तुम्हारे वाहबाही होती है; 
नामबरी हो , वहाँ तुम उत्साहपूर्वक सम्पत्ति का उपयोग करते हो, और धर्मकार्य में नामबरी 
के बिना सम्पत्ति का उपयोग करे में तुम्हारे पेट में दुःखता है ! जहाँ अपनी चाहवाही' 
के लिए लाखों रुपये (किसी काम में) लगाओ तो उससे जो लाभ नहीं होता, वहाँ धर्मबुद्धि 
से परिग्रह पर से ममत्व का त्याग करके थोड़ा-सा भी दान दोगे, त्तो उससे महान लाभ 
प्राप्त्क लोगे । | 
सम्यकत्वी जीव पुण्य से मिलनेवाली लक्ष्मी और लक्ष्मी से मिलनेवाले सुखों में 
आसक्त नहीं होता, अपितु उप्तसे अलिप्त रहता है । कदाचित्‌ पाप के उदय से लक्ष्मी प्राप्त 
न हो तो भी (मन में) दुःख नहीं लाता; बल्कि वह दुःख में सुख निकाल लेता, ढूंढ लेता 
है। सुख में से सुख तो सभी दूंढते है, किन्तु जो दुःख में से सुख को खोज लेता है, 
वही सच्चा मानव है | उस सरल-सरस बनी हुई आत्मा को कोई गाली दे तो भी वह उस 
गाली में से गुण-ग्रहण कर लेगा । उसे कोई उपालम्भ देगा, तो भी उसे वह मीठा लगेगा । 
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है किए 0 की की हल ढक दर, 


ये गौतमचंदजी दुक्कड|३४. प्रकाशचंद्रजी मुकेशचंद्रजी अस्थोमल ॥ 
- जोहरा ॥ 


मामथलजी उदकुमारजी नागर 
पवलजी पृथ्वीराजजी 

मोहनजी पारसमलजी चौधगे 
लूमकतचंदजी र्मेशकुमारजी रोका 
श्रीमान शांतिलालजी रोका 

श्री मंधरंजी जोधराजी सुराना 
पारसमलजी सुरेशकुमारजी कावड 
मनुभाई महेता 


- भोपालचंदजी पींछा 
» श्रीकांतभाई महेता 
» श्रीमाम हंसराजजी जूरेट 


श्रीमती रतनबाई जूकारजी महेता 


. कांतिलालजी महावीरचंदजी 


सोहनलालजी साविक 
प्रदीप उर्मीलाबहन 


. श्री जुगगाज बालाजी महेता 
» धर्माचंद शांतिलाल छाजेड 
- पुष्पावाई महावीरचंदजी मुथा 
» सुधावहन अनीलभाई महेता 
» जोली 

» मंगल मंडल 


सद्यृहस्थ 


* दीपीनकुमार मणीलाल कोठारी 

» दोरेनचंदजी धाबेती - पॉंडिचेरी 

- श्वैताम्बर स्थानकवासी जैन संघ -चीलुपुरम 
* मंगलचंदजी डुंगरचंदजी - चीलुपुरम 
- अगस्मलजी विजयचंदजी गुलेचा 

« श्रीमती चंद्रबाई ललीतकुमारजी 

- श्रीमती दिनेशकुमारजी 

» विमलचंदजी नवधथामजी वोमा 

- श्रीपत्ती चसंतवाई गुलेचा 

» गौतमचंदजी योगेशकुमारजी लाकवाला ६३. पुधीरकुमार आदर्शकुमार 


३५. चंदनवाला महिला मंडल 

3६. श्रीमती उर्मीला मोहनलालजी खीवलाल 

३७. रूपचंदजी सज्जनशजजी ओसवाल 

३८. महावीरचंदजी पारसमलजी कीथरी 

३९. उदमर्चदजी राजेद्रकुमारजी 

४०. ओमान पारसमलजी महावीरचंदजी 

४९. औरमती हनुमंतकुमारजी राजेन्द्रकुमारजी 

(४२. श्रीमान बायु गनपतराजजी 
अभयकुमारजी सुयाना 

(४३. पहिला मंडल 

(४४. गांतिलालजी खुशनलालजी छोकरा * 

(४५. भी वर्धमान स्थानकबासी जैन संघ 

(४६. श्री त्रिशला महिला मंडल 

(४७. औमान गौतमचंदजी पीपडा 

(४८. शाह विजयराजजी नेमीचंदजी कटाडिया 

(४९. ओमान अनीलकुमारजी चोरडीया 

५०. देलीपभाई एन्ड श्रीमती विमलबाई 

५९ यूलचंदजी जी. गुलेचा 

५२. श्री गुजराती शुभेच्छक मंडल - तिरुप्पुर 

(५३. वेनयकांत रामजी पंचमीया 

(५४. हेरालालजी रसवजी 

५५. इसराजी वरसी नागदा 

(५६. परामाय्रिक महिला मंडल 

५७. इसमुख रामजी पंचमीया 

(५८. रैलसींग डोलीया 

५९. के. पीयूप ओस्तवाल 

६०. पज्जनराजजी प्रवीणकुमार मनोज 

६९. वंपाचाई पारसमल कोठारी 

६२. अशोककुमार देवराज बागमार 

(६२. इच. एल. शांतिलाल जैन 





उप्त (देव से आनेवाले) जीव को इलेक्ट्रिक सोर्ट (बीजली के करेंट) जैसा लगता है । उसे 
यों लगता है कि मुझे ऐसा (अशुचिमय) आहार करना है ? जीव सर्वप्रथम आहारपर्याप्त 
बांधता है । जहाँ (जिस गति व योनि में) जाएगा, वहाँ पहले उसे आहार करना अनिवार्य 
है। साधु के लिए २२ प्रकार के परिषह बताये हैं । उनमे सबसे पहले क्षुधा परियह है । 
देव को मानवदेह की इस दुर्गन्‍्थभरी कोटड़ी में आना अच्छा नहीं लगता । संक्षेप में, भेरे 
कहने का आशय यह है कि अगर बार-बार ऐसे (विभिन्न गतियों-योनियों में) जन्म-मरण 
नहीं करने हों त्तो वीतराग-प्रभु की आज्ञा का पालन करो । ४0 2 

हाँ तो, उस मुनीम ने ३० हजार रुपयों का नफा कमाया है । उसके मन में तो यही 
बिचार है कि सेठ मुझे शाबाशी देंगे और खुश होकर बड़ा, भारी ईमाम देंगे-। उसने सेठ 
को पत्र लिखकर सारी हकीकत बताई । इस पर सेठ ने उत्तर में इतना ही लिखा क्ि 
मैं वहाँ आने के बाद सब देखूंगा (सोचूंगा) ।'.समय पाकर सेठ स्वदेश आए । मुनीम॑ 
के मन में आनंद का पार नहीं है। सेठ दुकान में आए ।.उन्होंने मुनीम,से कहा.- “वे 
तीस हजार रुपये लाओ !"' मुनीम के मन में यह था कि अभी सेठ मेरी पीठ ठोकेंगे और 
मेरी प्रशंसा करेंगे । सेठ ने न ० हजार रुपये हाथ में लेकर कहा - “मुनीमजी ! ये ले लो ! . 
मैं तुम्हें रुजी-खुशी से देता हूँ ।” तब कम ने कहा - “सेठजी ! मैंने,तो आपके नाम 
से रूई खरीदी थी । इसमें मेरा कुछ नहीं है। यह सब आपका है ।'” मुनीम वह रकम नहीं 
लेता, सेठ जबरन मुनीम क्यो वे ३० हजार रुपये देते हैं। उसके साथ ही एक चिट्ठी लिखकर 
दे दी - “अब इस फर्म से तुम्हें सदा के लिएं रिटायर किया जाता है ।” चिट्ठी पढ़ते ही 
मुनीम को बहुत झटका लगा । उसने सेठ से पूछा - “मेरा क्या गुनाह है कि आप भुझे 
रिटायर कर रहे हैं ?'” १०20४ | बे 

सेठ कहते हैं - “तुम्हारा और कोई गुनाह नहीं है, परन्तु तुमने मेरी आज्ञा का पालन 
नहीं किया, इसलिए के रिटायर किया जांता है ।” तक की 

आज्ञाभंग करने से जीवन में हुई महाह्ानि $ देवानुप्रियों ! समझ में आया 
न ? आज्ञा का उल्लंघन करने में कितना नुकसान है ? मुनीम सदा के लिए बेकार ही 
गया । चाहे जितना लाभ होता हो, फिर भी बुजुर्ग की आज्ञा का उल्लंघन नहीं करना 
है । कोई साधु यों मानता है की अमुक देश में 'जाएँ-तो वहाँ के लोग धर्म प्राप्त करेंगे, 
अतः गाड़ी में बैठकर जाएँ तो क्या आपत्ति है ?-चाहे जितना लाभ होता हो; पर जहाँ 
वाहन में बैठने की भगवान्‌ को आज्ञा नहीं है, वहाँ उस 2 उल्लंघन करके जाने 
में बड़ा पाप है । लाखों जीव तिर जाते हों, पर्तु भगवान्‌ कहेते हैं कि मेरी आज्ञा का 
उल्लंघन किया, इसलिए मेरी फर्म (धर्मतीर्थ) से तू रिटायर है। « 

अब, सुनो, मन-वचन-काया' से गुरु" के. प्रति अर्पित होकर गुरु की आज्ञा का 
पालन करने से कितना लाभ है ? इस काल में ऐसे गुरु और शिष्य मिलने मुश्किल 
हैं। गुरु की आज्ञा चाहे जितनी कठोर हो तो भी ' (विनीत) शिष्य प्रसन्न मुख से उसे 
शिरोधार्य करता है । 5 2७६४ पट: * ० 





गुरु उभो तो उभो सूकै, ओ पिण अवसर है कै । 
गुरु करावे संथारो, ते पिण आज्ञा न लोपे 

कऋदाचित्‌ गुरु शिष्य को सख्त धूप में खड़े रहने की आज्ञा दे, अथवा संथाग करने 
की आज्ञा दे, तो भी गुरु-आज्ञा का पालन करने का सुअवसर न चूके, और न ही गुरु 
की आज्ञा का लोप करे । 

एक गुरु के शिष्य को कोई चेषी (संक्रामक) रोग हो गया । उसके शरीर से लोही 
और पस निकलते थे, और बहुत ही दुर्गन्‍्ध आती थी । गुरु उसे समझा-बुझाकर 
समत्वभाव में स्थिर रखते थे । एक बार एक बड़ा सर्प निकला । शिष्य ने कहा - 
“गुरुदेव ! सांप आया है ।” गुरु ने कहा - “भले आया | तू इस सर्प के पास जाकर 
इसके मुँह में हाथ डाल कर आ ।” शिष्य बहुत ही विनयी था । उसने एक ही विचार 
किया कि गुरु जो भी कहते हैं - “मम लाभोति पेहाए?” मेरे हित (लाभ) की दृष्टि 
से कहते हैं । गुरुदेव मेरे परम उपकारी हैं, मेरे हितेयी हैं । गुरु एक चींटी को भी दुःख 
नहीं देते । एक सचित्त (वृक्ष के) पत्ते का स्पर्श (संघट्टा) हो जाए, तो भी एक उपवास 
का प्रायश्चित्त लेते हैं । वे ऐसे पदट्कायिक जीवों के प्रति दयालु हैं, छकाय के पीहर 
(मात्ता-पिता) समान हैं । जैन भुनियों का जीवन कैसा होता है । एक भजन प्रस्तुत है, 
इस विषय में 
ना पंखो वींझे गरमीमां, ना ठंडीमां कदी तापे, 
ना काचा जलनो स्पर्श करे, ना लीलोतरीने चांपि । 
नानामां नाना जीव तणुं पण ए संरक्षण करनारा। ... आ छे अणगार अमारा ॥ 
जेना रोम-रोमयी, त्याग अने संयमनी विलसे घारा। ... आ छे अणयार अमारा ॥ 
दुनियामां जेनी जोड़ जदे ना, एवं जीवन जीवनारा । ... आ छे अणगार अमारा ॥ 

क्या ऐसे पवित्र गुरु मुझे मृत्यु के मुख में भेज सकते हैं ? नहीं, ये तो मेरा कल्याण 
कराना चाहते हैं । शिष्य कैसा पवित्र (हृदय का) होगा ? वह शिष्य सर्प के पास गया 
और उसके मुँह में हाथ डाला तो सर्प ने डस लिया । गुरु की आज्ञा का पालन करके 
शिष्य गुरु के पास आया । गुरु ने पूछा - “सर्प ने क्या किया ?'' तब शिष्य ने कहा - 
“मैने सर्प के मुख में हाथ डाला तो सर्प ने मुझे डस लिया (दंश दिया) ।” गुरु ने कहा - 
“कोई हर्ज नहीं ।” सर्प के डस लेने के आधा घंटा हुआ कि शिप्य का रोग मिट गया। 
शिष्य के शरीर में विष फल गया था | 'दिपस्य विषमोपधम्‌? इस न्याय से कई 
बाह जहर जहर को मार देता है | इस दृष्टि से शिष्य के शरीर में (पोड्जन) जहर था, और 
सर्प का जहर उसमें मिलने से वह जहर मर (नष्ट हो) गया और शिष्य रोगरहित हो 
गया । पर वह स्वस्थ कब हुआ ? जब उसने गुरु की आज्ञा का पालन किया तब | अगर 
गुरु की आज्ञा का लोप किया होता तो ऐसा लाभ न मिलता । 





जप प्रसन्नचंदजी. - वीलुपुरम 









हि ९६. श्रीमती भावीीवाई ७/० भीखाम -' 
4[६५. श्री सुनोल जैन - दिल्‍ली ९७. श्री दिलसुखमलजी अशोककुमार 

॥ ६६. खेैताम्वर स्थानकवासी जैन संघ [९८. तेमवाई शञ/० स्व. मूलचंदजी 

' - वीलुपुरम्‌।९९. चेहत परिवार - कुडलोर 

१६७. मंगलचंदजी डुंगरचंदजी - चीलुपुरम९००, महावीरमल चोरडोबा 

॥६८. अगसर्मलजी विजयचंदजी गुलेचा [१०९ व्रिधिबाई बोहरा 

६९. दिनेशकुमार तारायंद चोरडीया (१०२, मोहनभाई छलानी जे. 

॥७०. लातोपकुमारजी लोकेशकुमारजी नागर[०३- सखुभाई बोहय एस. 

७१ श्री हरिकांत पुरुंपोत्तरदास बोग._[०४. अजीतराजी सींगाबी एन्ड सन्स 
७२. श्री मयूर बाडीलाल शाह १९०५. एच. शंकरलालजी बारमेता 

७३. मंछाबहन बावुलाल १०६. स्व. किशोर हस्ते मंगुबहन पटेल ' 
(७४, ललीतजी सुरना ९०७, चर्भमान स्थां. जैव संघ 


॥०५. .सरोजहानजी 'कोठारी अमन वह - चितोडगा राजस्थान, 
(७६. कांतिलाल धोक १९०८, नलीनीबहन बखारबाला - सुर 


७७, ललीताबहन कांतिलाल गांधी - रैद्रावाद[ * ** रे 40 #, शाह शांविलालजी 
७८. सेरीमलजी गनपतजी ११०, लाबाई शांतिलाल 


हा - केला 
७९. ललांवाबाड़ प्रकाशचंदजी 
। ५ अमरचदंजो १९१९. श्रीमान शक्कबलजी ी 
हक स्रेमल हेमलतावाईं ११२. श्रीमान जब्बारचंदजी काकडीया , 
है छ ११३. श्रीमत्ती सुशीलाबाई ! 
८२... लीलाबाई पु ्ई 


१९४. सज्जनशज शर्मानी 
॥ ८३. आशावाई पुप्पायाई ., 
(८४, सरलाबाई बोहग 
(८५... पारसमलजी परदमचंदजी 
॥|८६. मीनाबाई पारसमलजी 
८७. सुरेशकुमारजी मुथा 
(८८... वर्संतबाई 
॥८९. उच्छवास बेनही - पोंडिचेरी 
]॥९०.  कोकिलाबहन - पॉडिचेरी 
९९, इन्दीगबहन सुजीत रोजी 
९२. उज्जयाल बेनजी. _- पॉडिचेरी 
९३. किरनवहन - पॉडिचेरी 
पारसमलजी शांतिलाल / * 
पुखशजजी चंद्रप्रकाश ' ' 






















































































- साबरनाथ 














११७, अनील अनीधथा बीकडीया 
११८, कमलादेबी बीकडीयां हु 
११९. श्री धर्मजाजी खेद. - कुडलोर 
१२०. श्री पुखराजों महेद्धजीं 

१३१. सुशीलाबाई -बोहरा पी. हर 
१२२. प्रेमाधाई घोरडीया सी. 

९२३. कैवमलजी 'जयुरमरजी - लुँकड 

१२४. निहलचंदजी टी. कर्गा 

१२५. रंगलालजी महानचंदजी फ़ोचा 

» १२६. शांतिलालजी आनंदकुमारजी 

९२७, नवस्तनमलजी विजयराजजी - कसलबा 

























जम्बूस्वामी भी ऐसे विनयी शिष्य-थे । उन्होंने श्रीसुधर्मास्वामी के चरणों में जीवन 
समर्पित कर दिया था । ऐसे जम्बूस्थामी को सुधर्मास्वामी कहते. हैं - हि 

“है जम्बू ! उस्.काल और उस समय में - “इलेव नंदुद्ीये दीवे गहाविदेहे 
वासे मंदर-पव्वयस्य”- इस जम्बूद्वीप में स्थित महाविदेहक्षेत्र में रहे हुए सुमेरुपर्वत 
की पश्चिम दिशा में, निषिध-पर्वत की उत्तर दिशा में, महानदी शीतोदा के चक्षिण में, 
सुखोत्पादक वक्षस्कार पर्वत के पश्चिम में और पश्चिम. लवणसमुद्र के पूर्व (दिशा) में 
“सलिलावड नाम विनए पण्णते? सलिलाबती नामक विजय (बताया गया) 
है।” अर्थात्‌ - पश्चिम समुद्र में मिलनेवाली महानदी को दक्षिण दिशा में 'सलिलावती 
नामक एक विजय-क्षेत्र खंड है । जिसे चक्रवर्ती सम्राट जीतते आए हैं, इस कारण 
उसका नाम सलिलावती विजय है । उस सलिलावती बिजय की कौन-सी राजधानी 
थी ? और वहाँ का राजा कौन था ?.यह बात सुधर्मास्वामी जंबूस्वामी से कहेंगे, उसके 
भाव यधथावसर कहे जाएँगे ! - गम 


_ व्याख्यान ६... .. 


(आषाढ़ सुदी १४, शनिवार। ३ रू 3 ता. १०-७-७६. 
( आषाढ़ सुदी १४, शनिवार ु ता. १०-७-७६ 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 

'अनन्त उपकारी, शासनपति प्रभु के मुख में से प्रवाहित होती शाश्वत्त वाणी, जिसका 
नाम सिद्धान्त है। भगवान की ,वाणी-सुनने से भोता के भवरोग और द्वव्यरोग नष्ट हो 
जते हैं.।.तथैव वह मिथ्यात्व के गाढ़ तिमिर को भेदकर सहस्नरश्मि (सूर्य) सम (सम्थगूज़ान 
का) प्रकाश फैलाती है। भगवान की वाणी अनन्त भावों के भेद से भरी हुई है । भगवान्‌ 
फरमाते हैं - “हे मानव ! तुझे यह महामूल्यवान्‌ मानवश्ञरीर महान्‌ पुण्य के उदय से 
मिला है, उसे तू भोगायतन न बनाकर योगायतन बनाना ।/” चह शरीर इच्द्रियचिययों को 
युष्ठ करे के लिए नहीं, किन्तु इच्चिय-विजेता बनने के लिए मिला है.। यह जन्म-मरण 
की श्रृंखला (सांकल) तोड़ने के लिए है। अनन्तकाल से आत्मा भवादवी में मार्ग भूलकर 

भटक रहा है ! इस प्रकार भ्रमण करते हुए अनन्त पुदूगल-परावर्ततकाल बीत गया । 
ऐसा मनुष्यजम्म भी अनेक बार पाया, फिर भी भव-भ्रमण क्यों नहीं रुंका ? उसका 
कारण समझ में आता है क्या ? जीच ने सम्यकृत्व प्राप्त नहीं किया । सम्यक्त्व से गा 
'फ्रिया करने से का होता है, परन्तु कर्मनिर्जया नहीं होती १ सम्बकृत्व पाये बिना 
गई क्रिया एक के बिना-कोरे शून्य जैसी है | 'भावनाशतक' में भी कहा है - 


चैसे ही संत-संतियों का जहाँ-जहाँ पुनीत पदार्पण होता है, वे उस-उस प्रदेश को 
धर्मासाधना से हराभस बना देते हैं । 
बन्धुओं ! बहुत-से लोग यों मानते हैं कि महासतीजी चातुर्मास करने के लिए 
घाटकोपर पधारे, इसलिए चार महीने के लिए बंध गए । अब हम उपाश्रय जाएँ या न 
जाएँ, पर महासतीजी तो चार महीने उपाश्रय छोड़कर कहीं जानेवाली नहीं हैं। भाई ! 
हम तुम्हारे बंध से बंधे हुए नहीं हैं । परन्तु कर्म के बन्धन से मुक्त होने के लिए 
वीतराग-प्रभुजी की आज्ञा के बंध से बंधे हुए हैं । क्योंकि चातुर्मास के दिलों में 
जीवों की उत्पत्ति अधिक होती है । इस कारण विचरण करने में छहकाया के जीवों की 
हिंसा होती है । इसलिए चातुर्मास में एक स्थान में रहकर ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप 
की आराधना करने और कराने की वीतराग-प्रभु की आज्ञा है । उन प्रभु की आज्ञा का 
पालन करने में हमें आनन्द है । 
जब वर्षा होती है, तब वह सड़कों, मार्गों और गटरों में जो कचरा इकट्ठा हो जाता 
है, उसे धोकर साफ कर डालते हैं | वैसे ही वीतसगवाणी को चर्षा होती है, तब मनुष्य 
के मनरूपी गटर में क्रोध-मान-माया-लोभ और स्वार्थ के कूड़ाकर्कट जमे होते हैं, उन्हें 
धोकर स्वच्छ बना देते हैं । बन्धुओं ! जब चीतरागवाणी की बरसात हो रही हो, तब तुम 
अपने मन की गटरों को खोल डालना, ताकि उनमें कुवासना का जो कचरा जम गया 
हो, वह धुल जाए, और मन स्वच्छ बन जाए। मेघ गर्जन करता है, तो मयूर नाचते हैं, 
उसी प्रकार संतों के मुख से वीतरागवाणी रूपी मेघ की गर्जना होती है, तब श्रावक वर्ग 
'का मन-मयूर नाच उठना चाहिए | वर्षा होते ही ग्रीष्मऋतु में तपी हुईं जमीन शीतल हो 
जाती है, वैसे ही चीतरागवाणी की वर्षा होते ही संसार की आधि, व्याधि और उपाधि 
से संतप्त हुए मानवों के अन्तर में शीतलता व्याप्त हो जाती है । 
एक वर्ष में तीन चातुर्मासिक द्वार होते हैं - शियाला (शीतऋतु) , ऊन्हाला (ग्रीप्पऋतु) 
और चोमासा (वर्षाऋतु) । इन तीनों में अधिक महत्त्व चौमासे का है | यदि शीतऋतु में 
अधिक ठंढ न पड़े तो मनुष्य को अधिक नुकसान नहीं होता । अत्यधिक गर्मी न पड़े 
तो भी इतना नुकसान नहीं होता । परन्तु अगर वरसात न पड़े तो मनुष्य, पशु, पक्षी आदि 
प्रत्येक जीव का बुरा हाल हो जाता है। भूख-प्यास की जोरदार पुकार सुनाई देती है । 
वैसे ही जहाँ धर्म नहीं है, संतों का आगमन नहीं है, उस प्रदेश के मनुष्यों के कैसे युरे 
हाल होते हैं ? विषय, कपाय और वासना के कचरे से उनका जीवन मलिन वना रहता 
है। तुम कैसे पुण्यवान हो कि तुम्हें संतों का सात्निध्य मिला है । संतर-सतीवर्ग वीतरागवाणी 
को वीणा बजाकर तुम्हें धर्माराधना करने हेतु जागृत्त करते हैं । इस मंगलकारी दिवसों में 
जितनी हो सके उतनी धर्माराधना करके लाभ ले लो; और प्रतिक्षण आत्मा को जागृत 
रखो । यदि आत्मजागृति नहीं रखोगे तो प्रतिपाती होते देर नहीं लगेगी । 
बन्धुओं ! कितने ज्ञान के धारक प्रतिपाती होते हैं, यह जानते हो न ? मति-श्रुत- 
अवधि और भनःपर्यवज्ञान में ऋतुमति मनःपर्यवज्ञानवाला प्रतिपाती हो जाता है । चौदह 





अंकरदित सन शून्य व्यर्थ ज्यों, नेशहीन को व्यर्थ प्रकाश, 
वर्षा बिना भूमि में नोया, नीज व्यर्थ पाता है नाहझा । 
उसी भांति सम्यक्त्व-छिना है; जप, तप, कष्ट, क्रिया णेकार; 
कभी न उत्तम फल देती है, मिलता कभी न आत्म-प्रकाश ॥ 
किसी अंधे आदमी के पास सैकड़ों ट्युबलाइटों का प्रकाश किया जाए तो बह व्यर्थ 
हैं, क्योंकि अंधा मनुष्य प्रकाश को देख नहीं सकता । वर्षा के बिना जमीन में चाहे जितना 
अच्छा बीज बोया जाय तो वह बेकार हो जाता है । उसी प्रकार सम्यक्त्व-रल को प्राप्त 
किये बिना की गई तमाम क्रियाओं से कर्मनिर्जगा नहीं होती, आत्मा का प्रकाश प्रगट 
नहीं होता । सम्यगदर्शन प्राप्त कर लिया तो मोक्ष में जाने की लोटरी लग चुकी । कोई 
जीव उसी भव में, कोई तीसरे भव में और कोई पन्द्रहवें भव में मोक्ष में जाता है, और 
अधिक से अधिक विलम्ब हो तो अर्ध-पुद्गल-परावर्तनकाल में तो अवश्यमेब मोक्ष 
जाता है। एक बात समझ लेना कि कोई यों माने कि सम्यक्त्व पा लिया, इसलिए मेरा 
मोक्ष में जाना निश्चित है, अब मुझे कोई ब्रत-प्रत्याख्यान करने की आवश्यकता नहीं है, 
तो उसकी यह मान्यता खोटी है । जीव को संसार में परिभ्रमण करानेवाले पाँच (आस्त्रव) 
कारण है । उनके नाम तो जानते हो न ? है 
आत्मा के प्रदेश सन ही जो, असंखझूयात द्वी होते हैं, 
कर्मों के अनन्त अणुओं से, बंधे हुए सब रहेते हैं । 
उनके बन्‍्धन के कारण हैं, पाँचों ओआसव गशु महान, 
योग, प्रमाद, अब्रत, मिथ्यात्व, कपाय, ये अति ही दुःख खान ॥ 
एक-एक आत्मा के प्रदेश असंख्यात होते हैं और प्रत्येक प्रदेश पर कर्म की अनन्त 
वर्गणाएँ होती हैं । इस कर्मवन्ध के यदि कोई कारण हैं तो वे हैं पाँच बड़े-बड़े शत्रु 
(आस्त्रव) - मिथ्यात्व, अन्नत्त, प्रमाद, कपाय और योग । इन पाँच कारणों में से सिर्फ 
एक मिथ्यात्व के चले जाने मात्र से, मोक्ष मिल जाए, ऐसा नहीं है ! 
चौथा गुणस्थान अविरति सम्यग्दृष्टि का है ! अविरति सम्यग्‌दृष्टि जीव चाहे मर्त्वलोक 
का मानव हो, चाहे देवलोक का देव हो, परन्तु उसके अन्त के (अभी तक) १२ द्वार 
खुले हैं। उसके अब्रत के १२ बाजार भरे हुए हैं । तुम चौथे गुणस्थान में हो तो तुम्हारे 
अव्नत के १२ ही द्वार खुले हैं । बारह अव्रत के १२ बाजार कौन-कौन-से हैं ? यह तो 
तुम जानती हो न, बहनों ! बोलो - (जवाब : ५ इन्द्रिय, पट्काय और एक मन) ये बारह 
बाजार हैं अन्त के । तुम अभी ५ इन्द्रियों और छट्ठे मन से निवृत्त नहीं हुए । पट्कायों 
में से एक भी काय के बाजार में से बाहर निकले नहीं । यानि ५ इन्द्रियों की तथा 
पद्कायिक जीव-हिंसा की दुकानों से मन को निवृत्त नहीं किया ! मनरूपी बानर को 
भटकता ही रखा है । शी बन किक ््िः 
चन्युओं ! बारह व्रत अंगीकार कर लो । इससे यों मत समझ लेना कि मेरी १२ 
की अविरति गई । अब तुम यह विचार करो कि इन १२ बाजाएों में से तुमने 
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पूर्व के पाठक साधक भी भान भूले तो पतित हो जाता है । मोक्ष के आंगन में प्रविष् 
बीतरागत्व पानेवाले भी ग्रतिपाती हो जाते हैं न ? वीतरागी गुणस्थान कितने हैं ? १९वाँ, 
११वाँ, १३वाँ और १४वाँ, ये चार वीतरागी गुणस्थान कहलाते हैं। ग्यारहवें-गुणस्थान 
तक पहुँचा हुआ भी नीचे गिर जाता है ।किसलिए ? जया विचार करो |... 
+ कषाय की उपशाल्सता :- ग्यारहवें गुणस्थान में कपाय की उपशान्तता होती है । 
चहाँ बुझी हुई आग जैसी कपायें उपशान्त होती हैं। प्रश्न होता है, वहाँ (११वें गुणस्थान 
में) हीयमान परिणाम नहीं है, फिर वहाँ से नीचे (गुणस्थान.में) क्यों आ जाता है.? उसका 
कारण यह है कि ग्यारहवें गुणस्थान में रहने का जो काल है, उस स्थिति के है होने 
'पर स्वाभाविक रूप से वह ग्यारहवें गुणस्थान से दशवें गुणस्थान में आ जाता है । वहाँ 
हीयमान परिणाम तो है नहीं; इसलिए नीचे आने के कारण रूप में उसे माना नहीं जा 
सकता । इस तथ्य को समझने के लिए एक व्यवहारिक उदाहरण लें । < 
एक 58455/025%६ छ दिनों की छुट्टी लेकर गए, उनके स्थान घर उतने (छुट्टी के) दिनों 
तक के लिए एक दूसरे न्यायाधीश आए । पहले के न्यायाधीश जो छुट्टी पर थे, अपने 
छुट्टी के दिन पूरे होने पर वापस आ गए । इसलिए उनके स्थान पर जो न्यायाधीश नियुक्त 
थे, वे अब उतर गए । विचार करो कि जो न्यायाधीश उतर गए, क्या वे अपने किसी 
दोष के कारण उतरे थे ? नहीं । उन्हें उतने दिन के लिए ही (पूर्व न्यायाधीश के स्थान ' 
पर) नियुक्त किया गया था । अब इस उदाहरण का सातवें गुणस्थान से छट्ठे गुणस्थान 
में आने तथा ग्यारवें गुणस्थान से दसवें गुणस्थान में आने के विपय में विचार करो । 
इनमें इनके होयमान परिणाम का दोष नहीं है, किन्तु उस स्थान की स्थिति अन्तर्मुहूर्त की 
है, यह निश्चित हुआ । * + 2 6 2 
तीर्थंकर देव भी सातवें से छट्ठे गुणस्थान में आते हैं, उनके लिए भी उपर्युक्त नियम 
समझना है जैसे कि छद्मस्थ तीर्थकर जब ग्रत्रज्या अंगीकार-करते हैं, तब उनके नियम 
सातवाँ गुणस्थान होता है। और अन्तर्मुहूर्त के पश्चात सातवें गुणस्थान की स्थितिपूर्ण हो 
जाने 'पर छठट्ठे मा णस्थान में आ जाते हैं । तीर्थंकर देवों में हीयमान परिणाम नहीं होते, 
फिर भी नीचे के गुणस्थान में आते हैं । निष्कर्ष, यह है कि सातवें गुणस्थान से छट्ठे में 
आने में, और ग्यारह॒वाँ गुणस्थान से दसवें में आने में सिर्फ स्थिति की परिपाकता का 
प्रभाव है, मगर हीयमान परिणाम, का प्रभाव नहीं. है । ग्यारहवें गुणस्थान में अगर 
कालधर्म पाए तो अनुत्तर-विमान में जाता है। फिर मनुष्यभव पाकर उसी भव में या कुछ 
ही भवों में मोक्ष में जाता है। पर यदि वह.दसवें गुणस्थान से नीचे ठेठ पहले गुणस्थान 
में चला जाए तो वह फेंका जाता है| उपशम श्रेणीवाला तथा चौदह 'पूर्वधर ज्ञानी एवं 
चार ज्ञानवाले ऐसे जीव भी जब यों नोचे उत्तर (पत्तित हो) जाते हैं; तो हम जैसे लोगों 
कीकयादशाहोगी? ' .- | “:८८.,.. ४. - 0 
बन्धुओं ! यहं बात आत्मा के उत्साह को, भंग करने के लिए नहीं कहीं है। राजा 
की तिजोरी लूटी जा रही है,'यह सुनकर क्या प्रजा अपनी तिजोरी का धन-माल बाहर 





बाजार बंद किया है ? जो 
और जो है, अविरति सम्यगदृष्टि है, उसकी 
ले है। लिए शत के आज 22350 6: 02245 
है न ? क्योंकि तुम विकलेन्द्रि के बाजार की बारी बंद की है। है । शेष ११ पाप के बाजार 
चुद्धि से) हनन हक कलेन्द्रिय के सिवाय अन्य असजीवो का: जालियाँ तो खुली रखी 
करेगे तो तुर्हें 29202 इस प्रकार प्रत्याख्यान लेते हो का जानबूझकर (आकुट्टी की 
पर्तु जहाँ तक झ में आ जाएगा कि तुम चाहे. जितना न ? इस तथ्य पर तुम विचार 
के के ११ अव्रतों की कमिटी में से इस्ती तना धर्माचरण (धर्मक्रिया) 
है 38 से नहीं छूठ सकोगे । ] इस्तीफा नहीं दे दोगे. चहाँ 8882 
बानुफ्ियों ! तुप तो व्यापाती हो न ?, पा 
व्यापारी पारी हो न ? तुम्हे देन न 
के गिनती एल का 20842 ९/%350838:5% 
जहाँ तक तुम उसमे नहीं ? एक बार तुमने फर्म में हद तो भी फर्म में नुकसान 
जिम्मेबार हा | बी का पर के, वहाँ तक तुम 220४9/308806 57 
यदि लाभ ही तो तुम दौड़ते (हानि-लाभ में. 
विषय में तो तुम बहुत होशियार - “उतर जा मेरी फर्म से । तू नागों का पार्टनर नुकसान 
20588 3 32 00%00547 90 2/0 58 सरदार है ।” इस 
। पाप का बाजार में तुम जो 
कण लत लाला मन होता है कि नही? [24९53 कह की हिस्सेदारी 
के सिरे पर खड़े हो । धुवर्ग के सिवाय अन्य कोई त्यागपत्र दे नहीं 2०/3080 6 
'एक बार दस्तावेज (8070) करके तुमने ' के शक ह 
3 0203: सुम्हारे मन-वचन-काया 30088 जे 3 कं (पार्टनरशिप) की, 
0234 हुए, मेरा अब इस कंपनी के साथ किंसी ,» फिर भी जबतक उस फर्म 
तरह 8 स्पष्ट लिखित त्यागयत्र नहीं दें देते, तबतक कल फे का सम्बन्ध नहीं है, इस 
के बाजार 0004 382 22288 में ५ इन््ियों, 38 09725 4388 
हेतु निकले हो । इतने मात्र से तुम जवाबदारी ! साथ ही इससे व्यागपर ते देकर देशाटन करने 
ह; सकते करने 
च्रसकाय की हिंसा नहीं सा न से मुक्त नहीं हो सकते । तुमने तो सिर्फ 
नहीं है। जानबूझकर हिंसा करे इस एक से त्यागमत्र दिया है, बह भी पोला है, ठोस 
के है... 2 के) कार्य करने में हित को पा दर अाशन जिस मे 36028 
डे 233 अहम जीव को मारना-पीटना-सताना व सामना करना पे 5087 44%% 
हो, उसमें 50006 2/0%%: इससे हि । उ्यागपर नहीं है । एक बाजार ज्ै 284 ् 
अप करत में राणता करे! खते हो ? अब कहाँ तक अव्नत के घर में 'समण कला क्र? 





फेंक देती है ? नहीं । राजा की तिजोरी लूटी जा रही है, यह सुनकर प्रजा अधिक सावधान 
हो जाती है। भूमि खोदकर उसमें अपनी सम्पत्ति गाड़कर प्रजा अपनी मिल्कियत की 
अधिक सुरक्षा करती है । वह किसलिए इतनी सावधानी रखती है ? क्या उसका कारण 
तुम समझे ? राज़ा के यहाँ इतनी पहरेदारी होने पर भी तिजोरी लूटी गई, तब हमारी सम्पत्ति 
क्यों नहीं लूटी जा सकती है ? यों समझकर प्रजा अधिक सावधानी रखती है, परन्तु 
पस्तहिम्मत नहीं होती । इसी प्रकार चार ज्ञान के धारक चौदह पूर्वधर, आहारकशरीरी और 
उपशमश्रेणीवाले साधक अगर पतित्त हो जाते हैं, यह सुनकर हमें भी अधिक सावधान 
रहने की जरूरत है या नहीं ? यह कर्मराजा जीव को चार गतियों में नाच नचात्ता है । 
'कर्मराजा का पराक्रम कैसा है ? यह वीतरागवाणी द्वारा सुन-समझकर हमें ज्ञानी- 
पुरुषों ने सावधान रहने को कहा है, परन्तु डरपोक बने रहना नहीं है । बस, यही विचार 
करना है कि जब ऐसे जीव भी पतित हो जाते हैं, हमें कितना सावधान रहना चाहिए ? 
एकेन्द्रियपन में भटकते-भटकते अनन्तकाल में मनुष्यपन मिला है । सुनो, महावीर-प्रभु 
के जीव ने मरीचि के भव में (सर्व विरति) चारित्र ग्रहण किया, किन्तु इस चारित्र के 
कष्ट सहन न होने से भ्रमण दीक्षा छोड़कर त्रिदण्डी साधु बन गए । तीर्थंकर बनने से पहले 
के उनके २७ भव तो बड़े-बड़े गिनाये हैं, किन्तु बीच-बीच में स्थावर (एकेन्द्रिय) जीवों 
को असंख्य भव करने पड़े हैं ॥ यदि छोटे-छोटे भवों (एकेन्द्रियादि जीवों में जन्म) सहित 
२७ भव हों तो मरीचि ओर महावीर के भव का अन्तर कोटाकोटि सागरोपम हो जाता 
है। पूर्वोक्त २७ भवों में एक-एक भव के आयुष्य का कालमान कैसे गिनेंगे ? यदि 
प्रत्येक भव का कालमान ३३ सागरोपम कदाचित्‌ गिना जाए तो - तो ८००-९०० 
सागरोपम काल हो जाए | परन्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से सोचें तो ३३ सागरोपम की स्थिति- 
वाला जीव ४ अभनुत्तर विमान में जन्म की अपेक्षा से दूसरे भव में पुनः ३३ सागरोपम 
की स्थिति पा सकता है। मगर तीसरे भव में फिर ३३ सामरोपम की स्थिति नहीं पा 
सकता । इसी तरह नारकी मरकर पुनः नारकी नहीं होते । भ्रमण भगवान्‌ महावीर के 
(सम्यकृत्व प्राप्ति से लेकर तीर्थकरत्व प्राप्ति तक) २७ भव (कल्प सूत्र में) गिनाये गए 
है, वे प्रायः त्रसपन में रहने के बताए हैं । जीव त्रसपन में रहे तो वह दो हजार सागरोपम 
व संख्यात वर्ष से अधिक नहीं रहता । अतः सवाल उठता है कि बाकी काल किन भवों 
में बिताया ? क्योंकि मरीचि के भव से लेकर भ. महावीर के भव के बीच का अन्तर 
लगभग एक कोटाकोटि सागरोपम का आंका गया है। उसमें न्रसपन में रहने का काल 
तो बहुत ही अल्प है | इससे स्पष्ट है कि बीच-बीच में भ. महावीर के जीव ने संख्यात- 
असंख्यात भव स्थावर जीव के रूप में किये है; ऐसी स्थिति में अपनी तो चात ही क्‍या 
करनी ? अतः इस चतुर्गतिक रूप संसार में भटकन को कम करने हेतु कर्मवन्ध को 
रोकने की खूब सावधानी रखो । 
जीव कितने काल के अन्तर से मनुष्यमव प्राप्त करता है १ ४ वन्धुओं ! एकेन्द्रिय 
से दोइन्द्रिय में आना भी बहुत कठिन है । 'भावनाशतक' में कहा है - 
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भरत चक्रवर्ती अब्नत के घर में चैठे थे, किन्तु शीशमहल में गए, वहाँ एक अंगूठी 
अंगुली में से निकल पड़ी, तब ऐसा लगा कि - अह्े ! मेरी अंगुली (अंगूठी के कारण 
सुंदर लगती थी, किन्तु अंगूठी निकल जाने से) असुन्दर लगती है। हे ही क्षण (उहापोह 
करते-करते) उस्त अंगूठी का मोह उतर गया । अहो ! यह कौन है और मैं कोन हूँ ? यह 
जड़ है, मैं चेत्तन हूँ । इस प्रकार खूब मन्थन चला । गृहस्थ चेश में अन्नत्त के द्वार बंद 
कर के आस््रव का घर छोड़कर संवर के घर में आ गए । फिर वहीं के वहीं भाव-चारित्र 
में रमणता करके केवलज्ञान प्राप्त कर लिया । इसीका नाम सच्चावीर ! कोरी चातें करके 
बैठे रहना, यह तो कायर का काम है | 

देवानुप्रियों ! तुम कर्म की थियोरी समझो । जैनदर्शन में जिस प्रकार कर्म की थियोरी 
(सिद्धान्त) समझाई गई है, उस प्रकार से अन्यत्र (अन्य दर्शनों या धर्मो में) समझाई गई 
नहीं है। जैनदर्शन में यों कहा गया है कि किसी वस्तु का तुम उपभोग नहीं करते हो, 
किन्तु जहाँ त्तक उस वस्तु का प्रत्याख्यान (त्याग) नहीं करते, वहाँ तक उसकी दावी आती 
है, जबकि अन्य दर्शनों में ऐसा नहीं कहा गया है। वहाँ तो बारह ही बाजार खुले हैं, क्योंकि 
अविरति कर्मबन्ध का कारण है। जो यह मानता है कि मिथ्यात््व, अविरति, प्रमाद, कपाय 
और योग (मन-बचन-काया का व्यापार) ये सब कर्मबन्ध के कारण हैं, वह कर्मो को 
तोड़ने का प्रयल करेगा, पर जो यह कहता है कि प्रत्याख्यान क्‍यों किया जाए ? 
प्रत्याख्यान करने से क्या विशेष लाभ है ? हम (वैसे भी) कन्दमूल नहीं खाते, रात्रिभोजन 
नहीं करते । प्रत्येक बात में हमास मन इृढ है । फिर प्रत्याख्यान की क्या आवश्यकता 
है? ऐसा कहनेवाला जैन नहीं है । मैं रात्रि को भोजन नहीं करता, किन्तु उसके प्रत्याख्यान 
नहीं लेता तो पापों का आसत्रव (आगमन) आता रहेगा । यह जैनदर्शन की मान्यता है । 

अनादिकाल से जीव (जन्म-मरणादि रूप संसार में) क्यों भटका है ? मिथ्यात्व के 
कारण । मिथ्यात्व तो छूट गया, पर्तु (अभी तक) विरति में नहीं आया, वहाँ तक पाप 
रुका नहीं, और नये कर्म चंधते गए । विरति के बिना कर्मबन्ध होता रहता है | इसीलिए 
हम कहते हैं - “प्रत्याख्यान करोगे तो पाप से बचोगे ।” आज चहुत-से लोगों को हम 
प्रत्याख्यान लेने का कहते हैं, त्तव यों कहते हैं - “उपाभ्रय में दया जाएँ ? वहाँ महासतीजी 
हमे पच्चकृखाण के बन्धन में बांध देती हैं ।” (हँसाहँस) अगर तुम गहराई से सोचो तो 
साधु-साध्यी तुम्हें बांधते नहीं बल्कि कर्मबन्धन से छुड़ाते हैं । ऐसी श्रद्धा हो, थोड़े-से 
दुष्ख में उसके बहुत-से कर्म नष्ट हो जाते हैं । हि 

अन्धुओं ) मुझे तो तुम पर दया आती है कि मेरे चीतराग के शासन में जन्म लेका 
ये जीव कहाँ तक कर्म बाधिंगे ? कर्मचन्ध किन कारणों से होते हैं और कहाँ तक चे होते 
हैं? क्या यह तुम जानते हो ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि “जिस समय यह जीव आयुधप्य 
कर्म बांधता है, उस समय आठ कर्म बांधता है, नहीं तो आयुष्य कर्म को छोड़कर प्रतिसमय 
सात कर्म बांधता है और आठ कर्म तोड़ता है !” अतः जीव नये कर्म न बांधे तो अवश्य 
चै (शीघ्र) मोक्ष में जाता है । नये कर्म कौन नहीं चांधवा ? चौदहवें योगी केवली 
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एकेन्द्रिय में फिरते-फिरते, .कुछ शुभकर्म उदय आया; 

तब दोइन्द्रिय त्तेइन्द्रिय में, काल बहुते कष्ट पाया। 

फिरि चौरीनिदिय में दुःख पाया, पंचेन्रिय गति फिर पाई; 
वहाँ नरकतिर्य॑ंच-योनि में, कष्ट सद्दां अति है भाई ! ॥  - ' 


एकेच्िय में निगोद के जीव को अनन्त उत्सपिणी-अवसरपिणी-काल की कायस्थिति 
पूरी होने पर वह निगोद का घर छोड़कर बाहर आता है । पुण्य प्रकृति बांधता है ऐसे 
एकेन्द्रियपन में मनुष्यपन के योग्य कर्म बांधने बहुत कठिन हैं। सूक्ष्म निगोद में जो काय 
स्थिति है, उसमें मनुष्यपन के लायक पुण्योपार्जन करना बहुत ही मुश्किल है । ऐसी 
कायस्थितियाँ मेरे और तुम्हारे जीव ने अनन्त बार उल्लंघी हैं । एकेन्द्रिय में अकामनिर्जय 
करते-करते जीव बेइन्िय, तेइद्धिय और चउरिद्धिय में क्रमशः आया । वहाँ कुछ शुभ कर्म 
का उदय होने पर पंचेन्द्रिय गति प्राप्त की । पंचेन्द्रिय में भी नरक और तिर्यच योनियों 
में जीव ने महान दुःख भोगे हैं । उन गतियों में से भी गुजरकर आज मनुष्यभव में आया 
है । मनुष्यभव में यह पहले पहल आया है, ऐसा नहीं है । संत्-सती पुकार-पुकारकर 
वीतरागवाणी के माध्यम से कह रहे हैं - “अब अगर अनन्तकाल तक संसार-परिभ्रमण 
नहीं करना हो तो प्रमाद का त्याग करो; कर्मबन्धन से रुको, अविरति का घर छोड़कर 
विरति के घर में आओ, पुनः पुनः ऐसी भूल मत करना ।" मान लो, मार्ग में चलते हुए 
किसी जगह तुम्हें पैर में कांटा चुभा । वह कांटा ऐसा चुभा कि एक महीने तंक खाट 
'पर सोये रहना पड़ा । बहुत पीड़ा भोगने पर ठीक हो गया । बोलो, अब दूसरी बार इस 
रास्ते से चलते हुए सावधानी रखोगे या नहीं ? निगोद में जीव ने अनन्तकाल निकाला 
है। ज्ञानी कहते हैं - “बहुत लम्बे काल के बाद मनुष्यजीवन मिला है; अतः अब इसे 
हार मत जाना .। पुनः निगोद में फेंका मत जाना ।” इसके लिए सावधान रहना नहीं है 
क्या' ? अनन्तकाल तक यह जीव भटका है,। भटकते-भटकते बड़ी मुश्किल से यह 
मानवभव मिला है । वह वास-बार नहीं.मिलेगा । .:... .. , - . , 

जीव अज्ञानता से बहुत वार:मनुष्यपन हार गया है $ 'मानवजन्म कर्म-रिपुओं 
को नष्ट करने के लिए-तलवार के समान है । किसी मनुष्य के हाथ में तलवार आ जाए 
और बह उस तलवार से तिनका काटकर माने कि मैं बहादुर हूँ, तो क्या तुम उसे बहादुर 
कहोगे ? नहीं । तलवार से तिनका काटमे में कोई बहादुरी नहीं है.। तलवार तो शत्रु से 
अपनी रक्षा करने के लिए है | इसी प्रकार मनुष्यजन्म पाकर ऐश-आराम करने तथा 
सत्ता पाकर दूसरों को कुचल डालने में बहादुरी नहीं कहलाती । तलवार से शत्रु पर विजय 
प्राप्त करने पर मुस्काना, किन्तु मोह को हटाया नहीं, और मनुष्यभव पाकर मौजशौक 
की, उसमें क्या मुस्कान? अत:-अनेक कठिनाइयों से अनन्त भवों के बाद मिलनेवाला 
महामूल्यवान्‌ मनुष्यभव मिला है, उसका सदुपयोग कर लो॥। गए «४ 
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गुणस्थान-वाला । उससे पहले कर्मबन्ध रहित कोई आत्मा नहीं है। केवली के भी ण्क 
सातावेदनीय कर्म का बंध होता है । मोक्ष में जाते वक्‍त जो चौदहवाँ गुणस्थान जीव को 
प्राप्त होता है, वहाँ बिलकुल कर्मबंध नहीं होता ! उस्त गुणस्थान की स्थिति पाँच हस्व 
अक्षरों (अ, इ, उ, ऋ, लू) के उच्चारण करने जितनी है। वहाँ से जीव सीधा भोक्ष में 
जाता है। कर्मबंध कौन कराता है ? आचार्य उमास्वातिजी ने “तत्त्वार्थ सूत्र' में कहा है < 
काय-वाड्-गन:; कर्मयोग:, स आश्च: नं 
विचार, उच्चार और आचार की (क्रमशः) मानसिक, वाचिक और कायिक ये तीन 
प्रवृत्तियाँ (योग) तथा साथ में कपाय-चत्रुषप्टय (४ प्रकार के कपाय) भी कर्मों के आस्नव 
(आगमन) हैं और कपाय के कारण उनसे कर्मबन्ध होता है । चौदहवें ०४ पास्थान में जब 
जीव आता है, तब कर्मबन्ध रुक जाता है, क्योंकि वह अकम्पनद्शा अवस्था) 
है । वहाँ इसे मन-बचन-कायारूप त्रियोग की कोई प्रवृत्ति नहीं है । पहले से दशवें 
गुणस्थान तक कपाय और योग से और ग्यारहवें से तेरहवें गुणस्थान तक केबल योग - 
(मन-वचन-काययोग) से'कर्म का बन्ध होता है। जब अधिक कर्मों (के फल) को भोगता 
है, और थोड़े से कर्मों को बांधता है, तब आत्मा (उच्च गुणस्थान की ओर आरोहण) केंसा 
ऊँचे चढ़ता है। अनादिकाल से जीव कर्मों को बांधता आया है, उन्हें 9 कौन कर 
सकता है ? जो आत्मा शारीरिक -मानसिक-वाचिक दुःखों का भय छोड़ देता है; और 
मात्र आत्मचितन में रहता है (आत्म-स्वभाव में स्थिर रहता है) वह कर्मों को (शीघ्र) तोड़ 
सकता है। यों तो हम कहते हैं कि मन-वचन-काया से और कपाय से जीव कर्म बांधता 
है, फिरयहाँ (काय-वाड्‌र-मन:; कर्मयग:? इस सूत्र में काया” का उल्लेख सर्वप्रथम 
किया है। जानते ही, इसका क्या कारण है ? जीव माता के गर्भ 006# है, तब सर्वप्रथम 
आहार-पर्याप्ति बांधता है, फिर शरीर बांधता है, तत्पश्चात्‌ , ध्ासोच्छबास, भाषा 
और मन:पर्याप्तियाँ (क्रमशः) बांधता है । अतः वहाँ शरीर द्वारा कर्म बांधता है ) सर्वकाल 
में जो-जो कर्म बांधे हैं, उन सबमें शरीर प्रधान कारण है । इस कारण “तत्वार्थ सूत्र' में 
कर्मो के (आस्त्रव और) बन्ध के लिए शरीर का सबसे पहले उल्लेख किया है। मन के युदूगल 
ग्रहण करनेवाला भी शरीर है, और वचन के पुदूगलों को ग्रहण करनेवाला भी शरीर 
है । उन-उन वर्गणाओं के पुदुगलों को ग्रहण करने के बाद भाषा और मन के रूप में 
परिणत हो जाता है । अतः शरीर का नामोल्लेख सर्वप्रथम किया है। 3 िश 
बा प्रियों ! तुम कर्म को थियोरी समझ लोगे तो कर्म बांधते हुए 228 “5 १ 
कर्म बांधने में तो जीव बेहोश रहा है, किन्तु कर्म काटने का जो 288 म पचेह 
आचरण) में बेहोश रहा है। रा 226 2 86543९088 8 का गा 
'कंमाने 'उखाड़- ४ 
न हलक कारण कर्मबन्ध करते हो, पर्तु क्या अर कल मम 
देती है? कितने-कितने कायदा-कानून हैं, टेक्स लाद रखे है ? पहले 40005 की सुख- 
थे ? अंधिक तो क्या कहूँ ! श्रेणिक जैसे नरेश सामने चलकरशालिभद्र के घर उसका तु 
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पहले हम कह आए हैं कि सूक्ष्म निगोद एकेन्द्रिय में से बेइन्द्रिय में आना भी बहुत 
ही कठिन है। बेइन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक सभी जीव त्रस कहलाते हैं । त्रसकाय के जीव 
अधिक से अधिक दो हजार सागरोपभ और संख्यात वर्ष तक रह सकता है ! त्रसकाय 
की कायस्थिति दो हजार सागरोपम और संख्यात वर्ष की है । इतने काल में वह जीव 
मोक्ष प्राप्त करने की साधना न करे तो वह पुनः एकेन्द्रिय में पटक दिया जाता है । 
हमने इस मनुष्यभव को पाया है । यदि इस जन्म को हार गये तो यह पुनः मिलना कठिन 
है। 'आचारांग सूत्र' - ६ में भगवान्‌ ने कछुए का दृष्टंत देकर समझाया है - 

“से बेमि से जहावि कुम्मे हरए विणिविद्डचित्ते पच्छन-पलासे उमग्गं 
से नो लहड़ । भनंगा इच सल्लिवेसं नी चर्यंती, एवं एगे अणेगरुवेहिं 
कुलेहिं जाया, रुवेहिं सचा कलुणं थणंति, नियाणओ ते न लगंति 
मुक्खं /” - आ. सू-८६ 

जिस प्रकार शैवाल नामक वनस्पति से आच्छादित किसी जलाशय (विशाल हद) में 
किसी कछुए ने देवयोग से एक छिद्र में से मुँह बाहर निकाला । वह बाहर सूर्य का सुन्दर 
इृश्य देखकर पुन: अन्दर गया और अपने सम्बन्धियों में आसक्त होकर उन्हें बह दृश्य 
दिखाने के लिए लाया । इतने में वह छिद्र शैवाल से आच्छादित हो गया । अब उसे बाहर 
आने का मार्ग प्रायः प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार संसाररूपी जलाशय में आसक्तिरूपी 
शैवाल का गाढ़ आच्छादन है । उससे बाहर निकलने का मार्ग उस आसक्त जीवात्मा को 
प्राप्त होना कठिन है। जिस ग्रकार वृक्ष शीत, उष्णता, वर्षा आदि सहन करते हुए अपने 
स्थान को छोड़कर अन्य स्थान में नहीं जा सकते, इसी प्रकार संसारी जीव उच्च-नीच 
आदि विविध कुलों में उत्पन्न होकर इन्द्रियों के विविध विषयों में आसक्त बनते हैं, 
आसक्त के दुष्परिणामवश विविध दुःखों से घवराकर करुण आक्रन्द एवं बिलाप करते 
देखे जाते हैं। फलतः ऐसे विषयासक्त जीव संसारचक्र में से छूठकर सर्व कर्मक्षय 
करके मोक्ष को प्राप्त नहीं कर सकते । अर्थात्‌ दुःख के निदानभूत अपने कर्मों से छूट 
नहीं सकते । क्योंकि ऐसी स्थिति में उन्हें मोक्षमार्ग पाने हेतु सम्यकृत्वरूप सत्यमार्ग 
मिलना दुष्कर हो जाता है, जिससे वे कर्म से सर्वथा मुक्त नहीं हो सकते । 

देवानुप्रियों ! इस दृष्टांत का आशय समझकर अनन्तकाल के पश्चात्‌ प्राप्त हुए 
अमूल्य मानवभव, उसमें भी वीतराग-देव-प्ररूपित जैनधर्म का महान्‌ योग, उत्तम कुल, 
परिपूर्ण पाँचों इन्द्रियाँ, आर्यक्षेत्र तथा सत्यासत्य का निर्णय करने जितना क्षयोपशम, 
सद्बुद्धि आदि प्राप्त हुए हैं । 580 ९४४ को सफल बनाने के लिए प्रमाद को दूर कर 
के विषयों के प्रति वैराग्यभाव ! आरम्भ और परिग्रह इस जीव की संसार-वृद्धि 


'करानेवाले तथा जन्म-मरण के उत्पादक जानकर अल्पारण्भी और अल्पपरिग्रही चनो ! ,“ 


अगर शक्ति और रुचि हो तो संसारत्यागी संयमी वनो, किन्तु महान्‌ पुण्योदय से प्राप्त * 
मानवजन्म को ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप की यत्‌किचित्‌ आराधना करके सफल बना 
लो । ऐसा सुयोग बार-बार मिलना दुर्लभ है । हे 
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सम्पत्ति देखने के लिए गये थे । अपने से अधिक सम्पत्ति शालिभद्गर की थी, फिर भी 
शालिभद्र की ऋद्द्धि देखकर श्रेणिकराजा की छाती (गौरव से) गज-गज फूल गई थी - 
'अहो ! मैं कैसा पुण्यवान हूँ कि मेरे राज्य में ऐसी पुण्यवान प्रजा रहती है ।' श्रेणिकरशजा 
ने सुकोमल शालिभद्र के मस्तक पर हाथ रखकर आशीर्वाद दिये - “धन्य है पुत्र ! तुम 
जैसी समृद्ध प्रजा से मैं उज्ज्वल (गौरवान्वित) हूँ” ऐसी सम्पत्ति उनके घर में थी | स्वयं 
महाराजा श्रेणिक की जिस पर कृपा दृष्टि थी, फिर भी शालिभद्र को यह संसार 
(सांसारिक सुखभोग) दुःखमय लगा । इसलिए वे यह सब त्यागक्तर संचममार्ग पर 
आरूढ हुए । जबकि तुमलोग त्तो (प्रातः) श्याद-सफेद करके धन एकत्र करते हो; इसके 
लिए कितना कष्ट सहन करते हो ? फिर भी दिल में अपार फड़फड़ाट रहता है । सुबह के 
टाइम में कोई दरवाजा खटखटाए तो मन में फड़फडाट होती है कि कहीं रेड तो नहीं आ 
गई है? संसार में इतना अधिक दुःख है, फिर भी इसे छोड़ने का मन नहीं होता । 
अपने चालु (शास्त्रीय) अधिकार में कल कहा गया था कि - इस जम्बूद्वीप के 
'महाविदेहक्षेत्र में स्थित सुपेरुपर्वत की पश्चिम दिशा में, निषध्षपर्वत को उत्तर दिशा में, 
महानदी शीतोदा के दक्षिण में, सुखोत्पादक चक्षस्कार पर्वत के पश्चिम में और पश्चिम 
'लवणसमुद्र की पूर्व दिशा में सलिलाबती नामक विजय था ॥” दर 
“तत्थणं सलिलावड - विजए चीयसोगाणामं रायहाणी पन्चत्ता । 
नव-जोयण-वितव्थिण्णा नाव पच्चकक्‍्खं देवलोगशभ्रुया ॥/7 
वहाँ सलिलाबती-विजय में वीतशोका नाम की नगरी राजधानी थी, जो नौ योजन 
विस्तीर्ण थी, यावत्‌्‌ प्रत्यक्ष देवलोकसम थी । !॒ 
यहाँ प्रश्न होता है कि मगर किसे कहा जाता है और नगरी किसे -? नगर चौरस होता 
है, लम्बाई और चौडाई में समान होता है । जबकि नगरी चौडाई में कम और लंबाई 
में अधिक होती है। (श्रोताओं में से वजुभाई - “जैसे हमारी मुंबई नगरी) नगर और नगरी 
में (उनके व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ के अनुसार “न करे यरिमन यसस्‍्यां वा नगरम्‌ 
नगरी?) कर नहीं लिया जाता (नहीं लिया जाना चाहिए) । क्या मुंबई में कर नहीं लिये 
जाते ? (हँसाहँस), यहाँ तो छोटी-छोटी चीजों पर कर (टेक्स) लिया जाता है । इसे नगरी 
कैसे कहा जाए.? वर्तमानकालीन नगरियाँ तो मनुष्यों को टेक्सों (करों) से नग्न कर देती 
हैं। फिर भी मनुष्य यह मानता है कि हम मुंबई में निवास कर रहे हैं, इसलिए महासुखी 
हैं। इसे जरा समझो , जिसके पुण्य का उदय है, वह सुखी है; परन्तु अभिमान करना उचित 
नहीं है, क्योंकि अभिमान भी तो कपाय है (जो त्याज्य है) । ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “चारों 
कषाय आत्मा के शत्रु हैं । इन शत्रुओंने आत्मा के विकास को दबा दिया है १” मनुष्य 
निर्धन में से धनवान्‌ चनता है, तब - मै कुछ हूँ, मेरे भें कुछ (विशेषता) है, यों मन में 
विचारता हुआ छाती फूलाकर चलता है । जहाँ मान (अहंकार है, बहाँ क्रोध भी होता 
है। लोभ ने तो मनुष्य (के सत्व) को मार डाला है। लोभ के वश होकर मनुप्य पाप 





मोक्षणममन की आफिस कौन-सी १ : यह मानवभव मोक्ष में जाने का कार्यालय 
(ऑफिस) है। इस मोक्ष के कार्यालय में आकर मानव मौज-शौक :की कूचा मांगता 
है। आत्मा को अव्याबाध सुख प्राप्त कराएं, ऐसी ऑफिस में आकर क्षणिक सुख देनेवाले 
विषयों का कचरा मांगना क्या उचित है ? मोक्ष के कार्यालय में आकर अर्जी देनेवाला 
भूल करे तो क्लर्क बेचारा क्या करे ? आत्मा (मानवात्मा)' मोक्ष के कार्यालय में अर्जी 
करने आया है। यहाँ पाँच इच्धियरूपी क्लक॑ हैं। किन्तु इन्हें मोक्ष की अर्जी दो तो काम 
हो न ? इस जीव ने शौचालय साफ करने की कचरापेटी की अर्जी दी है। मगर मोक्ष 
जल्‍दी मिले, ऐसी अर्जी की है क्या ? इन्द्रियों रूपी क्लर्को को तुम मोक्ष के कार्यों के 
सिवाय अन्यत्र जाने की छूट मत दो । यदि इन्द्रियरूपी क्लर्क जागृत है तो अर्जी शीघ्र 
करो । जो अर्जी करने में समझता हो कि अर्जी में क्या लिखा जाता है, वही सच्ची अर्जी 
कर पाता है । पर्तु जो नहीं समझता है, चह तो क्या लिखना है, इसके बदले कुछ का 
कुछ लिख डालता है। अतः इस मानवभब के कार्यालय में आकर सच्ची अर्जी करो। 

धर्म रत्न के समान है $ अनाज का दाना अच्छा हो, लेकिन खेत की जमीन .जोते 
बिना उस जमीन में डाला जाए तो धान्य की प्राप्ति नहीं होती । वैसे ही आत्मा में धर्मरूपी 
बीज डाला जाए, परतु आत्मा का खेदान न॑ किया हो, उसमें धर्मरूपी बीज डाली तो 
भी फायदा नहीं करेगा। धर्मरल के योग्य बनना हो तो श्रावंक के २९ गुण प्राप्त (अर्जित) 
करने यड़ेंगे । यह (आत्म) धर्मरल के समान है ! धर्म को रल की उपमा. क्यों दी है ? 
रत्न अति मूल्यवान वस्तु है | परन्तु पत्थर कीमती नहों समझे “जाते, क्योंकि उनमें 
तेजस्विता के गुण नहीं है, जबकि रल में तेजस्विता है, इसलिए उसका मूल्य होता है । 
जिसके -पास रत्न होता है, वह धनवान कहलाता है | लाखों का कर्ज हो, किन्तु अगर 
पास में एक रल हो तो पलभर में कर्ज चुका दिया जाता है। वैसे ही अनेक भवों में 
बांधे हुए कर्म धर्मरूपी रत क्षय कर डालता है। साथ ही धर्म रल अवनति के-पथ पर - 
जाते हुए आत्मा को रोककर उन्नति के पथ पर ले जाता है । जिसके जीवन में श्रावक 
के २१ गुण होते हैं, वह आत्मा धर्मस्ल के योग्य है। 7 .+ 


जो जीव सम्यकूत्व प्राप्त उसे , .. घर कैसा हगता.दै १ 
जिसमें श्रावक के २१'गुण हावू ५... आगया है, उसआत्मा को 
यह शरीर किराये का घर लगता ५६ + उनके विषय तथा उनके 
साधन, ये सब गीए के न है ० होता है, 
उसका भाड़ा(/ ५ ह्डी जज शरीर, 
इन्द्रियगण, उ९" ' आर .. ७ जाता 
है। अपने - हर! हे न 
'फर्निचरवाला ' परे जका 


, " चर घड़ीभर' कस छः >! ही 
हर! ; 


करते डर जरा भी हिचकिचाता नहीं (पीछे मुड़कर 
हल मा, माय दसवें गुणस्थान तक होता 5 कितने हो जाम को झा 
से रोका है। अतः कषाय (चारों कपषाय) कर्मबन्ध के कारण हैं। 
शुद्ध आत्मधर्म का आचरण “0 24%07400088/ 
हैं - “तुझे आयशा के 888 755 
तभी तेरा कल्याण होगा, तुझे शाश्वत्त सुख मिलेगा ।” , -.. शा 40 
85008 और लोभ पर एक दृष्टान्त याद आ रहा है - 5 
मुंबइ ॥ दृष्टात ४ कच्छनिवासी एक मनुष्य मुंबई 

इस मुंबई में अनेक मनुष्य अपने-अपने ओह से आते है। कोई ०० 7 
की तलाश में मुंबई आता है, कोई अपने गाँव या कस्बे में उपाश्रय बांधना हो, अथवा 
किसी संस्था के 8, 'फंडफाला करना हो तो मुंबई आता है, कोई व्यवसाय' द्वार धन 
कमाने के लिए भी मुंबई में आता है । उक्त भाई भी मुंबई आया था, धन कमाने के 
लिए ॥ उसने सद्दे का धंधा शुरू किया ! उसके पुण्य ने पलटा खाया और मुंबई में आकर 
खूब धन कमाया । वह,बड[ करोड़पति सेठ बन गया । मुंबई में अपना बंगला बनाया । 
देश में बड्ड बंगला बनाया । एक बार सेठ अपने वतन (देश) में आये । वह छोटा-सा 
गाँव था.। इस छोटे-से गाँव में इस धनवान सेठ ५:45: ही सम्मान बढ़ गया; क्योंकि 
जिसके पास धन हो, सगे-सम्बन्धी एवं स्नेहीजन से चलकर उन्हें सम्मानपूर्वक 
बुलाते और सेठजी-सेठजी कहकर प्रशंसा करते थे। ये सेठजी भी प्रतिदिन गाँव के चौराहे 
पर बनी चौपाल पर बैठने लगे । गाँव की पंचायत के सब लोग वहाँ जमा होने लगे । 
सेठ त्तो बहुत ही ठाठ से रहने लगे । उनके मन में पावर है कि मैं बड़ा सेठ हूँ। चौपाल 
पर बैठकर सेठ अपनी बड़ाई हाँकते हुए बड़ी-बड़ी बातें करने लगे'। इस गांव के एक 
वृद्ध मनुष्य ने सेठ से केहा -'“सेठजी ! आप जब यहाँ आये हैं तो यह आपकी जमीन 
खाली पड़ी है। इने खेतों का कोम संभालिये न !” यह है: ही सेठ भड़क उठे । सर्प 
की तरह फुफकासते हुए बोले - “आँईव नो अने रस्ते करो, आऊं मजुरी करीयां १” 
अपनी कच्छी भाषा में अंहेकारपूर्वक सेठ ने कहां - “क्या मैं मजदूरी करूँ ? तू अपने 
रास्ते से चला जा ) मजदूरी करना, 'यह मेरा काम 'महीं है, समझा न ?* मनुष्य के पास 
पैसा हो जाए, तब पैसे (धन) के मद में दूसरों को कुचल डालता है ! सेठ का (अहंकार 
केसाथ) क्रोध देखकर वह मनुष्य तो कांप उठा 8/. /  . 

: देबानुप्रियों ! घर में आसुरी लक्ष्मी आती है, तब मनुष्य को मदोन्मत्त बना देती है। 
चह दूसरों को अपने से तुच्छ समझता है। ऐसी लक्ष्मी का उपभोग करने से पापकर्म का 
चन्ध होता है | ऐसी (आसुरी) लक्ष्मी का उपभोग कंरने की अपेक्षा गरीब रहना अच्छा 
है। वे सेठ दो महीने अपने वतन में रूकर वापस मुंबई आ गए। और सट्टे का धंधा करने 
लगे । कुदरत की लीला, इस समय सेठ के पापकर्म का उदय हुआ ॥ इस कारण सेठ 
का व्यापार - धंधा ठंढा पड़ने लगा । शेयर के भाव गिरने लगे । एरंड के भाव घट 


>> "० ख्णव्थ्थट शारदा शिरवर भा-१ 
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तड़क-भड़कवाला बनकर फिरता है, परन्तु उसको कभी विचार होता है कि मैं किस 
क्रमाई पर नाच रहा हूँ ? ु 

बन्धुओं । अपना शरीर भी 84% ५8 हृत तक महंगे किराये का मकान है । उसमें आहार, 
शरीर, इन्द्रियाँ, उनके बिघय और साधनों के विषय में प्रतिक्षण पुण्य तो क्षीण 
(खर्च) हो रहा है, और कर्म का कर्जा बढ़ रहा है । सज्जन आदमी को महंगे भाव का 
भव्य भवन भारी पड़े तो सहायक किरायेदार खड़ा करके अपने सिर से भाड़े का योझ 
हलका करता है । परन्तु शरीररूपी भव्य-भवन का भाड़ा बढ़ जाये तो कौन-से सहायक 
किरायेदार खड़े किये जाएँ ?, क्‍या आप जानते हैं ? 

सहायक किरायेदार कौन-से १ $ जहाँ तक शरीर स्वस्थ है, वहाँ तक तप कर लो, 
आहार पर नियंत्रण (कन्ट्रोल) करो, जितनी हो सके (पट्कायिक जीव) दयात्रत का पालन 
करो, दान करो, शील पालो, सुपात्रदान, अभयदान और ज्ञानदान में इस शरीर का उपयोग 
हो जाय तो समझना मैंने अनेक सहायक किरायेदार खड़े कर दिये हैं । मकानमालिक 
चतुर हो तो ऐसे सहायक किरायेदार खड़े करके सिर से जोखिम (बोझ) उतार देता है । 
इस शरीररूपी महल का भाड़ा खड़ा करने में २४ घंटे प्रयल करना पड़ता है । यह मानव- 
तनरूपी महल मिला है, उसमें प्रसन्न रहने को जिंदगी के कीमती समय का मत 
करो । प्रतिक्षण सावधान रहो । हीरे, माणिक, मोती या सोना खो जाता है, हक खा 
में आप कितनी मेहनत करते हैं, फिर भी न मिले तो कितना अफसोस होता है ? किन्तु 
मानवजीवन का एक-एक क्षण हीरे, माणिक, मोती और सोने से भी अधिक कीमती 
हैं। वे अमूल्य क्षण नष्ट हो रहे हैं, इसका कोई दुःख होता है ? 

पुत्र की वर्षगांठ आती है, तब माता-पिता मिष्ठात्न और फरसाण बनाकर चर्पगांठ 
मनाते हैं । माता मानती है कि मेरा पुत्र ५ वर्ष का हो गया । मगर उसकी जिंदगी के 
५ वर्ष कम हो गए हैं, उसका अफसोस है क्‍या ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “तेरी जिंदगी 
में जबतक उत्साह है, साहस है, देह का महल निढ्ाल नहीं हुआ है, वहाँ तक पहले कह 
गए हैं, वैसे सहायक किरायेदार खड़े (तैयार) कर लो । बाद में अंतिम समय में सहायक 
किरायेदार खोजने जाओगे तो नहीं मिलेंगे ।”” इस समय तो जब मनुष्य का अन्तिम समय 
आता है, तब धर्मादा करने का कहने को तैयार होता है । सारे त्याग-प्रत्याख्यान भी अन्तिम 
समय में होते है, तो क्‍या मरते समय अन्तिम किरायेदार मिल जाएगा ? मरते समय कौन 
किंशयेदार (तुम्हारे पास) आएगा ? जहाँ बीमा (इन्स्थोरेंस) न कराया गया हो, चहाँ ऐसी 
स्थिति में सहायक किसयेदार कहाँ से आएँगे ? अतः एक विचार निश्चित कर लो कि 
भाड़ा चढ़े तब से सहायक किरायेदार खड़े कर लो । 

बन्धुओं ! अनादिकाल से आत्मा मकानों का किराया भरकर दिवालिया होता आया 
है; परन्तु इस मनुष्यभव का स्थान ऐसा मिला है कि उसमें साहुकार चनकर रहना चाहे तो 
रह सकता है। मगर दिवालिया की परम्परा में साहकार होने की कठिनाई है । चिन्तामणि 
रल मिलना मुश्किल है, और टिकना तो इससे भी अधिक मुश्किल है । जगत्‌ में नियम 
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गए । सझ और रेस, ये दोनों ही एक प्रकार से जुआ कहलाते हैं । इसमें क्या कभी अपना 
निर्धारित (सोचा हुआ) होता है ? फलतः सेठ को प्रत्येक व्यवसाय में घाटा लगा । परन्तु 
सेठ को आशा थी कि भविष्य में खूब कमा लूंगा और जैसा पहले था, चैसा ही घनवान 
बन जाऊँगा । यों मानकर द्वारा हुआ जुआरी दूगुना खेलता है ।” इस न्याय से सेठ 
भी आँख मूंदकर धंधा करते ही रहे । परिणाम यह हुआ कि सेठ के बंगले बिक गये । 
पतली के जेवर भी बेचने पड़े । देश में जो बंगले थे, वे भी विक गये । अब तो घर में 
खाने के, अन्न के भी लाले पड़ गए । सेठ अत्यन्त दुःखी हो गये । ऐसी स्थिति में मुंबई 
कैसे रहा जाय ? सेठ देश में आये । वहाँ भी घर ओर खेत सब बिक गए । एक छोटी 
सी घास की झोंपड़ी बांधकर सेठ रहने लगे । पास में पैसा नहीं रहा कि वह धंधा कर 
सके । नौकरी नहीं मिलती । एक दुकड़ा रेटी का भी खाने के लिए नहीं मिलता । सेठ 
बहुत ही उलझन में पड़ गए । भूखे रहकर दिन बीतने लगे । उनकी पतली ने कहा - “अब 
तो दैनिक मजदूरी पर जाओगे तभी गुजारा चलेगा, अन्यथा भूखे मर जाएँगे !” अब 
सेठ मजदूरी करने के लिए जाने को तैयार हुए । काम करने के लिए सबके सामने 
आजीजी करने लगे । लज्जा और क्षोभ से सेठ का मस्तक झुक गया था । अब 
नम्नता बताये बिना काम नहीं चल सकता था । यह सेठ लोगों के सामने काम देने के 
लिए गिड़गिड्ञता है । पर कोई भी व्यक्ति उसे काम नहीं देता । ऐसे समय में जिस व्यक्ति 
का सेठ मे (पहले) तिरस्कार कर दिया था, वह वहाँ से होकर जा रहा था । सेठ की यह 
'दशा देखकर उस वृद्ध मनुप्य को उस पर दया आ गई । उसने इस सेठ से कहा - “ओरे 
सेठ ! तुम्हारी यह दशा ?”' सेठ की आँख में आंसू आ गये । वह वृद्ध मनुष्य बोला - 
“सेठ ! घबराना मत । मेरे यहाँ काम करना । परन्तु एक बात जरूर लक्ष्य में रखना कि 
इस संसार में समय-समय पर रंग पलटता है। मैंने तुम्हें (उप्त समय) खेत संभालने को 
कहा था, तब तुम्हें मेरी बात कड़वी लगी थी ।” सेठ कुछ भी न बोल सके । किसी 
का अभिमान टिकता नहीं । राजा रावण का अभिमान भी उतरं गया था । तब फिर आज 
का मानव किस विस में है ? 
बन्धुओं ! इसका नाम संसार है। इस संसार (-समुद्र) में ज्वार और भाटा आया करता 
है। समुद्र में जब भरती आत्ती है, तब पानी ही पानी दिखाई देता है । तिजोरी में पैसों 
"की छनाछन होती है, तब स्वजन, परिजन और मित्रजन भी खम्मा-खम्मा करते हैं । उस 
समय मुस्काना नहीं; और जब पाप का उदय हो, तव घबराना नहीं । पुण्य और पाप के 
उदय के समय जो समभाव रखता है, वह सच्चा बहादुर है । संसार का सुख स्वप्ततुल्य 
है । जबक्मि आत्मिक सुख स्थिर और शाश्वत है । यदि सच्चा सुख प्राप्त करना हो त्तो 
भगवान्‌ कहते हैं - पा 
“रंगरागनी जलावी दो होली, विषय-बासनाने नांसो चोली |. :< 
ज्ञान-दर्गननी भरी लो झोछी, तो आत्मामां प्रगटे दिवाडी ॥/7 
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'मोक्षयगमन की आफिस कौन-सी १ ४ यह मानवभव मोक्ष, में जाने का कार्यालय 
(ऑफिस) है। इस मोक्ष के कार्यालय में आकर मानव मौज-शौक की कूचा भांगता 
है। आत्मा को अव्याबाध सुख प्राप्त कराए, ऐसी ओफिस में आकर क्षणिक सुख देनेवाले 
विषयों का कचरा मांगना क्‍या उचित्त है ? मोक्ष के कार्यालय में आकर अर्जी देनेवाला 
भूल करे तो क्लर्क बेचारा क्या करे ? आत्मा (मानवात्मा) मोक्ष के कार्यालय में अर्जी 
करने आया है। यहाँ पाँच इन्द्रियरूपो क्लर्क हैं। किन्तु इन्हें मोक्ष की अर्जी दो तो काम 
हो न ? इस जीव ने शौचालय साफ करने की कचरापेटी की अर्जी दी है । मगर मोक्ष 
जल्दी मिले, ऐसी अर्जी की है क्या ? इन्द्रियों रूपी क्लर्कों को तुम मोक्ष के कार्यों के 
सिवाय अन्यत्र जाने की छूट मत दो । यदि इन्द्रियरूपी क्लर्क जागृत है तो अर्जी शीघ्र 
करो । जो अर्जी करने में समझता हो कि अर्जी में क्या लिखा जाता है, बही सच्ची अर्जी 
कर पाता है। परन्तु जो नहीं समझता है, वह तो क्या लिखना है, इसके बदले कुछ का 
कुछ लिख डालता है ! अबवः इस मानवभव के कार्यालय में आकर सच्छी अर्जी करो। 

धर्म रत्न के समान है ; अनाज का दाना अच्छा हो, लेकिन खेत की जमीन जोते 
बिना उस जमीन में डाला जाए तो धान्य की प्राप्ति नहीं होती ! वैसे ही आत्मा में धर्मरूपी 
बीज डाला जाए, परन्तु आत्मा का खेदान न किया हो; उसमें धर्मरूपी बीज डाली तो 
भी फायदा नहीं करेगा । धर्मरत के योग्य बनना हो तो श्रावक के २१ गुण प्राप्त (अर्जित) 
करने पड़ेंगे । यह (आत्म) धर्मरल के समान है। धर्म को रत की उपमा क्‍यों दी है ? 
रल अति मूल्यवान वस्तु है । परन्तु पत्थर कीमती नहीं समझे ,जाते, क्योंकि उममें 
पत्ेजस्विता के गुण नहीं हैं, जबकि रल में तेजस्विता है, इसलिए उसका मूल्य होता है। 
जिसके पास रत होता है, वह धनवान कहलाता है | लाखों का कर्ज हो, किन्तु अगर 
पास में एक रल हो तो पलभर में कर्ज चुका दिया जाता है। बैसे ही अनेक भवों में 
बांधे हुए कर्म धर्मरूपी रल क्षय कर डालता है। साथ ही धर्म रुन अवनति के पथ पर * 
जाते हुए. आत्मा को रोककर उन्नति के पथ पर ले जाता है । जिसके जीवन में श्रावक 
के २९ गुण होते हैं, वह आत्मा धर्मरतन के योग्य है । - ५ * 

जो जीव सम्यकृत्व प्राप्त करता है, उसे शरीररूपी घर कैसा लगता है? ४ 
जिसमें श्रावक के २१ गुण होते हैं; जिसके हाथ में धर्मतल आ गया है, उप्त आत्मा को 
यह शरीर किराये का घर लगता है। आहार, शरीर, इन्द्रियाँ और उनके विषय तथा उनके 
साधन, ये सब किराये के घर के फर्निचर हैं। घर जितना अधिक फर्निचरवाला होता है, 
उसका भाड़ा भी अधिक ही बैठेगा ) उसी प्रकार यहाँ जितने अच्छे आहार, शरीर, 
इन्द्रियगण, उनके विषथ और साधन होते हैं, उतना पुण्य-अधिक क्षय (खर्च) हो जाता 
है । अपने व्यापार में जिसको अधिक कमाई नहीं होती, पर क्वालिटी के 
फर्मिचस्वाला मकान किराये पर लेकर रखे, उसकी क्या दशा होती है ? वह किये का 
घर घड़ीभर भले ही मन को खुश कंर दे, पर उसका भाड़ा भरने कां समय आए, तब 
कितनी मानसिक्त उलझन होती है ? अपनी परिस्थिति का विचार किये बिना ऊपर से 
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* अनादिकाल से आत्मा राग के रंग में रंजित है । उस राग-रंग की होली को जला 
दो । यह (लौकिक) होली तो लकड़ी और छाणों (कंडों) को जलाती है; यह नहीं , पर थहाँ 
तो कर्मों को जला देने की होली करनी है और पाँचों इन्द्रियों के विषयों को मसल 
डालो, जिससे कर्मबन्धन न हो और आत्मा उज्ज्वल बने । झोली किससे भरनी है ? बोलो, 
रुपयों से ? रुपयों से तो अनेक बार भरी है। वह साथ में नहीं आती । पस्तु ज्ञान-दर्शन- 
चारत्रि-तपछूपी शाश्वत धन से झोली भर लो ताकि भव-भव के बन्धन दूट जाएँ और 
ज्ञान की ज्योति जगमगा उठे ।.दिवाली आती है, तब लोग दीपक जलाते हैं। वह तो 
द्रव्य-दीपक होता है। परन्तु अपने अन्तर में सदैव ज्ञान का दीपक प्रज्ज्वलित रहे, कभी . 
बुझे नहीं, ऐसी करणी मनुष्यभव में कर लो । जल्दी प्रकाश पाना चाहते हो तो ११ अब्नत 
के बाजार के १२ द्वार जल्दी बंध करो और यथाशक्‍्य विरति के घर में आओ.। . ' 

सलिलावती-विजय में बीतशोका नाम की नगरी है । वह ९२ योजन लम्बी और ९ 
योजन चौड़ी है । वह देवलोक जैसी रमणीय है । उस नगरी को देवलोक जैसी क्‍यों कही 
है ? उस नगरी के राजा कौन थे ? इन सबके भाव यथावसर कहे जाएँगे । - , , 


- व्याख्यान - ७ 


| आषाढ़ सुददी ९५, रतिवार ता. १९०७-७६] 
( आपाढ़ सुदी १५, रविवार 0. -७६ 


चालुर्मास. में सम्यक आराधना करो | 
सुन्न बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! वि 


आज वर्षावास  चातुर्मास - प्रारम्भ का मंगल-दिवस है। उपाश्रय में मानव-मेदिनी 
उमड़ी है । साथ ही तुम्हार अति प्रिय रविवार का, तथा आषाढ़ी पूर्णिमा का दिन आ 
गया है। दूसरी पूर्णिमाओं की अपेक्षा आपाढ़ सुदी पूर्णिमा का विशेष महत्त्व है। आज 
भारभर में विचरण करनेवाले समस्त साधु-साध्वीगण स्वयं द्वारा निश्चित किये हुए 
स्थान (क्षेत्र) में पहुँच जाएँगे । यद्यपि विहार संतों को बहुत प्रिय होता है, और विहार में 
संतों के संयम की सुरक्षा होती है, जबकि संत (हमारे क्षेत्र में) स्थिर रहें, ऐसी भावना 
होती है - भ्रावक- श्राविकावर्ग की । उन्हें उसमें आनन्द आता है।._.., . 

स्थानक में यदि संत-सती विराजमान होते हैं, तो श्रावकवर्ग उनके दर्शन करके 
मांगलिक सुन सकते हैं, उनका व्याख्यान सुनकर लां्भ लेते है। और उन्हें निर्दोष, सुज्झता 
(शुद्ध। आहार-पानी बहराकर हाथ पवित्र करने का लाभ मिल जाता है. 03 
श्रावकवर्ग को आनन्द आता है, किन्तु संत को विचरण कले में लाभ है। जैसे नदी 
बहती है तो वह उसके आसपास के प्रदेश को हृराभय और हरितवर्ण का बना देती है, 
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तड़क-भड़कवाला बनकर फिरता है, परन्तु उसको कभी विचार होता है कि में किस 
कमाई पर नाच रहा हूँ ? 

बन्धुओं ! अपना शरीर भी आम: तक महंगे किराये का मकान है । उसमें आहार, 
शरीर, इन्द्रियाँ, उनके विषय और साधनों के विषय में प्रतिक्षण पुण्य तो क्षीण 
(खर्च) हो रहा है, और कर्म का कर्जा बढ़ रहा है। सज्जन आदमी को महंगे भाव का 
भव्य भवन भारी पड़े तो सहायक किरायेदार खड़ा करके अपने सिर से भाड़े का बोझ 
हलका करता है। परन्तु शरीररूपी भव्य-भवन का भाड़ा बढ़ जाये तो कौन-से सहायक 
किसायेदार खड़े किये जाएँ ?, क्‍या आप जानते हैं ? 

सहायक किरायेदार कौन-से १ $ जहाँ तक शरीर स्वस्थ है, वहाँ तक तप कर लो, 
आहार पर नियंत्रण (कन्ट्रोल) करो, जितनी हो सके (पट्कायिक जीव) दयात्रत का पालन 
करो, दान करो, शील पालो, सुपात्रदान, अभयदान और ज्ञानदान में इस शरीर का उपयोग 
हो जाय तो समझना मैंने अनेक सहायक किरायेदार खड़े कर दिये हैं । मकानमालिक 
चतुर हो तो ऐसे सहायक किरायेदार खड़े करके सिर से जोखिम (बोझ) उतार देता है । 
इस शरीररूपी महल का भाड़ा खड़ा करने में २४ घंटे प्रयत्त करना पड़ता है । यह मानव- 
त्तनरूपी महल मिला है, उसमें प्रसन्न रहने को जिंदगी के कीमती समय का मत 
करो । प्रतिक्षण सावधान रहो । हीरे, माणिक, मोती या सोना खो जाता है, हक 
में आप कितनी मेहनत करते हैं, फिर भी न मिले तो कितना अफसोस होता है ? किन्तु 
मानवजीवन का एक-एक क्षण हीरे, माणिक, मोती और सोने से भी अधिक कीमती 
हैं। वे अमूल्य क्षण नष्ट हो रहे हैं, इसका कोई दुःख होता है ? 

पुत्र को वर्षगांठ आती है, तब मात्ता-पिता मिष्टान्न और फरसाण बनाकर वर्षगांठ 
मनाते हैं । माता मानती है कि मेरा पुत्र ७ वर्ष का हो गया । मगर उसकी जिंदगी के 
५ वर्ष कम हो गए हैं, उसका अफसोस है क्‍या ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “तेरी जिंदगी 
में जबतक उत्साह है, साहस है, देह का महल निढाल नहीं हुआ है, वहाँ तक पहले कह 
गए हैं, वैसे सहायक क्िरायेदार खड़े (तैयार) कर लो । धाद में अंतिम समय में सहायक 
किरायेदार खोजने जाओगे तो नहीं मिलेंगे ।” इस समय तो जब मनुष्य का अन्तिम समय 
आता है, तब धर्मादा करने का कहने को तैयार होता है ! सारे त्याग- प्रत्याख्यान भी अन्तिम 
समय में होते हैं, तो क्या मरते समय अन्तिम किरायेदार मिल जाएगा ? मरते समय कौन 
किरयेदार (तुम्हारे पास) आएगा ? जहाँ बीमा (इन्स्योरेंस) न कराया गया हो, वहाँ ऐसी 
स्थिति में सहायक किगयेदार कहाँ से आएँगे ? अत: एक विचार निश्चित कर लो कि 
भाड़ा चढ़े त्य से सहायक किरायेदार खड़े कर लो 

बन्धुओं ! अनादिकाल से आत्मा मकानों का किराया भरकर दिवालिया होता आया * 
है; परन्तु इस मनुष्यभव का स्थान ऐसा मिला है कि उसमें साहूकार बनकर रहना चाहे तो “ 
रह सकता है। मगर दिवालिया की परम्परा में साहूकार होने की कठिनाई है | चिन्तामणि 
रल मिलना मुश्किल है, और टिकना तो इससे भी अधिक मुश्किल है । जगत्‌ में. 
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3० कर चो' 5 2-५) 
भारतवर्ष विभिन्न भाषा-भाषियों का राष्ट्र है । एक भाषा के ग्रन्थ या पुस्तक का 
दूसरी भाषा में अनुवाद हो जाने पर दूसरी भाषावाले उसके ग्रन्थ या पुस्तक में उक्लिखित 
विचारों से लाभाविन्त हो सकते हैं । जैनधर्म के वर्तमान में मुख्य दो सम्प्रदाय हैं - 
दिगम्बर और श्वेताम्बर । श्रेताम्बरों में मुख्यतया तीन उपसम्प्रदाय हैं - श्वेताम्बर मूर्ति 
पूजक, श्रेत-स्थानकवासी और श्वेत-तेरापंथी । श्वेताम्घर स्थानकवासी उपसम्प्रदाय में 
प्रान्तीय धष्टि से अथवा आद्य महान्‌ एवं कठोर क्रिया पात्र की दृष्टि से कई शाखाएँ 
हो गई । पूर्व में भी श्वेताम्बर सम्प्रदाय में ऐसी कई शाखाएँ - उपशाखाएँ थी, आज 
भी हैं । स्थानकवासी उपसम्प्रदाय कौ एक शाखा है - खम्भात (स्तम्भतीर्थ सम्प्रदाय/ 
खम्भात-सम्प्रदाय में चालब्रह्मचारिणी प्रतिभाशाली विदुपी प्रखर वक्त्री हुई हैं - 
शारदाबाई महासतीजी । उनके व्याख्यान शास्त्रीय आधार को लेकर बहुत ही हृदयस्पर्शी , 
प्रेरणादायक, जीवन को बदल देनेवाले होते थे । गुजरात में उनके व्याख्यानों की धूम 
मची हुई थी । गुजरात के अलावा भी मुंबई, मद्रास, बेंगलोर, महाराष्ट्र आदि मैं भी उनके 
व्याख्यान लोकप्रिय हुए हैं । गुजग़ती-भाषी लोगों ने उनके व्याख्यानों की कई बड़ी 
पुस्तकें प्रकाशित हुई हैं | यथा-'शारदा शिरोमणि', 'शारदा सिद्धि', 'शारदा ज्योत', 
“शारदा सुकानी ' इत्यादि । हिन्दीभाषी लोगों के पवित्र अनुरोध 'शारदा सिद्धि, “शारदा 
शिरोमणि ', 'शारदा ज्योत', ' 3203 हा * आदि हिंदी भाषा मैं भी प्रकाशित हो चुकी 
है। गत वर्ष वा. व्र. विदुपी रंजनाबाई महासतीजी का चातुर्मास बैंगलोर था । बैंगलोर 
के कतिपय हिंदीभाषी लोगोंने उनसे प्रार्थना को कि 'शारदा शिखर' का भी हिंदी भाषा 
में अनुवाद हो जाए तो हम सब हि्दीभाषी लाभ ले के पवित्र हो सकते हैं । बैंगलोर 
में चिराजित पं. रत मधुरभाषी श्री विमलमुनिजी एवं प्रखरवक्ता श्री वीरेन्धरमुनिजी से 
'महासती रंजनाबाई मे हिन्दी अनुवाद के विषय में बातचीत की । श्री विमलमुनिजी ने 
मेरा नाम सुझाया । फलत: मुझे उन्होंने पत्र द्वारा सूचित किया और संग्रह अनुरोध किया 
कि आप 'शारदा शिखर' का हिंदी में अनुवाद कर दों । व्याख्यान के विघय के अनुरूप 
मुख्य शीर्षक भी लगा दें । यद्यपि मेरी उप्र का ८३वाँ वर्ष चल रहा है। शरीर में पहले 
जैसी शक्ति और स्फूर्ति नहीं रही । फिर भी शारदाबाई महासतीजी के शास्त्रीय आधार 
पर व्याख्यान से बहुत कुछ नये-मये विचार और भाव जानने को मिलेंगे, ज्ञानवृद्धि 
भी होगी, शब्द सम्बद्ध होने से शास्त्र-स्वाध्याय के एक अंग-धर्मकथा का भी लाभ 
मिलेगा और श्रुत-सेवा, एवं महासतीजी के विशिष्ट भावनापूर्ण अनुरोध के कारण मैने 
अपनी स्वीकृति दे दी । साथ ही यह भी निवेदन कर दिया कि आप जल्दी न करें । 
मैं अपनी सुविधा के अनुसार जितना-जितना अनुवाद होता जाएगा, आप को ठाणे 
सूचित पते से भिजवाता रहूँगा । उन्होंने स्वीकार किया, मैंने अनुवाद-कार्य प्रारम्भ 
किया । कुछ व्याख्यानों का अनुवाद हुआ ही था कि मुंबई से श्री कृप्णकांत भाई पटेल 
आए, उन्होंने सांप दिया, उन्होंने महासतीजी को अनुवाद किये हुए व्याख्यान दिखाये। 
महासतीजी द्वारा वा. द्व. विदुपी महासती श्री वसुबाईं महासतीजी तथा चा.द्र. विदुपी 
श्री रंजनाबाई महासतीजी दोनों को मेरे द्वारा किया गया हिन्दी अनुवाद पसंद आया 
किन्तु इतने में हो हमारे गुरुभ्रात का स्वास्थ्य अस्वस्थ हो गया है । उसके कारण चीच 
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है कि प्राप्त करना मिनट में, और सुरक्षित रखना है जिंदगी तक । जैसे - तुमने बाजार में 
से पाँच लाख का हीरा खरीदा । घर लाकर तुमने अपनी पत्नी को दिया । वह होगा तुमने 
प्राप्त किया एक मिनट में, परन्तु उसे सुरक्षित (संभालकर) रखना तो जिंदगी तक.है न ? 
इस प्रकार इस संसार में अनन्तकाल से 'भठकते हुए जीव को एकेन्द्रिय, दोइ़च्िय, 
श्रीडन्धिय, चतुरिन्द्रियपन में धर्म का विचार नहीं आता । पस्तु आर्यक्षेत्र, पचेन्द्रययन और 
मानवभव मिला त्रब धर्मरल प्राप्त करने की शक्ति आई ! मनुष्यभव, आर्यक्षेत्र, उत्तमकुल 
और बीतरागवांणी का श्रवण, यह सब उत्तरोत्तर मिलना कठिन है । गम 
चिन्तामणिर्त प्राप्त करने के लिए मनुष्य जितनी मेहनत करता-है, उससे अनन्तगुणी 
मेहनत मनुष्यपन में धर्मश्रद्धा प्राप्त करने हेतु करनी चाहिए । इद्ध को या चक्रवर्ती की 
पदवी मिलनी आसान है, परन्तु जिनेश्वर-प्रभु का शासन और वीतयगवाणी का श्रवण 
कठिन है । कितनी घाटियाँ पार करने को, तब यह मनुष्यभव मिला है-। बहुत 
विचार करेगे तो समझ में आएगा कि हम मनुष्यभव में कितने ऊँचे ओहदे पर है । 
जितने ऊँचे चढ़े हैं, उतनी साधवानी नहीं रखेंगे तो जोर से पछाड़ खायेंगे । महान्‌ उत्तम 
मानवभव मिला है, तो अब भाग्य में लिखा होगा तो धर्म (धर्माचरण) होगा; थों भाग्य 
के भरोसे बैठे मत रहना । माँ रसोई बनाकर तुम्हारी थाली में परोस दे, पर उसे चबाकर 
गले से नीचे तो स्वयं को ही उतारना पड़ता है। बड़े भाग्य से यानवभव मिला है, 
पर अब आगे बढ़ने के लिए खुद को पुरुषार्थ करना पड़ेगा । में इसके लिए एक 
हृष्टांत देकर समझाती हूँ । हि का हे 
एक मनुष्य जामुन के पेड़ के नीचे सोया है । वहाँ ऊपर से एक जामुन गिर कर 
उसकी छाती पर पड़ा । उस समय खेत के दूसरी ओर एक ऊंटवाला जा रहा था, उसने उसे 
चिल्लाकर बुलाया । तब ऊंटवाला पास में आकर पूछता है -' “क्यों भाईं ! क्या काम 
है ?” इस पर बह कहता है - “मेरी छाती पर जो जामुन पड़ा है, उसे उठाकर मेरे मुँह में 
रख दो ।” इन पर बह ऊंटवाला कहता है - “अरे आलसी के पीर ! तुझे इसे मुँह में 
रखने में जोर आता है क्या ? मुझे ऊंट पर से उतरना पड़ा ! ऊंट/को बिना भरोसे वहाँ 
रखना पड़ा !'' तब वह कहता है - “भाई ! मेरे हाथों और पैरों पर मेंहदी लगाई हुई है।” 
भगवान्‌ कहते हैं - “जहाँ तक हम स्वयं उद्यम,कर सकते हैं, वहाँ तक भाग्य का भरोसा 
क्यों रखना ?” अतः भाग्य के भरोसे न रहकर धर्मरल की प्राप्ति के लिए उद्यम करो.। 
देबानुप्रियों ! धर्म से सुख मिलता है और पाप से दुःख । जो व्यवित पहले धर्म करके 
आए हैं, वे सुखी हैं, और जिन्होंने पहले धर्म की कमाई नहीं को, वे बेचारे कर्म के उदय 
से दुःखी हैं। आज तुम थोड़ा-सा अम करके लीला-लहर करते हो, और कोई बेचारे सारे 
दिन कठोर परिश्रम (मजदूरी) करते हैं, फिर भी उन्हें पेठ भरने जितना भी नहीं 
मिलता ! तुम्हारा बच्चा जो मांगता है, उसके. लिए तुरंत वह चीज हाजिर हो जाती है, 
जबकि गरीब का चेटा एक, छोटी-सी चीज के लिए कितना शेता है, वह उन्हे नहीं 
मिलती । यह सब किसका प्रभाव है ? इस पर विचार करो । 220 
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मुझे चरोतर की एक सत्य घटना याद आ रही है। 

श्रीमंतों की भीमंताई और उद्धचता : चरोतर के एक गाँव में एक धनिक पटेल 
का बड़ा बंगला था । उसके बगल में एक गरीब का घर था । वह गरीब आदमी कारकून 
(क्लर्क) की सर्विस करता था । पति, पली और एक बालक, यों त्तीन मनुष्यों का कुटुम्ब 
था । वे प्रतिमास ५० रुपये के वेतन से गुजारा चलाते थे । पड़ोस में सेठ के यहाँ 
पचास रुपयों का कोई हिसाब नहीं था । उस धनिक का लड़का और इस गरीब का लड़का 
दीनों लगभग समवयस्क थे । वे दोनों साथ में खेलते-रमते थे । धनिक के घर में मेवा, 
मिठाई और फ्रूट की कोई गिनती न थी । एक दिन धनिक का पुत्र सुरेश सफरजन (सेव) 
लेकर चौक में खड़ा-खड़ा लिज्जत से खा रहा था ! उस समय बह गरीब का लड़का 
बोला - “भाई सुरेश ! तू यह क्‍या खा रहा है ?” बह बोला - “मैं सफरजन खा रहा 
हूँ।” तब गरीब का लड़का कहने लगा - “सुरेश ! मुझे भी इसकी एक फांक दे न ?" 
बन्धुओं ! बालक का मन पवित्र होता है, उसे रमेश को एक फांक देने का मन हुआ । 
मगर उसकी माँ ने यह देख लिया । अतः उसने सुरेश से कहा - “खबरदार ! इसे सफरजन 
दिया तो ! तू एक दिन इसे दे देगा, तो यह रोज-रोज मांगने आएगा ।” देखो ! धन की 
कितनी गर्मी है ? सुरेश ने हाथ में रहे हुए सफरजन का टुकड़ा मुँह में रख लिया । बेचारा 
रमेश दुकर-टुकर देखता रह गया । 

पुत्र द्वारा पिता से की गई सफरजन की मांग $ रमेश घर आकर पिता से कहता 
है - “पिताजी ! मुझे सफरजन खाने का बहुत मन हुआ है, तो मुझे एक सफरजन लाकर 
देंगे न ?” पिताजी बोले - “अच्छा, बेटा ! लाऊँगा ।” यों कहकर पिता अपनी सर्विस 
पर जाने को रवाना हुए । उक्त निर्दोष बालक के मन में हर्ष है कि मेरे पिताजी मेरे लिए 
सफरजन लानेवाले हैं । शाम हुईं । गाड़ी आने का टाइम हुआ कि रमेश स्टेशन पर पहुँच 
गया । उसके पिता गाड़ी से उतरे कि तुरंत हाथ पकड़कर रमेश ने पूछा - “पिताजी ! 
मेरे लिए सफरजन लाये क्या ?” उसके पिताजी बोले - “बेटा ! आज तो में सफरजन 
लाना भूल गया ।” छोटे-से फूल-से कोमल बच्चे का मुँह कुम्हला गया । वह निःश्वास 
छोड़कर बोला - “ठीक ! कल जरूर लाना, भूल मत जाना !” उसके पिता ओफिस से 
छूटकर घर आते हुए रास्ते में फ्रूट की दुकान के पास से निकल रहे थे, तभी रमेश की 
मांग याद आ गई । पर अब ' भूला गया! यह बात चल नहीं सकती थी । सफरजन तो 
याद था, परन्तु जेब में एक भी पैसा नहीं था । सफरजन कहाँ से लाए ? एक ओर अपने 
प्रिय पुत्र की यह पहली मांग थी । सफरजन एक आने में मिलता था, परन्तु जहाँ पास 
में एक पैसा भी नहीं हो, वहाँ एक आना कहाँ से लाए ? परन्तु बालक की मांग पूरी 
करने के लिए चपरासी से २५ पैसे उधार मांगे ! मगर चपरासी ने उधार पैसे देने से इन्कार 
'कर दिया । कल स्वयं पच्चीस पैसे कहाँ से लाएगा ? उप्तका भी पता नहीं था । परन्तु 
निराश हुए बच्चे का दयापूर्ण मुँह के सामने देखकर उसे आश्वासन देते हुए कहा - “बेटा ! 
आज भी मैं भूल गया । कल लेकर आऊँगा ।”' दूसरे दिन - “आज मेरे पिताजी सफरजन 
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. निवेदन २७ रे डर 
कर रॉ 


नप्न निवेदन है कि महान्‌ विद्वान बा. ब्र. गुजग़त सिंहनी श्री शारेदामाई 


॥| मद्रासतीजी के १६ पुस्तक गुजराती में प्रकाशित हुए हैं, उनमें ६ का हिन्दी में 


अनुवाद हुआ है । उसमें 'शारदा शिरोमणि! 'सफल सुकानी शारदा ग्रवचन 


॥ संग्रह', 'शारदा सिद्धि! 'शारदा रल' 'शारदा ज्योत' यह सब दो भागों में हमने 
॥| प्रकाशित करवाया हैं । “दीवादांडी' भी अभी प्रकाशित हो चुकी है । उसमें 


शारदा शिरोमणि ', 'सफल सुकानी' आदि पुस्तक आप तक पहुँचा ही होगा और] 


| यही शारदा शिखर” भी आप तक पहुँच रही है । अब आपसे निवेदन है' को 
ह | इसकी मूल किमत से २०% में ही हम आप तक यह पुस्तक पहुँचाने का प्रयास 


'कर रहे हैं, जिससे आप जान सकते हैं कि क्रिसी दानी के सहयोग से ही यह 


| भगीरथ कार्य पूर्ण हो सकता है, तो हमाय आपसे अनुरोध है कि इस पुस्तक के 
|| पढ़ने के बण आपकी श्रद्धा हो तो आप भी इसमें सहयोगी बने और दूसरों को 


भी एतदर्थ प्रेरणा दें, जिससे हम -ज्यादा,से ज्यादा पुस्तकों /का-हिन्दी अनुवाद 
करवा, कर आप तक पहुँचाने की कोशिश कर सके - आपसे इसलिए निवेदन 
कर रहे हैं कि यह बहुत ही बड़ा अर्थ का मामला है, हम व्यक्तिगत संपर्क कर 
नहीं सकते, मगर इस पुस्तक द्वारा निवेदन कर रहे हैं.। यदि आपकी आत्मा 
संपूर्ण जगे तो जरूर इस महान कार्य में यथा-योग्य सहयोग प्रदात कराबे, .तो 
हमारा अगला कार्य सरल बनेगा । हमें आशा ही नहीं, पूर्ण,विश्वास भी है, आपके 


|| आत्मा में छूपी दान-भावना तीच्र बने | इस आशा और विंश्वास के साथ । 


यू, नेमिचंद्रजी म.सा. के बहुत एहसानमंद है। आपने इतमी बड़ी उम्र में भी 


है| बहुत मेहनत करके शासन-सेवा का और ज्ञानप्रचार-प्रसार का काम ठीक समय 
| पर कर दिया । गुजराती का हिन्दी में अनुवाद करके इतना बड़ा काम बहुत अच्छी 


तरह से कर दिया, इसके लिए हमारी समिति आप का बहुत शुक्रिया अदा करते 
है । आपके हम बहुत शुक्रगुजार है । 


आपके 
शारदा प्रवचन संग्रद समिति - सुरत॥ 


> श्र के 


लायेंगे; इस आशा में दिन बिताया । शाम पड़ते ही यह पोल के दरबाजे के पास आशा 
लिए खड़ा था । दूर से पिता को आते देख दौड़कर सामने गया और सफरजन के लिए 
हाथ फैलाकर खड़ा रहा । पिता के दिल में दुःख हुआ । परन्तु पुत्र-को आश्वासन देने हेतु 
जेब में हाथ डालकर कहने लगा - “बेटा ! सफरजन तो लाया था, पर जेब में-से गिर 
गया लगता है ।'' इस प्रकार झूठ बोले बिना पुत्र को समझाया नहीं जा सकता था । 
यों निर्दोष बालक को ज्यों-त्यों करके समझा तो दिया, परन्तु आँख में आंसू आ गए 
- 'ओह ! मैं कैसा अभागा हूँ कि अपने इकलौते लड़के को एक आने का सफरजन 
लाकर दे नहीं सकता ।'' ५ आर! ० कै 20% 73% अंक) 
देबानुप्रियों ! विचार करना । गरीबी कैसी वस्तु है ? जिन्हें प्रचुर धन मिला है, उनके 
लिए एक आने का कोई हिसाब नहीं है| जिसे नहीं मिला है, उसे एक आने के लिए 
कितने डोल करने पड़ते हैं ??आज धनवानों के कपड़े वॉशिंग मशीन में धोये जाते हैं । 
उसका जितना खर्च आता है, उतने खर्च में से तो गरीव का गुजारा चल सकता है। धनिकों 
के नाटक-सिनेमा-होटल के खर्च कितना होता है तथा उनकी गाड़ी खराब हो जाती है, 
जत़ब उसके रिपेरिंग में कितने पैसे स्वाहा होते हैं ? इसका हिसाब लगाओ । इतने पैसों 
में गरीब आनन्द से अपना जीव॑ंन-निर्वाह कर सकता है । जहाँ धनवानों का हास्य है, 
वहाँ गरीबों की हाय है ! तुम्हारे पुण्योदय से तुम्हें भरपूर सामग्री मिलती है, तो गरीबों 
के आंसू पोछना । मेरा कौन स्वधर्मी बन्धु कहाँ-कहाँ दुःखी है ? इसकी जांच-पड़ताल 
करना और मुक्त रूप से उन्हें मदद करना । रमेश अपने पिताजी से कहता है - “पिताजी ! 
आज सफरजन जेब में से गिर गया है, तो कल तो जरूर लाएँगे न ? कल सफरजन जेब 
में न रखकर थैली में रखकर लाना ।”' उसे कहाँ पता है कि मेरे पित्ताजी की कैसी स्थिति 
है ? उसका पिता कहता है - “बेटा. ) अब कल नहीं लाऊँगा ! कल रविवार है, अतः 
छुट्टी का दिन है। प्रसों सोमवार है, वेतन पाने का दिवस है.। अतः उस दिन मैं तुझे 
एक के बदले दो सफरजन लाकर दूंगा ।" रमेश के हर्ष का पार न रहा | वह अपनी माँ 
के पास जाकर बोला - “माँ ! सोमवार को मेरे पिताजी मेरे लिए दो सफरजन लाकर 
देनेवाले हैं । फिर उन्हें खाने में कितना आनन्द आएगा ?” रमेश की माता अपने यत्ि 
के सामने देखकर कहती है - "इसका हर तो-देखो ! अभी तक सफरजन हाथ में नहीं 
आए. । तुमने इसे ला देने को कहा है, उसे सुनकर तो हर्ष में यह पागल हो उठा है, तो 
सफरजन मिल जाएगा, तब तो इसे कितना हर्ष होगा?” सोमवार को रपेश के -पिता 
ऑफिस जाने के लिए घर से रवाना हुए.। रास्ते में फ्रूटवाले की.दुकान आईं । दुकान में 
जाकर सफरजन के ढेर में से दो बढ़ेःसफरजन छाँटकर निकाले ! उसकी कीमत तय करके 
चुकानदार से कहा - “ये दो सफरजन,अलग रख छोड़ना ।.मैं ऑफिस से लौदूंगा, तब 
लेता जाऊँगा !” दुकानदार बोला - “भाई ! अभी ले जाओ न ?” इस पर उसमे कहा - 
"अभी मेरे पास पैसे नहीं हैं। आज मुझे बेहन मिलनेवाला है ! इसलिए पैसे देकर शाप 
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मुनि को देखकर सुनार के हृदय में हर्ष उमड़ा - 'आज धन्य घड़ी, घन्य, भाग्य है कि 
मेरे आंगन में ऐसे तथारूप मुनिवर के चरण पड़े हैं। आज मेरा आंगन पवित्र हो 
गया ।' उस्त समय सुनार श्रेणिकगाजा के (घड़ने के लिए) सोने के जौ घड़ रहा था । 
श्रेणिकशजा मगधदेश के स्वामी थे । उनके सिर पर कितनी जिम्मेदारी थी, राज्य संचालन 
की ? फिर भी जब भगवान्‌ (महावीर) या कोई भी श्रमण-श्रमणी पधारते, तब व्याख्यान- 
चाणी सुनने और उनके दर्शन करने का अवश्य लाभ लेते थे । उसमें एक दिन भी चूकते 
नहीं थे । कक इतनी जिम्मेदारी है ? श्रेणिक नृष अनेक राज्यों का स्वामी था । 
तुम तो एक बंगले के भी पूरे धनी नहीं हो, फिर भी कहते हो कि क्‍या करें ? हमारे पास 
टाइम नहीं है का जरा-सी तकलीफ पड़ती है, धर्म को पहला धक्का मारते हो ! बिना 
कठिनाई के धर्म हो जाय तो तुम करने को तैयार होते हो ! तुम धर्म की कीमत कैसी 
और कितनी सपझे हो, कहूँ क्या ? तुम्हाण संसार है, तुप्हारे उदर से जन्मा पुत्र और धर्म 
को सौतेले पुत्र के समान समझते हो । सौतेले पुत्र का पालन दुनियादारी व्यवहार की 
हृष्टि से करना पड़ता है, इस रीति से करते हो । वह भी प्रसंग न आए, वहाँ तक । उसका 
जरा-सा भी अपराध हो जाए तो बेचारे पर डंडे पड़े ! इस प्रकार तुम धर्म तो करते हो, 
पर जरा-सी मुश्किली आए तो तुरंत करते हो, धर्म का बहिष्कार ! बुखार आ जाए तो 
भी ओफिस में जाना ही जाता है, परन्तु सामायिक नहीं होती है। संत-दर्शन या व्याख्यान- 
श्रवण करने नहीं आना होता ! मगर श्रेणिकराजा उपाधि के समय भी धर्म को धक्का 
नहीं मारते थे । ऐसी उनकी अदूठ श्रद्धा थी, धर्म पर | अब हप मूल बात पर आएँ । 

मैताय॑मुनि पर सुनार के मन में उत्पन्न शंका $ सुनार श्रेणिकराजा के दिये हुए 
सोने के जौ घड़ रहा था । जौ लगभग तैयार हो चुके थे । उस समय मैतार्यमुनि गौचरी 
के लिए पधारे । संत को देखते ही सुनार जौ को छोड़कर संत को आहार बहराने (देने) 
के लिए उन्हें रसोई घर में ले गया । उस समय एक ऋचपक्षी वहाँ आया और स्वर्ण के 
जौ को अनाज के दाने समझकर चर गया । सुनार मुनि को आहार बहराकर बाहर आया 
और वहाँ एक भी जौ न देखकर ध के प्रति उसने शंका की । उसने 8 से कहा - 
“आपने मेरे सोने के जौ चुरा लिये हैं! अगर जौ लिये हों तो मुझे जल्दी दे दो, क्योंकि 
राजा से मैंने समय पर जौ घड़कर देने का वादा किया है। अतः: राजा का आदमी अभी 
जौ लेने के लिए आएगा त्तव में क्या जवाब दूंगा ?” यद्यपि मुनि भे वे जौ नहीं लिये 
थे, परन्तु ऋचपक्षी को जौ चुगते (चरते) देखा था । अतः वे बोले नहीं, क्योंकि जिस 
बात के कहने से किसी जीव की हिंसा होने की संभावना हो, ऐसी सावथ भाषा मुनि 
नहीं बोलते । अत: इस समय पाप (हिंसादि) के डर से मुनि मौन रहे । तुम्हें किसी आदमी 
पर चोरी को शंका हो, उस समय तुम उसे पूछो, उस समय वह मौन रहे त्तो तुम यों मान 
बैठते हो कि इसने चोरी की है, इसलिए मौन बैठा है। चोरी की शंका के बाद का मौन, 
चओरीे की स्वीकृति जैसा माना जाता है । (पूछने पर) मुनि मौन रहे, इस लिए सुनार के 
मन में यह बात जम गई कि मुनि ने अवश्य ही जौ लिये हैं, किन्तु मुझे वापस देते नहीं 
हैं।न जाने कहाँ रखे होंगे ? , ः हु - 
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को लेता जाऊँगा ॥” बहुत दिनों से सफरजन-सफरजन चाहते पुत्र के हाथ पर इन्हें रखते 
ही वह कितना खुश हो जायेगा और नाचने-कूदने लग जाएगा ? इन विचारों की कल्पना 
करते हुए स्पेश के पिता के मुख पर हास्य का तेज चमकने लगा | न्‍ 

आशा से वेतन लेने जाते दूध आशा का भंग ४ तीन बजे वेतन लेने का 
समय होते ही वह हस्ताक्षर करने हेतु मैनेजर के रूम में गया । मैनेजर ने इसके नाम के 
चाउंचर पर ईंसके नाम के साथ रिपार्क किया - “यह अपना काम पूरा न करे, वहाँ तक 
इसे बेतन नहीं चुकाना ।” लाल पैंसिल से लिखे हुए अक्षर इसके हृदय पर मानो हथौड़े 
के जबर्दस्त प्रहार करके उसकी छाती की हड्डी-पसलियाँ चूर-चूर कर डालने लगे । मैनेजर 
ने कहा - “तुमने तीन दिन काम कम किया है, उसे पूरा करोगे, तब वेतन मिलेगा ।'' 
थोड़ी देर तक सहमते-सहमते धीमे स्वर भें वह बोला - “मैनेजर साहब ! दया 'करो ४” 
मैनेजर साहब ने कहा - “भाई ! मैं इस विषय में कुछ भी नहीं कर सकता । सेठ कैसे 
तेज मिजाज के हैं, यह तुम जानते हो न ? अगर तुम्हें वेतन चाहिए तो उनके पास जाकर 
उनसे विनती करो ।” हाथ में चाउचर लेकर मन में अनेक प्रकार के विचार करता हुआ 
चह बड़े सेठ की ओफिस के द्वार पर जाकर खड़ा रहा । चपरासी ने सेठ को सूचना 
दी । अन्दर से आदेश छूटा - “(!७॥९ 0 - अन्दर आ जाओ ।" उस कारकून ने अन्दर 
'जाकर नीचे झुककर सेठ को प्रणाम करके कहा - “साहब ! मुझे वेतन दें ।" यों चोलते- 
बोलते उसकी आँख में अश्रु छलछला उठे । सेठ ने कहा -“यह नहीं हो सकता । अपने 
काम में हरामी ऋरनेवाले मनुष्यों को में कदापि माफ़ नहीं करता ।” नटबर ने रोते-रोते 
कहा - “साहब ! में कल सारी रात जागकर बाकी रहा हुआ काम पूरा कर दूगां । पर 
साहब ! मुझे आज वेतन दे दो ।" सेठ ने कहा - “तो परसों वेतन मिलेगा ।” उसने 
गिड़गिड़ाते हुए कहा - “सेठ साहब ! मुझे अधिक नहीं तो, कम से कम एक रुपया तो 
दीजिए । एक रुपया न दें तो कम से क्रम आठ आना तो दे ही दें ।” सेठ ने “5९ ०७॥! 
कहकर उसे निकाल दिया । एक गहरा निःश्वास लेकर कारकून रूम से बाहर आया और 
वाउचर मैनेजर के हृथ में सौपते हुए चोला - “साहब ६ कुछ भी नहीं बना (४ फिर उसने 
सोचा - “मैनेजर से में एक रुपया उधार मांगू ।' परन्तु फिर मन मसोसकर रह गया कि 
मैं मांगू और वह नहीं दे तो ? दुनिया पर उसके मन में एक प्रकार का तिरस्कार व्याप्त 
हो गया कि धनवानों को गरीबों की परिस्थिति का ख्याल कहाँ से हो ? ओफिस से बह 
खाली हाथ चापस लौटा ! रास्ते में रह-रहकर मन में विचार आता रहा कि स्मेश को आज 
क्‍या जवाब दूंगा ? कल उसने सफरजन ले आने के लिए भलामण की थी। आज वह 
सारे दिन आँखे तरकर मेरी प्रतीक्षा करता हुआ, आशा से बैठा होगा । मैं उसे क्या 
दूंगा ? यों चिचार करता हुआ वह उस फ्रूट्वाले की दुकान पर आ पहुँचा । 

पुत्र की संवेदना के पीछे झूरता पिता जेल के सींझ़वबों में ४ सुबह अलग छांटकर 
रखाये हुए दो सफरजन उसकी नजर में आए । उन्हें देखते ही रमेश का दया चेहरा उप्तकी 


न्स्््य्ज्््य्छ्ख्ख्टख््ण््य्य्यसय्य्फकय 


सुनार ने मुनि के प्राण लिये : सुनार मुनि को बाड़े में ले गया । उसके पास गीले 
चमड़े के चामर की पट्टी थी । गीला भीगा हुआ चमड़ा तो कोमल होता है न॑ ? सुनार 
ने मुनि को धूप में खड़ा करके उनके मस्तक पर गीले चमड़े के चामर की पट्टी बांधी। 
ज्यों-ज्यों धूप बढ़ती गई, त्त्यों त्यों चमड़े की पड्ठी सूखने लगी | मुनि की चमड़ी और 
नसे खिंचन से तड़-तड़ दूटने लगीं, खोपड़ी भी फट गई । इस कारण मुनि के प्राण 
निकलने से वे एकदर्म धरती पर गिर पड़े । दूसरी ओर, किसी ने लकड़ी का भार धड़ाक 
से नीचे गियाया । उसकी आवाज से जो क्रौचयक्षी जौ चरकर वहाँ बैठा था उसके मनन 
में दहशत होने से वह एकदम चरक गया । उसके चरकने से जौ निकल पड़े ! (जंब सोनी 
को मालूम पड़ा कि जौ तो ऋौचपक्षी चर गया था, किन्तु हत्या हुईं मैतार्यमुनि की । मुनि 
(गृहस्थ पक्ष में) राजा श्रेणिक के दामाद हैं। सोनी गंभीर विचार में पड़ गया । अभी 
राजा श्रेणिक के मनुष्य आएँगे, वे इस मुनि को मरे हुए देखेंगे तो मेरा तो आ बनेगा । 
मुझे गिरफ्तार करके भयंकर सजा दी जाएगी । अब इससे बचने का एक ही रास्ता है ! 
राजा श्रेणिक शुद्ध सम्यकृत्वी हैं । इन्हें देव, गुरु और शुद्ध (आत्मा) धर्म प्राण से भी 
अधिक प्यरे हैं.। ये साधु के कभी अंगुली भी नहीं ऊठायेंगे । साध ही, कोई संत के 
अंगुली ऊठाये, या संत को सताएं, तो उसे जिंदा नहीं छोड़ते । अतः मैं तात्कालिक तो 
साधु के बस्तर पहन लूं । बाद में उतार डालूंगा । श्रेणिक राजा स्वयं आएगा, तो मैं बच 
जाऊंगा और यदि उनके नौकर आएँगे तो मुझे मार डालेंगे ।। "5 ' 
: मरण के भय से सोनी ने पहना साधु वेष ; बन्धुओं ! सुनार को मुनि हत्या करने 
का कोई डर नहीं है, किन्तु अपनी मृत्यु का भय लगा है । अतः साथु का वेष पहनकर 
दरवाजे बंद करके बैठ गया । इतने में ही राजा का सिपाही सोने के जौ लेने के लिए 
आया । उसने आवाज दी - “सोनी ! दरवाजा खोल । मैं जौ लेने के लिए आया हूँ ।' 
इस पर सोनी बोला - “धर्मलाभ !"” मगर दरवाजा नहों खोलता,। सोनी 'धर्मलाभ' 
देता है, तब सिपाही क़हता.हैं - 'जौ दे ।' तो बह युनः कहता है 'धर्मलाभ' । सिपाही 
ने कहा - “जौ जल्दी-दे, नहीं तो मैं सजा से तेरी शिंकायत-कर दूंगा । अभी राजा आकर 
तेरी खबर ले लेंगे ।”* फिर भी प्रत्युत्तर में सोनी कहता है - “धर्मलाभ ।” देखो, धर्मलाभ 
की महिमा कैसी है ? . ० आती: तय कल था 
“धर्मलाभ” शब्द की धुन-के पीछे राजा भेणिक का आगसन'? सिणाही तो 
दरवाजे खटखटा कर थक गया ।-“दरवाजे नहीं खुले । सिपाही को. लगा कि अपने 
महाराजा जिस साधु को वन्दन करते हैं, तब वह साधु 'धर्मलाभ' कहता है | के यह 
साधु है क्‍या ?' सिपाही वहाँ से सीधा राजा के पास आया और उनसे कहा - ' 'में सुनार 
के घर सोने के जौ लेने गया था । उसके घर का दरवाजा बंद था । मैं दरवाजा खटखटाया 
और सोनी से कहा - 'जौ दे दे 0! तो अंदर से जवाब मिला - 'धर्मलाभ !! मैंने दो - 
तीन बार दरवाजा खटखटाया और उसे खोलने के लिए कहा । मगर अंदर से ' धर्मलाभ... 


आँखों के सामने सिनेमा के चलचित्र की तरह उभर उठा । उसको ऐसा लगा, मानो रमेश 
हाथ लम्बे करके कह रहा हो -'पिताजी ! सफरजन... ।' इसी उधेड़बुन में उसने अपने 
दिमाग पर नियंत्रण खो दिया । पागल की तरह उन दोनों सफरजनों को उठाकर चलने 
लगा । वहाँ पीछे से जोर से आवाज आई - 'चोर-चोर, पकड़ो इसे ।' फलत: चोरी का 
आगेप लगाकर उसे पकड़कर जेल में डाल दिया । थोड़ी देर तक वह बेसुध हो गया। 
जब होश में आया, तब देखा कि स्वयं पुलिस चौकी को एक अंधेरी कोठली में लोहे 
के सलाखों के पीछे बैठा है । हल २० 
इस ओर शाम के ५ बजे रमेश स्टेशन पर आकर खड़ा रहा ! साढ़े पाँच बजे गाड़ी' 
स्टेशन पर पहुँची, तब उसके आनन्द का पार न रहा कि अभी मेरे पित्ताजी सफरजन लेकर 
आएँगे । गाड़ी में से पैसेंजर एक के बाद एक उतरने लगे । सभी यात्री उतर गए । सभी 
अपनी-अपनी राह चल दिये । रमेश प्रत्येक व्यक्ति के सामने ताक-ताककर देखता 
रहा । परन्तु उसके पिताजी आए नहीं, तब उसके घैर्य ने जवाब-दे दिया । स्टेशन पर कोई 
भी आदमी नहीं रहा; तब वह निराश होकर उदास चेहरे से घर वापस आया और 
बोला - “माँ ! गाड़ी तो आ गई । पर मेरे पिताजी नहीं आए ।” इस पर माँ ने कहा - 
“बेटा ! अब वे ९ बजे की गाड़ी में आएँगे । आज चेतन का दिवस है | इसलिए शायद 
तेरे पिताजी कोई चीज वस्तु खरीदने के लिए रुक गये होंगे । तू अभी सो जा । तेरे 
पिताजी आएँगे, तब 'मैं तुझे जगा दूंगी ।” थों रमेश क़ो समझा-बुझाकर उसकी माँ ने 
उसेसुला दिया।.... - ४ कै | 
इस तरफ रमेश के पिता जेलर को विनती करते हैं - “भाई ! में चोर नहीं हूँ । मेरी 
यह दशा हूई है। भले ही मुझे जेल में डाला है । पर मुझे एक घंटे के लिए छुट्टी दो, ताकि 
मैं अपने प्रिय बच्चे को सफरजन देकर आ जाऊँ ।” उसकी करुण कहानी सुनकर जेलर 
का हृदय पिघल गया । वह कहने लंगा - “अगर आपको मेरी बात पर विश्वास न आता 
हो तो मेरे घर जाकर प्रतीति कर आओ ।'' अपने घर का ठिकाना-पता बता दिया । जेलर 
रात को उसके घर पर सफरजन लेकर गया । उस समय लड़का अपनी माँ से कहता है - 
“माँ ! अभी तक मेरे पित्ताजी सफरजन लेकर नहीं आए । कहाँ गए होंगे ?"' मात्रा पुत्र 
से कहती है - “बेटा ! अभी आएँगे ।” यह वार्तालाप सुनकर जैलर को विश्वास हो गया 
कि यह चोर नहीं है । सच्चा मनुष्य मारा जाता है। उसने द्वार खटखटाया । रमेश को 
लगा कि मेरे पिताजी आ गए हैं। जेलर ने रमेश की माता से सारी बात खोलकर कही 
कि स्पेश के लिए सफरजन लेने जाते उनकी यह ४8. हुईं है । यह सुनते ही माता- पे 
दोनों धड़ाम से धरती पर गिर पड़े । फिर थे दोनों जेलर के साथ वहाँ आए। जेल रन 
सलाखों के पीछे बैठे हुए पति को देखकर पतली और रमेश फफक-फफक कर रोने 
लगे । “अरे ! पिताजी ! मेरे लिए सफरजन लेने जाते हुए आपको जेल में जाना 
पड़ा ।” यों रमेश हृदयद्रावक विलाप करने लगा । अन्ते में, तीन दिवस के करुण कल्पान्त 
के अन्त में, यथार्थ प्रमाण प्राप्त करके रमेश के पिता को कारगार से मुक्त किया 


. ६८ छएएणलए शारदा शिरवर भा-१ ज्श्श्ख्ख्ख्जा | 





'धर्मलाभ !! यह मात्र एक ही अवाज आती है ॥” इस पर राजा श्रेणिक मन में सोचा 
कि साधु के सिवाय और कोई 'घर्मलाभ' शब्द नहीं कहता । अतः क्‍या माज़रा है ? मैं 
स्वयं बहाँ जाऊँ। श्रेणिक महाराजा तुरंत वहाँ से उठकर सोनी के घर पहुँचे और कहा - 
“दरवाजा खोलो ।" तब अंदर से सोनी बोला - “धर्मलाभ ।” श्रेणिक ने कहा - “मैं 
श्रेणिकराजा हूँ ।'' अतः सोनी ने तुरंत दरवाजा खोला । सजा घर के भीतर गए, देखा 
तो - सुनार साधु के वेश में बैठा है । 
का दाव देखते ही भेणिकराजा का हृदय रो पढ़ा $ एक ओर सोने के 

जौ पड़ 2६ और दूसरी ओर मैतार्यमुनि का शव पड़ा है । राजा ने सोनी से पूछा - “यह 
सब क्या है ?" सोनी बोला - “गुम हुए जौ के लिए मुझे साधुजी पर बहम हुआ । 
पूछा तो वे कुछ बोले नहीं । फलतः मैंने उन्हें मार डाला ।" यह सुनकर राजा सोचते 
हैं - 'एक ओर मैतार्य (मुनि) मेरे (गृहस्थ पक्ष) दामाद हैं तथा संत है । दूसरी ओर मुझे 
साधु-मात्र के प्रति प्रेम (आदर) है, यों समझकर इस सुनार ने साधु का वेष पहना है । 
परन्तु अब इसे छटकने नहीं दूंगा ।' 

श्रेणिकराजा ने ननावदी साधु को ललकारा वह बोले - “ओरे छोंगी ! मृत्यु के 
भय से तूने साधुवेश पहन लिया है। साधुवेश में होने के कारण मैं तुझे कोई सजा नहीं 
देता । इस समय तुझे जीवित जाने देता हूँ। परन्तु यदि तूने अब साधुबेश छोड़ा तो तुझे 
कड़कड़ाती तेल को कड़ाही में तल डालूंगा ।” राजा श्रेणिक ने सुनार को झूठा 
'वैरागी समझा था | इसलिए ये उद्गार निकाले । सच्चे बैरगी को बह ऐसे शब्द 
नहीं कहते । सच्चे वैरागी को देखते ही उनका हृदय हपित हो उठता है और उसके चरणों 
में मस्तक झुक जाता है । 

जीव को तीन प्रकार से वैराग्य उत्पन्न होता है - ज्ञान से, दुःख से और मोह से । 
बैरग्य का अर्थ - विषयों और कपायों से विरक्ति-अरुचि | फिर वह अरुचि तीन प्रकार 
से होती है । यदि वह अरुचि ज्ञान से हुई हो तो वह ज्ञानगर्भित बैराग्य कहलाता है | दुःख 
के कारण बिरक्ति उत्पन्न हुई हो तो उसे दुःखगर्भित वैराग्य कहा जाता है और जिसे मोह 
के कारण विरक्ति उत्पन्न हो तो उसे मोहगर्भित बैराग्य कहा जाता है | जिसे जीव और 
कर्म, दानों के प्रति श्रद्धा है तथा जिसे ऐसी समझ है कि कर्म से यह जीव बंधा हुआ 
है। संसार कर्मबन्धन के कारण है। अतः अगर में संसार (जन्म-मरणादि रूप) से छूट 
तो नये कर्मबंधन से रुक जाएँ और तपश्चरण द्वारा पुराने (पूर्वकृत) कर्मो का क्षय हो 
जाएँ । ऐसी भावना से जो संसार के प्रति घृणा-अरुचि की दृष्टि से देखता है, उसका वह 
वैराग्य ज्ञानग भित कहलाता है । आज कोई सामान्य स्थिति का व्यक्ति दीक्षा लेता है तो 
लोग (प्रायं:) कहते है - “इसे (जीवन में) दुःख था, इसलिए इसमे दीक्षा ग्रहण कर 
ली । अतेः इसका यंह वैराग्य दुःखर्गर्भित है । मगर ऐसा कहनेवाले को यह पता नहीं 
है कि वास्तव में दुःखगर्भित किसे कहा जाता है ? ज्ञानी कहते हैं - “जैसे किसी महिला 
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गया । रमेश अपने पिता से लिपटकर बोला - "पिताजी ! मेरे पाप से आपको जेल में 
जाना पड़ा । अब मैं कभी सफरजन नहीं मांगूगा ।” अपने पिता की ऐसी स्थिति देखकर 
बालक का हृदय-परिवर्तन हो गया । 

बन्धुओं ! एक बालक भी दुःख देखकर सफरजन छोड़ देता है | बोलो ! तुमने 
संसार में कितने दुःख देखे ? फिर भी सफरजनरूपी संसार का मोह छोड़ने का विचार 
होता है क्या ? 

संक्षेप में, समय काफी हो गया है। आज आपाढ़ी चौमासी पक्खी का पवित्र दिवस 
है। जैसे वर्षा होते ही धरती हरीभरी हो जाती है, वैसे आप भी अपना जीवन दान-शील- 
तप-भाव की, एवं ज्ञान-दर्शन-चारत्रि की आयधना करके हयाभरा बनाएँ । पुण्य के 
प्रभाव से तुम्हें धन-सम्पत्ति मिली हो तो परिग्रह पर से ममत्व का त्याग करके दीन-हीन- 
दुःखी एवं अभावपीड़ितों की सेवा करना । साथ ही सात्रिभोजन का त्याग, नाटक- 
सिनेमा-टी.बी. का तथा होटल के गंदे खान-पान का त्याग करना, सत्कार्यो में अपने 
धन का सद्व्यय करना । चातुर्मास काल में जितना अधिक हो सके, उतना अधिकाधिक 
धर्माराधना का लाभ लेना । व्याख्यान में जितना समय मिले उतना धर्मश्रवण का लाभ 
लेना । सामायिक, प्रतिक्रमण, त्याग, प्रत्याख्यान, साधु-साध्वियों की सेवा, साधर्मिक 
भक्ति आदि करना । ऐसा अवसर बार-बार नहीं मिलता । “आचारंग सूत्र” में उक्त कछुए 

पुनः सूर्यदर्शन नहीं हुआ, वैसे ही आप भी अवसर चूके तो संसार में परिभ्रमण करना 
पड़ेगा। अतः जागृत, अप्रमत्त एवं सावधान रहकर समय का सदुपयोग अधिकाधिक जप, 
तप, धर्माराधना, मौन, संयम आदि में करो । विशेष भाव यथावसर कहा जाएगा । 


-- व्यारत्यान है 
(कि > ज्ज्च्ज्ज्ज्ज्ज्ज्््ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्जड रे ४ >> ता. १२-७-७६ 
' आषाढ़ वदी ९, सोमवार ता. १९-७-७६ 
| आपाढ़ बदी ९, सोमबार ॥... अख्ञज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ड 


सुक्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

आगम के व्याख्याता, विश्वविख्यात और परमतत्त्व के प्रणेता ऐसे विश्ववन्दनीय परम 
पिता प्रभु के मुख में से निकली हुई शाश्रतवाणी, जिसका नाम सिद्धान्त है! (तीर्थकर- 
प्रतिपादित) 'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' के आठवें अध्ययन में अलौकिक भाव भरे हुए हैं । 
चार ज्ञान और चतुर्दशपूर्व (शास्त्र) के ज्ञावा पंचम गणधर श्रीसुधरमास्वामी अपने विनयवान 
शिष्य श्री जम्वूस्वामी से कहते हैं - “उस काल और उस समय में सलिलाबती विजय 
में बीतशोका नाम्र की नगरी थी | वह बार योजन लम्बी और नौ योजन थी ।!! 





का इकलौता जवान-पुत्र गुजर जाय; उस वक्त, उसकी माँ को खाने-पीने, पहनने-ओढने 
था चलने- फिरने में जगा भी मन नहीं होता, इन सबसे विरक्ति हो जाती है, यह हुआ 
वैराग्य !” यह कौन-सा वबैराग्य है? उसका पुत्र मर गया, उसके दुःख से यह उत्पन्न हुआ 
है ! इसी प्रकार किसी युवती का पति अकस्मात्‌ चल बसता है तो उसका मन भी संसार 
पर से उठ जाता है । ऐसा वैराग्य दुःखगर्भित बैराग्य कहलाता है,। पहले भले ही वह बैग़्ग्य 
दुःखगर्भित या मोहगर्भित हो, किन्तु बाद में वह जीव (तात्त्विक दृष्टि से) समझ के घर 
में आ जाता, है, .तब वह वैराग्य ज्ञानगर्भित हो जाता है। ..- गम 

मौत सामने देखकर नकली साधु में से असली साधु नन गया: सोनी का वैश्ग्य 
भय-जनित था | उसने सोचा था - “भय से मुक्त हो जाने पर वेष छोड़ दूंगा ।'-परतु 
श्रेणिकराजा की ललकार से वह सच्चा साधु बन गया । श्रेणिकराजा ने उसे जिंदा छोड़ 
दिया । उस समय श्रेणिकगजा को भी बहुत सहन करना पड़ा है-। लोग कहने लगे - 
“ओहो ! एक पवित्र मुनि की जो हत्या करके साधु का ढोंग करके बैठा है, उसे यों जीवित 
छोड़ा जा सकता है ?” प्रजा राजा पर टूठ पड़ी । मैतार्यमुनि राजा के दामाद थे.।.उनकी 
इस प्रकार हत्या करनेवाले व्यक्ति को जीवित छोड़ देने से पुत्री तथा उनके कुटुम्बीजन 
राजा पर टूट पड़े । परन्तु सम्यकृत्वी जीव धर्म के प्रति दृढ़ श्रद्धा के कारण जगत्‌ की, 
राजनीति की, कुटुम्ब को या पुत्र-पुत्री आदि-किसी की भी परवाह नहीं करता । ऐसी 
परिस्थिति कब आती है ? यद्यपि राजा ने उसे ढोंगी समझकर द्रगुजर नहीं किया, अपितु 
कंठोर शब्दों में उसे कह दिया था - “यदि तूने साधुत्व का त्याग कर दिया तो कड़कड़ाते 
तेल की कड़ाही में तल डालूंगा !' संक्षेप में जिसे सम्यकृत्व प्राप्त हो जाता है, वह कुटुम्ब 
-स्नेह और राजनीति आदि सबका त्याग कर सकता हैं और ऐसा निष्पक्ष न्याय पर इढ़ 
रह सकता है । ऐसा सम्यक्त्बी आत्मा होता है, वह अन्तरात्मा बन सकता है। ऐसा 
अन्तरात्मा आगे बढ़ता-बढ़ता अन्त में कर्मों के बन्धन तोड़कर परमात्म-दर्शा को प्राप्त 
कर लेता है । श्रेणिकराजा ने (साधुवेष पहने हुए) सुनार को जीवित, छोड़ दिया, उसका 
मुख्य कारण साधुपन था, साथ ही -साधुपन कायम-रखने की शर्त भी थी। 

. 'ज्ञाता धर्मकथा सूत्र” के आठवें अध्ययन का प्रसंग चल रहा-था कि सलिलाबत्ी 
विजय में वीतशोका नाम की नगरी थी ! वह नगरी कितनी लम्बी चौड़ी थी' ५ बात 
भी पहले कही जा चुकी है। वह नगरी देवलोक-सरीखी थी । देवलोक के देव जैसे सुखी 
होते है, वैसे ही वीतशोका मगयी के लोग देवों के समान सुखोपभोग करते थे । वर्तमान 
समय की तरह, वहाँ सरकार का,कोई,त्रास नहीं था । उस नगगी में कोई चुःखी मनुष्य 
दिखाई नहीं देता था । उस समय राजा उदार और विशाल हृदय होते थे । अपनी प्रणा 
कैसे सुखी रहे, वे यह देखना चाहते थे.। वे (राजा) प्रजा के सुख में सुखी और प्रजा के 
दुःख में दुःखी होते थे । विक्रमगजा के राज्य में ऐसा कानून था कि कोई नया मनुष्य 
चहाँ रहने (बसने) के,लिए आता, उसे प्रजा में से प्रत्येक व्यक्ति एक-एक स्वर्ण-मोहर 
और एक-एक ईंट दे । इस कारण उस नगगी की जतता में कोई दुःखी दिखाई नहीं 
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नगरी की महत्ता राजा को आभारी है। राजा अगर न्याय-नीतिमान, प्रामाणिक और जागृत 
होता है त्तो उसके द्वारा शासित नगरी भी आबाद रहती है। भगवान्‌ ने (आध्यात्मिक दृष्टि 
से) कहा - “हमारी देह भी एक नगरी है। देहरूपी मगरी का-राजा आत्मा (चेतनदेव) है। 
नगरी का (यह) राजा अगर भान भूलता है तो (वह) नगरी खैदान-मैदान हो, जातो है। 
उसी प्रकार यदि यह चेतनराजा भान भूले तो देह नगरी भी खैदान-मैदान हो जाती है। 
आत्मा अपने स्व-भाव में कैसा है ? कैसे रद्दे ? ; ज्ञानीजन कहते हैं - "अगर 
आत्मा स्व-भाव में स्थिर रहे तो इस संसारसागर को पार करने में देर नहीं लगती ।!' आत्मा 
का वास्तविक मूल्य उसके शुद्ध स्वभाव में है । यदि आत्मा अंपने शुद्ध स्वभाव में 
स्थिर न रहे (छोड़ दे) तो उसकी कुछ भी कीमत नहीं है। जैसे शक्कर में.मिठास हो तो 
उसकी कीमत है । अगर शक्कर में से मिठास निकल जाए तो शक्कर की कोई कौमत 
नहीं होती ! शक्कर में से मिठास कभी अलग नहीं होता, क्योंकि मिठास शक्कर का 
गुण है'। यह तो एक रूपक है, केवल समझने के लिए । शबकर की बोरियाँ भरी हुई 
हों, परन्तु उनमें मिठास न हो और तुम्हें वे बोरियाँ कोई :मुफ्त में भी दे तो ले लोगे 
क्या ? नहीं लोगे । उसी प्रकार आत्मा का स्व-भाव ज्ञान-दर्शनमंय है, वह उससे अलग 
नहीं होता । चाहे जितना लम्बाकाल व्यतीत हो गया, या हो जाएगा; फिर भी आत्मा.का 
स्व-भाव आत्मा में भी रहता है, रहेगा । परन्तु वर्तमान स्थिति में अपने स्वभाव के सरेवर 
को भूलकर विभाव के प्रवाह में बह रहा है - पर 53 म 
23 सरोवर भूलीने, विभाव वद्ेणे तणायो (१२) . 
मोती नहि ओ भूल्यो हंसा, गोनर कां नं जणायो (२) 
दौडी दोड़ी ने दोइयो तोये, झीर नहि पामनारो रे.... 
एक जाग्यो न आतम तारी, तो निब्फल छे जन्मारो । 
अनन्तशक्तिनो स्वामी थईने, बनी गयो बिचारों रे ॥ एक जाग्यो ना... 
अपना आत्मा अनन्तशक्ति का अधिपत्ति है, परन्तु आज वह अनन्तशक्ति का, धनी 
आत्मा गोबर में गोते खा रहा है। (यों तो) आत्मा महान्‌ वैभावशाली है। अनन्तज़ान और 
अमनन्तदर्शन का शुणपुंच पृज है । ज्ञान-दर्शव आत्मा के असाधारण गुण:हैं। जहाँ-जहां आत्मा 
है, बहाँ-वहाँ ज्ञान और दर्शन है,और जहाँ-जहाँ ज्ञान और दर्शन- है, वहॉ-बहाँ आत्मा 
है। निगोद के जीव में भी अक्षर के अनन्त भाग ज्ञान का नित्य उधाड़ (खुला) हंता 
है । ज्ञानादि गुण आत्मा के सिवाय अन्य किसी पदार्थ में नहीं रहते । आत्मा चेतन 
(चैतन्य गुणात्मक) है । उसके सिवाय तमाम (चेतनेतर) वस्तुएँ जड़े हैं । वस्तुतः जड़ क्के 
संयोग के कारंण आत्मा वर्तमान में अपने स्वंभाव को भूल गया है। इसी कारण वह 
चौरासी लाख जीवंयोनियों में भटक रहा है; तथैव नरक-निगोद आदि चारों गतियों में 
कर्मानुसार उसने भ्रमण किया है ! ५ | ३%/५ 
* अन्युओं ! इस मानवभव में हमें ऐसा अमूल्य अवसर मिला है कि हम अपने स्व. 
भाव को सम्पूर्ण रूप से प्रकट कर सकते हैं ॥ अतः बर्तमानकाल अपने लिए बहुत ही 
[० >ए्यव््य्टट शारदा शिरवर आ-१ ््च्ल्््््य्स्जा ] 
न ! 
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देता था । उस समय के राजा उदार और विशाल दिल के होते थे । एक-एक स्वर्णमोहर 
से उसका व्यवसाय चल पड़ता और प्रत्येक घर की एक-एक ईंट से उसका मकान बन 
जाता । आज (किसी नगर में) एक नया मनुष्य रहने (बसने) हेतु आए, तो उसे प्रायः लूटने 
की हो वृत्ति है । इस कारण बेचारा वह मनुष्य ऊँचा कहाँ से आए ? जिनकी वृत्ति 
दूसरों को देने की होती है, वह दैवी वृत्ति कहलाती है । ऐसे मनुष्य मनुष्य के रूप में 
देव है । इसके विपरीत जिनको वृत्ति दूसरों से छीनने - शोषण करने की है, वह राक्षसी 
वृत्ति है। ऐसे मनुष्य मनुष्य रूप में राक्षस जैसे हैं । 

इस (उक्त) नगरी का नाम वीतशोका था । इसलिए इसमें शोक का तो भामोनिशान 
नहीं था। सभी मानव आनन्द में रहते थे । नगरी में एक उद्यान था, वह कैसा था ? नगरी 
का राजा कौन था, कैसा था ? इसका भाव यधावसर कहा जाएगा । 


._ व्याख्यान.- ९ 


( आपाढ़ बदी २, मंगलवार 3 ता. १३-७-७६)] 
' आपाढ़ वदी २, मंगलवार 2 | ता. १३-७-७६ 
रु पर: एए्र्र्श्त्र्र्र्र्स्र्र्ष्ट्प्र्् 





( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनन्त करुणानिधि, त्रैलोक-प्रकाशक शासन-सप्राट, वीर प्रभु की शाश्रत्तीवाणी, 
उसका नाम सिद्धान्त-वचन । 'ज्ञाता धर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का अधिकार चल 
रहा है । इस अध्ययन में मल्लिनाथ भगवान्‌ का अधिकार है । परन्तु वह भगवती कहाँ 
जन्मी थीं ? उस नगरी का नाम क्‍या था ? वह नगरी कैसी पवित्र थी । इत्यादि पूर्व भूमिका 
का वर्णन करना चाहिए । सलिलावती नामक विजय में वीतशोका नाम की पवित्र नगरी 
थी । वह नगरी प्रत्यक्ष देवलोक-सरीखी थी । देवलोक-सरीखी का मतलब है - वहाँ 
देवलोक नहीं था, परन्तु देवलोक की उपमा दी है | तुम कोई चीज किसी चीज जैसी 
हो तो उसकी उपमा देते हो न ? तुम छाछ पी रहे हो और वह छाछ मीठी हो तो, तुम कह 
देते हो, यह छाछ दूध जैसी है । तो क्या वह छाछ दूध बन जाती है ? अथवा यह गुड़ 
शक्कर जैसा है ? तो कया गुड़ शक्कर बन जाता है ? नहीं । किसी वस्तु में अपुक अंश 
में समानता हो तो उपमा दी जाती है । इसी प्रकार वीतशोका नगरी के प्रजाजन देवलोक 
के समान सुखी थे । नगरी किससे सुशोभित होती है ? देखिए लोकवाणी - 


अच्छा और उपयोगी है । ऐसा अमूल्य समय पुनः-पुनः नहीं मिलेगा । परमात्म पद को 
प्राप्त करने का परवाना यहीं (इसी भव) से मिलता है । 

(आध्यात्मिक विकास की दृष्टि से) तीन प्रकार का आत्मा $ ज्ञानीपुरुषों ने 

तीन प्रकार का आत्मा बताया है - बहिरात्मा, अन्तरात्म और परमात्मा । आत्मा स्वरूप 
की दृष्टि से तो एक है, (एगे आया) । परन्तु जैसे पानी स्वरूप की दृष्टि से एक है, किन्तु 
पक पृथक रंग (रंगवाली मिट्ठी) में मिला हुआ (मिश्रित) पानी अलग-अलग रंग का 
दिखाई देता है । कोई पानी में लाल रंग डालता है, तो पानी लाल रंग का हो जाता है । 
कोई पानी में नीला रंग डालता है, तो वह पानी नीले रंग का दिखाई देगा, वैसे ही उसमें 
हय रंग डालो तो वह हरे रंग का दिखाई देगा । इस प्रकार अलग-अलग रंग में मिला 
हुआ पानी अलग-अलग रूप में दिखाई देता है ! परन्तु पानी के स्वरूप में किसी प्रकार 
का परिवर्तन नहीं होता । अन्तर सिर्फ अलग-अलग रगमिश्रित होने का है ! इसी प्रकार 
तीनों प्रकार के आत्मा के आत्मपन में किसी प्रकार का अन्तर नहीं है ! जैसा बहिरात्मा 
है, वैसा ही अन्तरात्मा है और वैसा ही परमात्मा का आत्मा है । उन तीनों में कोई अन्तर 
नहीं है (निश्चय दृष्टि से या स्वरूप दृष्टि से) इनमें अन्तर (फर्क) है तो सिर्फ साथ की उपाधि 
का है। वस्तुतः पानी के साथ अलग-अलग कलर मिल जाने से बह पानी अलग-अलग 
रूप का प्रतीत होता है । उसी प्रकार इन तीनों प्रकार के आत्मा में आत्मस्वरूप की दृष्टि 
से कोई अन्तर नहीं है । फर्क है तो सिर्फ उपाधि का है ! उपाधि कौन-सी ? मिथ्यात्व, 
राग-द्वेप, मोह, कपाय इत्यादि उपाधि के कारण आत्मा उपाधि में पड़ा हु है। जो आत्मा 
इस प्रकार की उपाधि में अटक जाता है, फंस जाता है, आकुलताग्रस्त हो जाता है, उसका 
नाम बहिरात्मा है । जैसे कोई व्यक्ति नाटक में राजा का पार्ट अदा करता है और अपने 
आपको राजा मान लेता है, उप्ती प्रकार कर्मो के.चश होकर आत्मा एक भव में ही पृथक्‌- 
पृथक्‌ अवस्थाओँ का उपभोग करता है । कभी धनवान्‌ बनता है, तो कभी निर्धन, तथैव 
कभी राजा बनता है, तो कभी प्रजा । प्राणी जन्म लेता है तब बालक होता है, फिर 
(क्रमशः) ५ और वृद्ध होता है । इन सब स्थितियों को यदि आत्मा की मूल स्थिति 
मान लेना है तो वह बहिरात्मा और मिथ्यात्वी (मिथ्या दृष्टि) है, क्योंकि बचपन, जवानी 
और चुढ़ापा, ये सब पर्यायें (अवस्थाएँ) हैं । जो जीव सम्यक्त्वतल (सम्यगदर्शन या 
सम्यग्दृष्टि) को प्राप्त कर लेता है, उसका बहिरात्मभाव छूट जाता है (और उसमें अन्तरात्म- 
भाव आ जाता है ) आप विचार करें कि में बहिरात्मा हूँ या अन्तरात्मा ? इस संसार की 
क्रिसी भी क्रिया (प्रवृत्ति) में जीव अहंपन (मैं और मेरेपन-अहंत्व-ममत्व) का अभिमान 
करे तो उस समय अन्तरात्मपन कहाँ रहा ? 

जीवन में चाहे जितनी मुसीबर्तें, आफतें या कष्ट आयें, फिर भी जो जीव अपने आत्म- 

स्वरूप को नहीं छोड़ता तथा यह जानता है कि कर्मराजा की आज्ञानुसार यह जीव अलग- 
अलग नाटक करता है; ऐसा जो जानता और समझता है, वह अन्तरात्मा दृष्टिवाला होता 
है। उसे अनुकूलता में हर्प और प्रतिकूलता में शोक (अफसोस) नहीं होता । वह उपाधि 
| ४४२३८७८७१ कट. : न *$७. 


: भगरी सौहंती जल-बृक्ष-बगा; राजा सोहंता चतुरंगी सेना । 
नारी सोहंती पर-पुरुष-त्यागी; साधु सोहंता निरदय वाणी ॥ 
354 जिस नगरी में बहुत-से बाग-बगीचें हों, जहाँ बावड़ी, कुआ और नदी हो; 
तथा पर्वत हो; आम, इमली, नीम, आदि अनेक प्रकार के वृक्ष हों, दूसरे गाँव से आनेवाले 
यात्रियों को ठहले के लिए धर्मशाला हो, अनेक प्रकार के फल-फूल हों; जगह-जगह 
विश्राम के स्थान हों, यह सब नगरी का सौन्दर्य है। जिस नगरी में कुआँ, बाग, बावडी, 
धर्मशाला, उपाश्रय आदि हि 24 नहीं होते, तो वह नगरी शोभायमान ,नहीं होती, 
चवीत शोका नगरी अत्यन्त थी, सुशोभित थी । आगे कहा है-- 
तीसेणं चीतसरोगाए ययहाणीए उत्तर-पुरत्थिमे दिसिभाए'डद कुंगे 
नाम उन्जाणे ।? * स्ट्ट अं 
उस वीतशोका भामक राजधानी (नगरी) के उत्तरपश्चिम दिशा (ईशान कोण) में 
इन्द्रकुम्भ नामक उद्यान था । बह उद्यान बहुत ही रमणीय और मनोहर था'। आजकल 
'बगीचा कहते हैं, उस समय में उद्यान कहते थे । बगीचे में वृक्ष होते हैं और जंगल में 
भी वृक्ष होते हैं, फिर बगीचे और जंगल में क्या अन्तर है ? बगीचे में वृक्ष व्यवस्थित 
और कलात्मक ढंग से 28823 ए होते हैं । माली बगीचे के अमुक-अमुक भाग 8324 
झाड़, अमुुक विभाग में अलताओ वगैरह के पौधें को रोपता है, तथा अमुक हिस्से में 
को रोपकर उसे सुशोभित करता है । 03 के पौधे लगाकर उनके बड़े होने पर उन्हें 
व्यवस्थित ढंग से काट-छांटकर व अनेक प्रकार की आकृतियाँ बनाकर बगीचे की 
शोभा बढ़ाता है । साथ ही पानी के हौज बनाकर उसमें फव्बारा लगाता है। लताओं का 
मंडप बनाता है चैठने के लिए बेंचें स्थान-स्थान पर रखाता है | इस प्रकार माली बगीचे 
का वातावरण एकदम आनन्दप्रद बनाता है । ऐसे बगीचे में थका हुआ मानव दो घड़ी 
बैठे तो उसकी थकान उतर जाती है।_* आल न 
बन्धुओं ! यह,तो हूँ वर शरीर की थकान उतारनेवाले बगीचे की बात । परन्तु 
सुम्हारी जीवनरूपी बाग कैसा है ? उसका विचार करना । बगीचे में सब चीजें यधास्थान 
व्यवस्थित हों तो वह बगीचा सबको अच्छा लगता है । लकड़ी के दुकड़े में से सुधार 
(बढई) सुन्दर फर्मिचर बनाता "है, वह सबको अच्छा लगता है ।/माली पुष्पों को तोड़कर 
सुन्दर फूलदानी में सजाता है और वह 34300 दीवानखाने में कितना शोभा 
पाता है ? इसी प्रकार अपने जीवन में निहित को एकत्र करके जीवन का सुन्दर 
निर्माण करना है। उक्त बगीचा तो शरीर की थकान उतारेगा, कल अनन्तकाल-से यह 
आत्मा कई भव्ों में भटककर थक गया है । उसकी थकान उतारने लिए किस बगीचे 
में जाना पड़ेगा ? यह जानते हो क्या ? 'उत्तराध्ययन सूत्र' में सुन्दर संमाधान दिया है- 
- धम्मा यगे चरे भिक्खु, घिईमं धम्म-सारही / 
-.. धम्मा यमे रए (दंदे, वंभेचेर-समाहिए, ॥/ 
पा डः :. ५ - उत्तराध्ययन सू., अ.-१६, गाथा-१५ 


में अकुलाता और मुझाता नहीं । अपितु यों मानता है कि. मेरे द्वार किये हुए कर्यों को 
मैं भोगता हूँ, उसे अन्तरात्मा कहते हैं। ऐसे अन्तरात्मा के सिर पर चाहे जैसा धर्मसंकट 
आए, वह वीतराग-वचनों के प्रति श्रद्धा को नहीं छोड़ता । अन्तरात्मा रलत्नयी को बाधा 
नहीं आने देता । श्रेणिकराजा, कृष्ण वासुदेव आदि सब अविरति सम्यग्‌हृष्टि थे ।-फिर 
भी वे जब-जब भगवान्‌ की वाणी सुनने जाते, दर्शन करने जाते, तब-तब भगवान्‌ और 
भगवान के संतों को देखकर उनकी आँखों में आंसू आ जाते । अहो प्रभो ! हम आरम्भ 
से आसक्त और विषयासक्त के भँवर में बह हे है हैं।-कुटुम्ब के दलदल में गले तक 
फंसे हुए हैं । हम जैसे पामरों का कब और कैसे उद्धार होगा ? हम अविरति का बन्धन 
तोड़कर विरति की वरमाला कब पहलनेंगे ?-धन्य है, इन छोटे-छोटे श्रमणों को, जिन्होंने 
यौवन के सोपान पर पैर रखते ही संसार छोड़ दिया । जिन्होंने विषयों का वमन कर 
दिया, इन्हें हमारे त्रिकाल नमन हैं । - ; कर 
बन्धुओं ! देखो, ये जीव संसार में गले तक फंसे हुए थे, फिर भी उनके अन्तरत्म 
इृष्टि के द्वार कैसे खुल गये थे ? अविरति सम्यग्‌हृष्टि आत्मा त्नत-प्रत्याख्यान नहीं कर 
सकता । वे कथायों से रहित भी नहीं बन पाते, आरम्भ के घर में बैठे हैं, फिर भी उनका 
लक्ष्य देव, गुरु और धर्म इन आराध्य तत्तवों की ओर होता है । जैसे - कोई मनुष्य सच्चे 
मोतियों की पोटली साथ में लेकर भोजन करने बैठा हो, तब भले ही वह भोजन करता 
हो, मगर उसका लक्ष्य तो वहीं (मोतियों की पोटली की रक्षा में) होता है । उस समय 
वह खाने में रसों को नहीं चखता हो, ऐसा नहीं होता । वह खट्ट, मीठा, कड़वा आदि 
रसे जिस रूप में होते हैं, उन्हें उसी रूप में मानते हैं, किन्तु उस मोतियों कही पोटली रूप 
लक्ष्य चूकता नहीं । क्‍या उसे सच्चे मोतियों की पोटली की रक्षा करने में उपेक्षा हो 
' सकती है? 'नहीं ।' उसी प्रकार दुनियादारी में प्रवर्तमान मानव भले राज्य-संचालन करता 
हो, तथापि देव, गुरु और धर्म की रक्षा के लिए राज्य जाता हो, तो भले ही जाए, कुदुम्ब 
विरोध करे तो भले ही करे, परतु मोती की पोटली की तरह देव, गुरु और धर्म, इन तीन 
तत्त्वों को कदापि बाधा नहीं आने दे । श्रेणिकगाजा को देव, गुरु और धर्म के प्रति कैसी 
प्रीति थी, इस सम्बन्ध में एक दृशान्त है-... . हा 
...: श्रेणिक राजा की पधर्मश्रद्धा : हमारे जैनशासन में मैतार्य नामक एक मुनि हो गए 
“$। यह तो आप जानते हैं न ! ये मैतार्यमुनि गृहस्थाश्रम में थे, तब श्रेणिकराजा ने अपनी 
पुत्री का विवाह इनके -साथ किया । इसलिए मैतार्यमुनि श्रेणिकााजा के दामाद थे । 
, “बह मुनि.मैतार्य एक दिन एक स्वर्णकार के यहाँ भिक्षा:के लिए पधारे । ४ 
-.-/, - शासखमणने पारणे पधार्या देखी, सोनीने भाव उभराया | 
6» ४, >जबला घढ़ता त्त्पा, उठीने आवे; भाव-सहित मोदक वहीरावे ॥ 
“' धन्य भाग्य फल्या, -पुनीत आंगण पया ॥ 
| आल्या तथारूप अणगाररै....क्षमाभाव धरी... 
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भिक्षाजीवी वीतरागपथिक श्रमण धर्मरूपी बगीचे में विचरण करे । धर्मरूप बाग 
में रमण करनेवाले धर्म-रथ के सारथी, धैर्यवान्‌, इन्द्रियों का दमन करनेवाले, समाधि- 
धारक साधु सदैव धर्मरूपी बगीचे में विचरण करो । ऐसा उत्कृष्ट वीतराग-प्ररूपित 
(आत्मा) धर्मरूपी बगीचा है । इसी बगीचे में सैर करने के लिए तुम आआगे त्ो तुम्हारे 
जीवन का निर्माण इतना सुन्दर होगा कि तुम्हें आत्मभाव में स्थिर रने/होने का मन हो 
जाएगा । फिर किसी की निनन्‍्दा-चुगली करने का, या किसी के दुर्गुण देखने का तुम्हें 
मन ही नहीं होगा । क्योंकि आत्मा सीधे मार्ग पर आ गया है, वह (ऐसा आत्मा) सर्वत्र 
गुण ही देखता है, दुःख में से सुख खोजता है, जबकि उलटे रास्ते पर चढ़ा हुआ 
आत्मा गुण में से भी अवगुण देखता/दूंढ़ता फिरता है । 
एक बार एक किसान कुंए के कांठे पर कोश द्वारा पानी निकालकर अपने वैल को 
पानी पिलाकर थोड़ी देर विश्राम लेने के लिए बैठा था । उसके साथ उसका जवान बेटा 
भी बैठा था । उस्त समय एक मनुष्य हॉफता-हॉफता दौड़कर वहाँ आया । वह उप्त किसान 
से कहता है - "भाई ! मैं बहुत ही प्यासा हूँ, मुझे पानी पिलाओ भ !” किसान ने उसे 
पानी पिलाया । अतः वह मनुष्य पूछता है - “ भाई ! तुम्हारा गाँव कैसा है ?”' तब किसान 
कहता है - “तुम किस आशय से पूछ रहे हो और इतने उतावले होकर कहाँ जा रहे 
हो ?" आगन्तुक मनुष्य कहता है - “भाई ! क्‍या बात कहूँ ? मेरे गाँव में एक भो मनुष्य 
अच्छा नहीं है | सारे गाँव के मनुष्य खराब हैं । इसलिए उनका संग छोड़कर मैं भाग आया 
हूँ। इसी कारण पूछता हूँ कि तुम्हारा गाँव कैसा है ? यदि अच्छा हो तो रहने के लिए 
पूछता हूँ।'” 55 28 कर किसान कहता है - “भाई ! हमार गाँव तुम्हारे गाँव से भी अधिक 
बुरा है। ओरे ! यह गाँव तुम्हे पसंद नहीं आएगा ।” यह सुनकर वह उठकर चल 
दिया । किन्तु पिता के ऐसे जवाब से पास में बैठे हुए जवान लड़के का रक्त उबल 
पड़ा । 'अहो ! मेरे पिताजी कैसे हैं ? हमारा गाँव कितना पवित्र है । गाँव में कोई चोर 
नहीं है, व्यभिचारी नहीं है । कोई किसी की निन्‍्दा नहीं करता, कोई ठगी या धूर्तता नहीं 
करता, कोई जुआरी नहीं है, कोई शराब नहों पीता, सभी एक-दूसरे के स्तथ भाई-भाई 
की तरह हिल-मिलकर रहते हैं । फिर भी क्‍यों ये गाँव के ऐसे अवगुण बोलते हैं ? मेरे 
मन में ऐसा विचार आता है कि दरांती लाकर बाप को मार डालूं !” इतने में तो एक 
दूससा आदमी आया । उसने पीने के लिए पानी मांगा । उसकी तरह उसे भी किसान ने 
पानी पिलाया । पानी पिलाकर किसान ने पूछा - “भाई | तुम कहाँ जा रहे हो ?” वह 
कहता है - “भाई ! हमारा गाँव बहुत पवित्र है । गाँव में कोई चोर नहीं है, गाँव में सभी 
सज्जन और सद्गुणी आत्मा रहते हैं । सारे गाँव में एकमात्र मैं ही अकेला ऋऋधी हूँ, 
अपवित्र हूँ। यदि में वहाँ रहूँ तो दूसरे को मेरा संग (चेप) लगे, गाँव अपवित्र हो जाए, 
इसलिए में गाँव छोड़कर निकल गया हूँ । कहीं चन में जाकर रहूँगा ।” इस पर वह 
किसान बोला - “ भाई ! तुम्हें जंगल में जाकर रहने की जरूरत नहीं है तुम हमारे गाँव 
में सुखपूर्वक रहो ।'" 
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मुनि को देखकर सुनार के हृदय में हर्ष उमड़ा - 'आज धन्य घड़ी, घन्य भाग्य है कि 
मेरे आंगन में ऐसे तथारूप मुनिवर के चरण पड़े हैं। आज मेरा आंगन पवित्र हो 
गया ।' उस समय सुनार श्रेणिकराजा के (घड़ने के लिए) सोने के जौ घड़ रहा था । 
श्रेणिकराजा मगघदेश के स्वामी थे । उनके सिर पर कितनी जिम्मेदारी थी, राज्य संचालन 
की ? फिर भी जब भगवान्‌ (महावीर) या कोई भी श्रमण-श्रमणी मधारते, तब व्याख्यान- 
वाणी सुनने और उनके दर्शन करने का अवश्य लाभ लेते थे । उसमें एक दिन भी चूकते 
नहीं थे । या पा इतनी जिम्मेदारी हैं ? श्रेणिक नृप अनेक राज्यों का स्वामी था । 
तुम तो एक बंगले के भी पूरे धनी नहीं हो, फिर भी कहते हो कि क्‍या करें ? हमारे पास 
टाइम नहीं है। तुम्हे जर-सी तकलीफ पड़ती हैं, धर्म को पहला धक्का मारते हो ! बिना 
कठिनाई के धर्म हो जाय तो तुम करने को तैयार होते हो ! तुम धर्म की कीमत कैसी 
और कितनी समझे हो, कहूँ क्या ? तुम्हारा संसार है, तुम्हारे उदर से जन्मा पुत्र और धर्म 
को सौतेले पुत्र के समान समझते हो । सौतेले पुत्र का पालन दुनियादारी व्यवहार की 
हृष्टि से करना पड़ता है, इस रीति से करते हो । वह भी प्रसंग न आए, वहाँ तक । उसका 
जरा-सा भी अपराध हो जाए तो बेचारे पर डंडे पड़े ! इस प्रकार तुम धर्म तो करते हो, 
पर जरग-सी मुश्किली आए तो तुरंत करते हो, धर्म का बहिष्कार ! बुखार आ जाए तो 
भी ओफिस में जाना ही जाता है, परन्तु सामायिक नहीं होती है। संत-दर्शन या व्याख्यान- 
श्रवण करने नहीं आना होता ! मगर श्रेणिकराजा उपाधि के समथ भी धर्म को धक्का 
नहीं मारते थे । ऐसी उनकी अटूट श्रद्धा थी, धर्म पर । अब हम मूल बात पर आएँ । 
मैतायंमुनि पर सुनार के मन में उत्पन्न शंका $ सुनार श्रेणिकरजा के दिये हुए 
सोने के जो घड़ रहा था । जौ लगभग तैयार हो चुके थे । उस समय मैतार्यमुनि गौचरी 
के लिए पधोरे | संत को देखते ही सुनार जो को छोड़कर संत को आहार बहराने (देने) 
के लिए उन्हें रसोई घर में ले गया । उस समय एक क्रोंचपक्षी वहाँ आया और स्वर्ण के 
जौ को अनाज के दाने समझकर चर गया । सुनार मुनि को आहार बहराकर बाहर आया 
और चहाँ एक भी जी न देखकर मुनि के प्रति उसने शंका की । उसने के से कहा - 
“आपने मेरे सोने के जौ चुरा लिये हैं! अगर जौ लिये हों तो मुझे जल्दी दे दो, क्योंकि 
राजा से मैंने समय पर जो घड़कर देने का वादा किया है। अत: राजा का आदमी अभी 
जौ लेने के लिए आएगा तब में क्या जवाब दूंगा ?'' यद्यपि मुनि ने वे जा नहीं लिये 
थे, परन्तु ऋचपक्षी को जी चुगते (चरते) देखा था | अतः वे बोले नहीं, क्योंकि जिस 
बात के कहने से किसी जीव की हिंसा होने की संभावना हो, ऐसी सावध भाषा मुनि 
नहीं बोलते । अतः इस समय पाप (हिंसादि) के डर से मुनि मौन रहे । तुम्हें किसी आदमी 
'पर चोरी की शंका हो, उस समय तुम उसे पूछो, उस समय वह मौन रहे तो तुम यों मान 
बैठते हो कि इसने चोरी की है, इसलिए मौन बैठा है । चोरी की शंका के बाद का मौन, 
चोरी की स्वीकृति जैसा माना जाता है। (पूछने पर) मुनि मौन रहे, इस लिए सुनार के 
मन में यह बात जम गई कि मुनि भे अवश्य ही जौ लिये हैं, किंन्तु मुझे वापस देते नहों 
हैं। न जाने कहाँ रखे होंगे ? 





वह लड़का मन ही मन सोचने लगा - “पहले आया, बह अच्छा था, उसे मेरे पिताजी 
ने कहा - 'हमाशा गाँव खराब है।' यों कहकर उसे भेज दिया और यह व्यक्ति कहता है, 
मैं स्वयं खराब हूँ,” फिर भी उसे गाँव में रहने का ये आग्रह कर रहे हैं । यों क्यों करते 
हैं, पिताजी ?' अन्त में उसने पूछ ही लिया - “पिताजी ! आपने-ऐसा क्‍यों 
किया ? मुझे तो आपके दिये हुए जवाब से आप पर क्रोध आता है।” इस पर पिता कहता 
है - “बेटा ! सुन ! पहले जो आदमी आया था, वह बिलकुल नीच था । उसकी दृष्टि 
में सारे अवगुण भरे थे । इसी कारंण गाँव के सभी मनुष्य उसे अबगुणी नजर आए 
ऐसा दुर्गुणी मनुष्य अपने गाँव में रहता.“बसत्ता तो सारे गाव को बिगाड़ डालता । जबकि 
यह दूसरा मनुष्य आया, वह अकेला सद्गुणी है, उसे सारे गाँव के मनुष्यों में सद्गुर्ण 
ही नजर आए । अपने अंदर ही अवगुण दिखाई दिये । अतः यह मनुष्य पवित्र है। 
ऐसा सज्जन मनुष्य गाँव में रहेबसे तो गाँव में सदुगुण बढ़ेगा ! इस आशेय से मैंने 
दोनों को पृथकू-पृथक्‌ जवाब दिये ।”/ .. " का पे 

बन्धुओं ! जो मनुष्य उलदे रास्ते पर चढ़ा हुआ था, उसे, सभी दुर्जन ही नजर 
आए और जो सीधे रास्ते पर चढ़ा हुआ था, वह स्व-दोष का दर्शन करनेवाला था, 
उसे सभी सद््‌गुणी ही दिखाई दिये । इस प्रकार जिस आत्मा को पर (आत्म बाह्य पदार्थ) 
का संग लगा है, जो परायों के साथ प्रीति करता है, वह स्व-गृह को भूलकर पर की 
पंचायत में पड़ता है ! परन्तु ज्ञानी कहते हैं - “पर के साथ प्रीति करनेवाला आत्मा 
अज्ञानी है | उसे पता नहीं है कि पराया पदार्थ कदापि अपना नहीं होता । स्व में जो 
सुख है, वह पर में नहीं है ।” देखो ! आपके संसार में भी नासमझ मनुष्य को पंसये 
जितने अच्छे लगते हैं, उतने अपने अच्छे नहीं लगते ।.* - ; 

- शरीर पड़ोसी जैसा है ः छोटे बच्चों को घर के मनुष्य अत्यन्त प्रेम से रखते हैं । 
माता घर में उसे खाने की अच्छी-अच्छी चीजें बनाकर देती हैं, फिर भी उसे बाहर से खाने 
की वस्तु लेकर खाना बहुत अच्छा लगता है । अगर पड़ोसी उसे एक मामूली चीज दे 
देता है, उसे बहुत ही अच्छी लगती है । यह तो छोटा बालक है, उसकी बात एक्र तरफ 
रखो ! मान लो, पुत्रवधू नई-नई शादी करके आई है, उसे उसकी सास, जेठानी, चनद 
और पति की अपेक्षा भी पड़ोसी बहुत ही प्रेम से बुलाते हैं। फिर भी घरवालों के साथ 
प्रेम से नहीं बोलती । उसे सास, ननद, जेठानी और पति की अपेक्षा भी पड़ोसी के साथ 
बहुत प्रीति हो गई है ! इस कारण बह घर का कामकाज करती है, किन्तु बार-बार पड़ोसी 
के पास जाकर उनसे बात करती है, कहती है - “आप मेरे बहुत हितैषी हैं, आप मेरे सर्वस्व 
हैं! आप मुझे प्राणों से भी अधिक प्रिय हैं ।” ऐसे भासमझ मनुष्य को घरवालों की 
अपेक्षा पाये अच्छे लगते हैं । वह पगयों के साथ प्रीति करती है। इसी प्रकार अपना 
चैतन्य स्वरूप आत्मा भी अज्ञानावस्था के कारण चैतन्य के साथ प्रीति न करके पुदूगल 

- “रूपी पड़ोसी के साथ प्रीति करता है । 
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में अकुलाता और मुर्झाता नहीं । अपितु थों मानता है कि मेरे द्वारा किये हुए कर्मों को 
मैं भोगता हूँ, उसे अन्तरात्मा कहते हैं। ऐसे अन्तरात्मा के सिर पर चाहे जैसा धर्मसंकट 
आए, वह चीतराग-वचनों के ग्रति श्रद्धा को नहीं छोड़ता । अन्तरात्पा सलत्रयी को बाधा 
नहीं आने देता । श्रेणिकराजा, कृष्ण वासुदेव आदि सब अविरति सम्यगदृष्टि थे । फिर 
भी वे जब-जब भगवान्‌ की वाणी सुनने जाते,-दर्शन करने जाते, तब-तब भगवान्‌ और 
भगवान के संतों को देखकर उनकी आँखों में आंसू आ जाते । अहो प्रभो, ! हम आरम्भ 
से आसक्त और विपयासक्त के भँवर में बह रहे है । कुदुम्ब के दलदल में गले तक 
फंसे हुए हैं । हम जैसे पामरों का कब और कैसे उद्धार होगा ? हम अविरति का बन्धन 
जोड़कर विरति की वरमाला कब पहलनेंगे ? धन्य है, इन छोटे-छोटे श्रमणों को, जिन्होंने 
यौवन के सोपान पर पैर रखते ही संसार छोड़ दिया । जिन्होंने विषयों का वमन कर 
दिया, इन्हें हमारे त्रिकाल नमन हैं। “८ ; 
बन्धुओं ! देखो, ये जीव संसार में गले तक फंसे हुए थे, फिर भी उनके अन्तरत्म 
दृष्टि के द्वार कैसे खुल गये थे ? अविरति सम्यगहृष्टि आत्मा व्वत-प्रत्याख्यान नहीं कर 
सकता । वे कपायों से रहित भी नहीं बन पाते, आरम्भ के घर में बैठे हैं, फिर भी उनका 
लक्ष्य देव, गुरु और धर्म इन आराध्य तत्त्वों की ओर होता है । जैसे - कोई मनुष्य सच्चे 
भोतियों की पोर्टली साथ में लेकर भोजन करने बैठा हो, तब भले ही वह भोजन करता 
हो, मगर उसका लक्ष्य त्तो वहीं (मोतियों की पोटली की रक्षा में) होता है । उस समय 
वह खाने में रसों को नहीं चखता हो, ऐसा नहीं होता । वह खट्टा, मीठा, कड़वा आदि 
रस जिस रूप में होते हैं, उन्हें उसी रूप में मानते हैं, किन्तु उसे मोतियों की पोटली रूप 
लक्ष्य चूकता नहीं । क्‍या उसे सच्चे मोतियों की पोटली की रक्षा, करने में उपेक्षा हो 
सकती है ? 'नहीं !' उसी प्रकार दुनियादारी में प्रवर्तमान मानव, भले राज्य-संचालन करता 
हो, तथापि देव, गुरु और धर्म की रक्षा के लिए राज्य जाता हो, तो भले ही जाए, कुंदुम्ब 
विरोध करे तो भले ही करे, परन्तु मोती की पोटली की तरह देव, गुरु और धर्म, इन तीन 
तत्त्वों को कदापि बाधा नहीं आने दे । श्रेणिकराजा को देव, गुरु.और धर्म के प्रति कैसी 
प्रीति थी, इस सम्बन्ध में एक हष्टान्न है -.. थ 
श्रेणिक राजा की घर्मभ्द्धा : हमारे जैनशासन में मैतार्य नामक एक मुनि हो गए 
हैं। यह तो आप जानते हैं न ! ये मैतार्यमुनि गृहस्थाश्रम में थे, तब श्रेणिकराजा ने अपनी 
पुत्री का विवाह इनके साथ किया । इसलिए मैतार्यमुनि श्रेणिकराजा की दामाद थे | 
चह मुनि मैतार्य एक दिन एक स्वर्णकार के यहाँ भिक्षा के लिए पधारे ! . 
मासखमणने पारणे 'पधायां देखी, सोनीने भाव उभराया | 
-“जबला घडता त्त्यां उठीने आवे, भाव-सद्दित मोदक वहोरावे ॥ - 
धन्य भाग्य फलया, पुनीत आंगण थया। 
आब्या तथारूप अणमगार रे.-..क्षमाभाव परी... 





जैसे वह नई बहू पड़ोसी महिला को विश्रामस्थान मानती है, बैसे ही आत्मा भी 
देहरूपी पड़ोसी को विश्रामस्थान मान बैठा है । उक्त बहू को पुत्र हुआ । कुछ समय 
च्यतीत हुआ, उस पड़ोसिन के आंगन में शौच आदि करके वह लड़का गंदगी कर आता 
है। पानी ढोल देता है । तब देखो, वह पड़ोसिन कैसे झगड़ा करती है ? जो मन में आए, 
चह अंद्संट बोलती है । वह पडोसिन को सासु की अपेक्षा भी अधिक मानती थी, 
उस पड़ोसिन के पुत्र ने उसके ओटले पर पानी ढोल दिया । इस पर वह झगडा करने 
'लगी । तब उस बहू को भान होता है कि घर के हैं, वे घर के हैं, पड़ोसी हैं, जे पड़ोसी ! 
अब उसने घर के लोगों की कीमत समझी । अभी त्तक घर की कीमत समझी 
नहीं थी । छोटे-छोटे बच्चे माता-पिता के द्वारा इन्कार करने पर भी पड़ोसी के घर दौड़ 
जाते थे और वे ही चालक बड़े होने पर एक अंगुल जमीन के लिए पड़ोसी के साथ लकड़ी 
लेकर लड़ते हैं, क्योंकि अब वे समझदारी के घर में आ गए हैं । यह अपना घर है, यों 
वे समझने लगे हैं। वैसे ही यह आत्मा भी नासमझ दशा में हो, त्तब यह पुदूगल, धन, 
कुदुम्ष, इन्द्रियाँ और शरीर आदि को अपना मानकर उनके साथ प्रीति करता है। उस समय 
उसे ज्ञान नहीं होता कि इनके साथ प्रीति (आसक्ति) करके इस (आत्मा) के लिए पापकर्म 
का बंध करता हूँ, किन्तु उसका फल भोगने के लिए मुझे नरक, तिर्यंच आदि दुर्गतियों 
में जाना पड़ेगा । मगर जब यह आत्मा अपने शुद्ध चिदानंद स्वरूप को पहचान लेता 
है, तब उसे यों समझ में आ जाता है कि यह शरीर पड़ोसी है । यह शरीर में (आत्मा) 
नहीं हूँ । इसलिए मुझे (आत्मा को) इस (शरीर और शरीर सम्बद्ध वस्तुओं - परभावों) 
के साथ एकमेक (अभिन्न) होना नहीं है। अज्ञानी आत्मा शरीरमय बन जाता है । जैसे- 
लोहे को अग्नि में त्पाया जाता है, तब वह अग्नि के साथ एक बन जाता है । बह एकदम 
लालसूर्ख बन जाता है, मानो वह अग्नि ही है | परन्तु अग्नि में से उस लोहे को बाहर 
निकालने के बाद यह पता लग जात्ता है कि वह लोहा है । वैसे ही आत्मा अज्ञान दशा 
में पुदूगल भाव में ऐसा जुड़ जाता है, एकमेक हो जाता है कि मैं शरीर हूँ और शरीर मैं 
हूँ । परन्तु समझ के घर में आता है, तब उसे यह मालूम हो जाता है कि मैं और शरीर 
भिन्न-भिन्न है । मेरा शरीर के साथ कोई लेना-देना नहीं है । कर्म के कारण मुझे शरीररूपी 
जेल में बंद होना पड़ा है । इसलिए शरीर के साथ पड़ोसी जैसा व्यवहार है । आत्मा अगर 
आनन्द में होता है, त्तो शरीर पर लालिमा दिखाई देती है और आत्मा जब चिन्ता में मग्न 
होता है, तब शरीर शुप्क एवं निस्तेज हो जाता है। अतः यह शरीर आत्मा का सज्जन 
पड़ोसी है, पड़ोसी जैसा व्यवहार रखनेवाला है | परन्तु यह व्यवहार कहाँ तक रखा जाता 
है ? घर को नुकसान न हो, वहाँ तक । पूर्वोक्त नई बहू को पड़ोसी के साथ जब आपत्ति 
होने लगी, तब उसकी शान ठिकाने आ गई कि स्व स्व है, पर पर है। चैसे ही आत्मा 
को समझ लेना चाहिए कि शरीर पड़ोसी है । पड़ोसी के रूप में व्यवहार करके रहने का 
मतलब उसके साथ तनन्‍्मय (एकमेक) बन जाना नहीं है । ४ >क 
हर हर कप र्ड 
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रा सह्हार 


खंभात संप्रदाय के शासन शिरोमणि व्याख्यान वाचस्पति गुजरात सिंहनी| 
श्रीगुरुणी मैया श्री शारदाबाई महासतीजी को सुशिष्यारला प्रसव 














डी माँग है, परन्तु अब तक मात्र 'शारदा शिरोमणि” और 'सफल सुकानी', 
शारदा सिद्धि', 'शारदा रल', 'शारदा ज्योत', 'दीवादांडी' हिन्दी में प्रकाशित 
है । अतः यदि उनकी नई पुस्तक 'शारदा-शिखर” हिन्दी में अनुवादित 
करवा कर प्रकाशित करने के योजना बनाई जाये तो असंख्य हिन्दीभाषी को। 





भाई साड़ीवाला व बाबुलालजी सिंघवी ने भी अपना 5 32.8 देने का 

श्वासन दिया । इन पाँचो भाईओं ने एक समिति का गठन और 'शारदा' 
संग्रह समिति' नाम रखा और काम बराबर तेजी से होने लगा । 

हम आपको यह विदित करना चाहते है कि हमारा 'सफल सुकानी', 

शारदा सिद्धि! का जो अनुभव था उस आधार पर उस वक्त कि जो भले हुई 


५ 


सको ध्यान में रखते हुए इस पुस्तक के प्रकाशन में ऐसी कोई भूल न हो ऐसी 


0३५. 













हि] 


व कि फिर भी मानव मात्र भूल के पात्र है। भूल होना स्वाभाविक है 
सके लिए क्षमा चाहते है । ' 

हमे आनंद तो इस बात का है कि ३५४४ 288 स्तक (सफल सुकानी ', 'शारदा 
पद्धि' 'शारदा रल', 'शारदा ज्योत', दीवादांडी, 'शारदा शिखर' जन जन तक 
पहुँचाया, साधु-साध्वीओं व छोटे गाँवों के उपाश्रय, साधनाभवन, स्वाध्यायी। 
भाईओं को बिना शुल्क वितरण किया । आज काश्मीर से भागी नह मारी तक 
की माँग है | हररोज़ पत्र आया करते है मगर हम उन सबकी माँग प्री नहीं व 
है क्योंकि (सफल सुकानी', 'शारदा सिद्धि! ६००० (छ हजार) प्रत 
थी, जो पूरो हो गई इसके बाद शारदा रल, शारदा ज्योत्, दीवादांडी, 
शिखर ३००० प्रत भी छपवाई जो बहुत बीक रही है, उसका कारण 
















. शरीर पुलिस-दादा जैसा है ; बन्धुओं ! यह शरीर प्रत्येक गति में चलवान्‌ पड़ोसी 
है, क्योंकि जीव जिस-जिस गति में जाता है, वहाँ-वहाँ उसे तदनुरूप (तद-योग्य) शरीर, 
मिलता है। परन्तु (उसकी मृत्यु होने पर) यह शरीर उसके साथ नहीं आता, यह वहीं का 
वहीं 8 है । तुम जब रहने का स्थान (निवासस्थान) बदलते हो, तब तुम्हारे युत्र- 
फ्ली साथ में आते हैं। किन्तु पड़ोसी साथ में नहीं आता । इसी ग्रकार शरीर क्या 
(मरने के बाद) किसी के साथ जाता है ? नहीं । वह यहीं रह जाता है । परलोक में यह 
शरीर पुलिस-दादा भी है | अनेक धनाढ्य लोग युलिस को प्रतिवर्ष कुछ-न: कुछ 
दक्षिणा देते है । यह तो तुम भी जानते हो न ? इसका तो तुम्हें बराबर अनुभव है न ? 
पुलिस को चक्षिणा (भेंट-पूजा) देने में तुम्हें व्यापार में अथवा अन्य किसी बात में फायदा 
होता है क्या ? फायदा तो कुछ भी नहीं है, किन्तु-उसे भेंट-पूजा भ.करे तो, बह हैरान 
करता है | पुलिस-दादा को तुमने बीस वर्ष तक भेंट-पूजा दी, परन्तु दो वर्ष नहीं दी तो 
वह हैरान-परेशान 'कर देता है; वैसे हो इस शरीररूपी पुलिस-दादा को २५-३०-४०- 
५० बर्ष तक तुमने पोसा, परन्तु लगातार चारे दिनतक खाने को नहीं दिया तो यह निर्बल 
हो जाता है. फिर इतने वर्षों तक शरीर को सब प्रकार से पोसा, वह व्यर्थ गया । फिर 
यह गले पड़ने में देर नहीं लगाता । ऐसा यह पुलिस-दादा है । उसे तुम ५० वर्ष तक तीन- 
तीन टाइम थाली में खाना भरकर पोसते ही, फिर भी आपत्ति के समय अलग हो जाता 
है। जो धनादूय सावधान और बिवेकी है, वह भेंट-पूजा देने से पहले इससे (तप, त्याग 
आदि के रूप में) बारह गुना काम निकलवा लेता है । बैसे ही इस पुद्गलरूंपी पुलिस- 
दादा को तुम तीन-तीन टाइम पोसते हो तो उससे जो काम निक्लवाना हो, वह निकलवा 
लेना । बोलो, इस (शरीर) से कौन-सा काम निकलवाना है ? है 
देवानुप्रियों ! यह उत्तम मानवभव मिला है। संसार आधि-व्याधि-उपाधि और विपय- 
कपायों का उकरड़ा (गंदकी का ढेर) है । उसमें हीराकणी के समान धर्म रहा 5 ४ 
यह शरीररूपी पुलिस-दादा बैठा-बैठा इतने वर्षों से (प्रतिदिन) ततीन-टाइम ( 
उपभोग रूप) भेट-पूजा का उपभोग कर रहा है । अब उससे कहो कि इस उकरड़े में से 
धर्मरूपी हीराकणी को प्राप्त करने में मदद करे ) यह (शरीररूपी) पुलिस-वादा सहयोग 
'कर सकता है । फिर भी इसे उकरड़े में से हीरामणी प्राप्त कने की अकल नहीं आती । 
इसे विपय-कपाय का उकरड़ा उठाना बहुत अच्छा लगता है। भगवान्‌ कहँते हैं - “ऐसा 
दुर्लभ और उत्तम मानवभव मिलने पर भी अज्ञानी आत्माएँ धर्म का रसास्वाद ले नहीं 
सकती । उसका कारण है - पशुतुल्य वृत्ति | पशु को रलों के ढेर पर खड़े रखो तो वे 
रन के ढेर पर मलमूत्र करेंगे । उसमें से अन्न के कण चीनेंगे, किन्तु रल नहीं लेंगे। मुर्गा 
उकरड़े को बिखेर कर उसमें से जूठन के दाने खायेगा, पर हीराकणी आएगी.तो उसे फेक 
देगा । उसी प्रकार यह जीव महान्‌ पुण्योदय से प्राप्त मानवभवरूपी रल के क्षेत्र में आया, 
यस्‍तु उस पशु क्ती तर विषय-कपायरूपी कणिका को देखता है| पशु में रल को 
पहचानने, लेने को या रल को लेने के लिए.सहयोग देने की बुद्धि नहीं होती । उसमें 








जूठन के दानों के ढेर में सींग मारने का मन होता है । यदि बीच ६ 32 खाने के लिए 
आ जाए तो सींग मारने जाता है | जूठन के लिए चह सब कुछ करने को तैयार है, पर 
रल के लिए कुछ भी करने को तैयार नहीं है । इसी प्रकार यह जीव भी विपय-कपाय 
की जूठन के लिए भरसक करने को तैयार है, परन्तु धर्मरल के लिए कुछ भी करने को 
तैयार नहीं है । पशु को तो सरल की परख नहीं है, इसलिए बह उसे जाने देता है । पर 
तुम तो होशियार मानव हो न ? तुम रल को परख सकते हो, फिर किसलिए 
लापरवाह रहते हो ? दीपक जैसे अंधकार को दूर कर देता है, बैसे धर्मरूपी रत कहे 
प्रभाव से पापरूपी अंधकार दूर हो जाता है । 
यह मानवभव जैसे-तैसे नहीं मिल गया । इसकी कीमत समझो । उसमें भी अमूल्य 
जैनधर्म मिला है, इसकी महत्ता समझो । यहाँ जीव समझे तो क्षण-क्षण में कर्म की 
निर्जा कर सकता है । गौतमस्वामीजी ने भगवान्‌ से पृच्छा की - “भगवमन्‌ ! एक 
नवकारसी तप करे तो उसे क्‍या फल मिलता है ?” भगवान्‌ ने फरमाया - “हे गौतम ! 
२९ लाख, ६३ हजार, दो सौ सड़सठ ऊपर एक पल्योपम का चौथा भाग शुभ देवायुष्य 
का बंध करता है। शुद्ध सम्यकत्व सहित सामायिक करे तो ९२ करोड़, ५९ लाख, २५ 
हजार ९१५ पलल्‍्योपम और १ पलयोपम के ७ भाग करके उसमें से तीन भाग झाझेरा 
(अधिक) शुभ ह3% ६ का बन्ध करता है । ऊनोदरी त्प करे तो क्या लाभ होता है ? सौ 
वर्ष के पाप दूर होते हैं । एक उपवास करे तो एक हजार वर्ष के नारकी का पाप दूर होता 
है। इत्तनी करणी करने में झ़तना महान्‌ लाभ रहा हुआ है, तो धर्म की जो खूब आराधना 
'करता है, उसे कितना लाभ होता है ? अरे ! जो संसार छोड़कर संयमी साधु बने हैं, उन्हें 
तो कितना लाभ है ? प्रतिक्षण कर्मनिर्जाा का लाभ होता है, घाटा तो होता ही नहीं । 
परन्तु कब ? क्या साधुवेश पहनकर बैठ गये; तुम्हें उपदेश दे दिया, इतने मात्र से कल्याण 
हो गया ? नहीं । तो फिर कल्याण कब होता है ? यह वीतराग-प्रभु का बेश पहना है, 
तो वेश के प्रति वफादार रहें त्तो कल्याण होता है । किन्तु चारित्र को नष्ट-भ्रष्ट करके मात्र 
दूसरों का कल्याण करने-कसने में रात-दिन लगे रहें तो घादे का सौदा कर रहे हैं। 
आज आप संतों को वन्दन करते हैं । अपने से उन्हें तीन फीट ऊपर बिठाये हैं, 
यह भगवत्‌ प्ररूपित सम्यक्चारित्र-भार्ग का सम्मान है । कोई व्यक्ति सकल चारित्र 
का त्याग करके आए तो आप उपाश्रय में उसे ठहरायेंगे कया ? बोलो न हीराभाई, 
बजुभाई ! जिसने चारित्र (पुनिदीक्षा) छोड़ दिया, उसे श्रावकवर्ग स्वयं ही कह देगा - 
'आप यहाँ से पधार जाओ, यहाँ अब आपके लिए स्थान नहीं है ! यहाँ तो संयम (चारित्र) 
के प्रति वफादार रहे, उसका काम है ।' ; 
पुलिस और सेठ का हष्टांत ? मान लो, किसी धनाढ्य सेठ की पुत्रवधू नई-नई 
शादी करके आई है। उसे मालूम नहीं है कि यहाँ पानी ढोलने की मनाही है । उसने वहाँ 
पानी डाला । इस पर म्युनिसिपालिटी के सफाईखाते का चपरासी जांच करने आया" 
उसने उक्त बहू को (गुनाहगार समझकर) पकड़ी । इस पर उसके ससरा ने उससे कहा - 
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. पुस्तक की कीमत हमने खरीद कीमत से सिर्फ २५ प्रतिशत ही रखी थी । य 
॥काम आप उदार दान-दाताओं -को सहायता-से ही बना है, हमारा उसमें कोई 
योगदान नहीं है। उसी अनुभव के आधार पर हमने यह तिसरा काम हाथ प 
लिया है। इस पुस्तक कि कीमत भो हमने २०४ - बीस प्रतिशत ही रखी, 
॥ इसमें दाताओं का अच्छा सहयोग मिला और दाताओं की लाईन लग गई । हम 
[उन सभी दाताओं के खूब खूब ऋणी हैं। जिन्हों ने खुद तो दान दिया आ 
॥ दूसरों से भी दिलबाया । इसी पुस्तक में हमारे सहयोगी दाताओं कि अलग से 
।नामावली है, उन्होंने किसी प्रकार कि अपेक्षा के बिना दान भी दिया और| 
) (०५५ से दान भी लोये । हम उन महानुभावों का किन शब्दों में आभोर प्रदर्शित 
) उनकी प्रशंसा के लिए कोई शब्द नहीं है! इस काम मे हमें निःशुल्क - 
निःस्वार्थ भाव से 'सस्तुं पुस्तक भंडार' ने भी अपना खुद का काम समझव 
| ही समय समय हाजर रहकर इस पुस्तक प्रकाशन में बहुत ही अच्छा सहयोग 
[दिया । विशेष हम आप से यह बात भी “कह देना है कि महासतीजी 
ने शुद्ध शास्त्र वाणी में व्याख्यान गुजरात्री में दिया है, उसका हे बाद्‌ हमने 
करवाया है. यदि अनुवादक कि शब्दरचना में परिवर्तन होता हो तो वह 
भाव ही अवुनावक व प्रेस कि है, उसमें महासतीजी के उच्चारणों में कोई 
भूल नहीं है । 6५ कर 
अंत में हमारी समिति के अथाग प्रयलों से इस हिन्दी पुस्तक 'शारदा-शिसर” 
को प्रकाशित करने का प्रयत्त किया, उसमें दान दाताओं का बहुत ही बड़ा सिंह- 
भाग है। हम उनके तो आभारी है ही, मगर समिति के सभ्यों ने. भी एक-राग 
से काम किया, तभी यह भगीरथ कार्य पूर्ण हो सका और साथ साथ हम उन 
दाम-दाताओं को भी कैसे भूल सकते, जिन्होंने इस पुस्तक के प्रकाशक तथा 
बिमोचक बनने का भार उठाया । अब पुस्तक आप तक पहुँचने कि तैयारी में 
है, तो आप से हमारा अनुरोध है । 2488३ स पुस्तक से खूब ज्ञान-ध्यान प्राप्त 
करें और आपकी आत्मा का कल्याण करें और दानवीर बने, शीलवान बने । 
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“झाई ! यहाँ पानी डालने की मनाही है, किन्तु पानी डाल दिया, बह हमारा अपराध है। 
हम अपनी भूल कबूल करते हैं । बात यह है कि यह वहू नई ही बिवाह करके आईं ह। 
उसे इस 'कायदे का पता नहीं था । लड़की है ॥ इससे भूल हो गई है । मैं इस पर धूल 
डलवा कर साफ करा देता हूँ | तुम अब चुप रहो ।” पर्तु वह पुलिस तो बकवास कला 
बंद ही नहीं करता । यह सेठ भी बहुत धनवान्‌ है। किसी के दबान में आ जाए, ऐसा 
नहीं है । अतः कहता है - “मैं अभी तुझे चार तमाचे मार सकता हूँ । मैं कमजोर नहीं 
हूँ। परन्तु तूने सरकारी पट्टा धारण किया है, इसलिए कुछ कह नहीं सकता ।" इस पर 
तो वह पुलिसकर्मी भड़क उठा - “क्या मेरा कोई वर्चस्व ही नहीं ? अगर पुलिस के पढे 
का ही वर्चस्व है तो ले यह पट्टा फेंक देता हूँ ।” यों कहकर उसने पुलिस का पट्टा 
निकालकर फेंक विया । उसने ज्यों ही पक्ष फेंका, त्यों ही सेठ मे पक्रड़कर उसके गाल 
यर चार तमाचे जड़ दिये । वह बोला - ““मैं पुलिस हूँ. तुम मुझे मारनेवाले कौन ?'! 
पुलिस ने सेठ के खिलाफ शिकायत की । कोर्ट में सेठ को बुलाकर पूछा - “पुलिस को 
तुमने किसलिए चाँटे मारे ?! सेठ ने कहा - मैंने पुलिस को नहीं मारा, मैंने एक सामान्य 
मनुष्य को मारा है | इससे पूछ लो, इसने पुलिस का पट्टा उतारकर फेंक दिया, 'उप्तके 
बाद मारा है ।” तदनन्तर सब पूछताछ की गई । सेठ ने सारी घेटना सच कह दी । 
यह सुनकर सरकार ने सेठ की पीठ थपथपाकर कहा - “शाबाश !”' इस प्रकार सरकार 
ने सेठ को शाबाशी दी और पुलिस को रिठायर किया । तुम्हें और हमें, सबको शाबाशी 
चाहिए पर वह कब मिलती है ? तुम श्रावकपन के प्रति वफादार रहो और हम साधुपन 
के ग्रति वफादार रहें तो । अन्यथा, तुम्हारी या हमारी कौड़ी की कोमत नहीं रहती । उस 
पुलिस की तरह रिटायर होना पड़ेगा । साधु को साधुपन का मूल्य चुकाना पड़ेगा | गुण 
होगा, त्ती कीमत होगी । अन्यथा कोई नहीं पूछेगा ॥  * 2५ है 
ब्राह्मण और नीरनल का दृष्ठांत ४ एक बार एक ब्राह्मण बीरबल के पास 
आकर रोने लगा.। बीरबल ने पूछा - “क्यों रोते हो ?” वह बोला - “मैंने इतने शारक्ष 
पढ़े, फिर भी मुझे कोई पण्डित नहीं कहता ।/” बीरबल की बुद्धि तो आप जानते ही हैं 
न ? बीरबल ने हंसकर कहा - है. "तुम्हें सारा गाँव पण्डितजी-पण्डितजी कहकर पुकारे, 
ऐसा कर दूं । पर तुम मुझे क्या दोगे ?”” पण्डित ने कहा - “मैं आपको ५०० रुपये 
दूंगा !” बीरबल ने पाँच सौ रुपये लेकर कहा - “अगर एक महीने में तुम्हें लोग 
पण्डितजी न कहें तो तुम कहोगे वह सजा मैं भोग लूंगा ।”' बीरबल ने मीठी गोलियाँ 
खरीदी और कुछ बच्चे एवं किशोरों को इकट्ठे किये । उन्हें गोलियाँ देकर कहा कि 'यह 
आदमी चाहर निकले तो तुम्हें - ओ पण्डितजी, ओ पण्डितजी कहना ।' अब तो ज्योही 
पण्डित बाहर निकला, त्योंही बालकों की टोली उसके पीछे पड़ गया और जोर-जोर से 
'ओ पण्डितजी ! ओ पण्डितजी' कहकर उसके पीछे चलने लगे । तीन-चार दिनों में तो 
सब जान गए कि यह पण्डित है । इसलिए दूसरे लोग भी पण्डितजी-पण्डितजी कहने 
लगे | इससे ब्राह्मण घबरा गया और सबको गालियाँ देने लगा । क्या इसे पण्डित कहा 
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पु 


जानार तो जाता रा, सद्गुण एना सांभरे । 

लाखो लुंदावों तो भले, मरनार पाछा ना मछे । 

जानार आग विपे गले, भरनार पाष्ठा ना मछे ! 

वैशव मछे, कीपति मछे, लक्ष्मी गयेली सांपडे । 

ए सौ मछे आ जगत्तमां, मरनार पाछा ना मछे ॥ 

वास्तव में, विकाल काल ने गजब किया ! वात्सल्य की चेलड़ी, विनय की बाबड़ी 
और सेवा के सौरभयुक्त सुमन समा हमारी ताराबाई महासतीजी को क्रूर कालगजा लेकर 
चल पड़ा । संघ ने प्रत्येक संघ को सूचना दी । अन्तिम दर्शन के लिए मुंबई की भानव- 
म्ेदिनी उपड़ पड़ी । उनकी शमसानयात्रा में लगभग २५ हजार मानव थे । उनका दाह 
संस्कार चन्दन के काप्ठ से किया गया । सकल संघ में भारी शोक छा गया । वे स्वयं 
उत्तम आदर्श जीवन जीकर सबको आदर्श जीवन जीने की ज्वलन्त प्रेरणा दे गई हैं । 
फूल मुर्झा जाता है, पर उसकी सुगन्ध रह जाती है । वैसे ही ऐसी उत्तम आत्मा नश्वर 
देह छोड़कर 'चली जाती है 83: गुण की सुवास छोड़ जाती है। संयमपथ में प्रेम के 
पुष्प बिछानेवाले, ऐसे पू. महासतीजी के गुणरत्नों से परिपूर्ण जीवन में निहित 
गुणरूपी रतों क्री माला में से एकाध गुणरल लेकर अपना जीवन उनके किरणों से 
चमकाकर कल्याण की पगडंडी पर कदम बढाएँगे, तो हमारे द्वारा उन्हें सच्ची श्रद्धांजलि 
अर्पण की कंहलाएगी । 
उज्ज्वल जीवन जीवी जनारा, वात्सल्य वहेणोनी चहावता धारा | 
नयनोना तारा ने हैयाना हारा, गूंथी में गुणपुष्पोनी माला ॥ 
आज उनकी पुण्यतिथि के निमित्त से ८० अट्ठम (तेले) हुए हैं, तथा ५० पौषध 

और सामायिक की १०० पदचरंगी हुई हैं । श्री संघ ने पू. ताराबाई महासती को अश्रुपूरित 
आँखों से श्रद्धांजलि अर्पित की थी । समय काफी हो गया है । अधिक भाव यथावसंर 
कहा जाएगा । 


. व्याख्यान - १०... 
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यादशी भावना यस्य सिद्ध्रिभवाले लाचशी 





सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं एवं बहनों ! 5 

अनन्त करुणानिधि, विश्ववत्सल और परमतत्त्व-प्रणेता भगवान्‌ तीर्थकर ने 
केवलज्ञान-केवलदर्शन होने के पश्चात्‌ आगमवाणी प्रतिपादित की । आत्मा जब 
केवलन्ञान प्राप्त कर लेता है, तब उसे केवलज्ञान से लोकालोक का सप्पूर्ण ज्ञान हो जाता 
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जा सकता है। जो पण्डित हो, वह 'मैं पण्डित हूँ,' यों कहलाने के लिए क्या बह मेहनत 
करता है? हीरे की कीमत लाखों की हो, फिर भी वह ऐसे नहीं कहता कि मेरी इतनी 
कीमत है । कहा भी है - 'हीरा मुख से ना कहे, लाख हमारा मोल ।' इसी प्रकार 
सच्चा पणिडत स्वयं पणिडित है, ऐसे नहीं कहता । सच्चा साधु या सच्चा श्रावक, यों नहीं 
कहता कि हम सच्चे साधु या श्रावक हैं। इनके गुणों पर से ही ड़तका मूल्यांकन हो जाता 
है। सु का साधुता के गुण से और श्रावक का श्रावकत्व के गुण से मूल्यांकन हो 
जाता है । 

'एक श्रावक प्रतिदिन सामायिक लेकर व्याख्यान श्रवण करने बैठ जाता था । जिस 
रोज वह नहीं आता था, उसका ध्यान भी एक साधुजी रखते थे । वह श्रावक लगातार 
दो दिन तक उपाश्रय में नहीं आया । तीसरे दिन जब आया तो साधुजी ने पूछा - 
“श्रावकजी ! दो दिन तक आपकी गैरहाजरी क्‍यों रही ?” यह सुनकर श्रावक ने 
'कहा - “महाराजश्री ! एक काम था ।' महाराज साहब ने कहा - ““चाहे जितना काम 
हो, फिर भी आपकी गैरहाजरी नहीं होती ।'' महाराजश्री ने जब बहुत पूछा तो श्रावक ने 
'कहा - “महाराज साहब ! सच कहूँ तो हम गृहस्थ कहलाते हैं । मेरा एक पुत्र १८ वर्ष 
का है। उसने मुझसे कहा - “लोग यों कह रहे हैं कि एक चहुत विद्वान महाराज पधारे 
हैं । उनके व्याख्यान बहुत ही अच्छे और युक्तिसंगत होते हैं । उपाश्रय श्रोताओं से 
खचाखच भर जाता है । आप तो रोज ही जाते हैं, एक दिन मुझे भी व्याख्यान सुनने 
के लिए जाने दें ।” यों उस लड़के ने हठ पकड़ ली कि “आज तो मुझे उपाशभ्रय अवश्य 
जाना है ।' परन्तु आप तो अपने व्याख्यान में प्रतिदिन लोगों को फटकारते हो कि 

तोल, कूड़ा माप (त्तौलने-नापने में गड़बड़ी रखोगे) तो तिर्यच्च गति में जाना 
ड्रेगा । हमारी दुकान में तो लेने के लिए सवा पाँच शेरी और देने के लिए पौने पाँच 
से वाट होते हैं। अगर वह लड़का व्याख्यान सुनने के लिए आए और यह बात सुन 
ले तो हमारा धंधा ही बंद हो जाए न ?” (इसलिए दो दिन तक मैं लड़के को समझाने 
में लगा रहा) । (हँसाहँस) में आपसे पूछती हूँ (क्या ऐसे व्यक्ति को श्रावक कहां 
जाए ?) ऐसे श्रावक तो बहुत सी दफा बन गए । इससे कल्याण नहीं होता । अब तो 
सच्चे श्रावक बनो तो कल्याण हो । 
सलिलावतो विजय में वीतशोका नामक नगरी है। उस नगरी में बाग-बगीचे, 
बाबड़ी, कुंए, धर्मशालाएँ आदि सभी प्रकार की सुविधाएँ हैं | इसलिए वह नगरी 
देवलोक-तुल्य सुशोभित थी । नगरी के योग्य यह सब सामग्री हो तो वह नगरी 
शोभायमान होती है । राजा चतुरंगिणी सेना से सुशोभित होता है और नारी की शोभा 
सतीत्व में है। चाहे जितनी रूपवती स्त्री हो, सौन्दर्य से शरीर शोभायमान हो, किन्तु 
उसका चारित्र अच्छा न हो तो (ज्ञानियों की दृष्टि में) उसकी कोई कीमत नहीं है । शील 
तो सती स्त्री का श्रृंगार है । साधु सावद्य भाषा कभी नहीं बोलता । तुम ५ वर्ष की दीक्षा- 
पर्यायवाले साधु क्ते पास बैठो या ५ दिवस की दीक्षा-पर्यायवाले साधु के पास जाकर 
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है?” उस राजा ने कहा - “तुम एक काम करे । यह सामने मेरा बगीचा है, उसमें एक 
अत्यन्त सघन और हराभरा बड़ का पेड़ है । वह सारा का सारा सूख -जाए, तब मे 
पास चले आना । हम दीर्घायुष्य क्यों है और तुम्हारे राजा-दीर्घायु क्यों नहीं है ? इस परप 
का जवाब मिल जाएगा ।” मंत्री के मन में विचार आया कि यह विशालकाय प्रपा 
हसभरा एवं नीला है - ब्रट्वृक्ष । यह कब सूखेगा और कब मुझे छुट्टी मिलेगी ? 
प्रतिदिन बड़-के नीचे जाता है और नि:श्वास छोड़ता हुआ कहता है -' हे बड़ के पेड़! 
अब त्तू जल्दी से जल्दी सूख जा, जिससे मुझे अपना प्रश्न का उत्तर मिल जाय ।" क 
मंत्री रोज इस प्रकार बड़ के नीचे जाकर नि:श्वास छोड़ते हुए इसी प्रकार कहने लगा। 
फलत्तः बह चटवृक्ष सूख गया । उसका क्या कारण था ? चनस्पति में भी जीव । हैं 
तो, वृक्ष भी वनस्पतिकाधिक जीव है । बनस्पति पर भी अपने जैसा प्रभाव पड़ता 
है। 'आचाणांग सूत्र' के प्रथम श्रुत स्कन्ध के प्रथम अध्ययन के पंचम उद्देशक में मनुथ ' 
और बनस्पतिकाय की तुलना-करते हुए भगवान्‌ ने कहा है - “से बेमि इमंपि टी । 
धम्मयें, एयंयि जाई धम्मय॑, इमं, इमंपि चुट्टि धम्मयं एयंपि 
धम्गयं, इमंपि चित्तमंतयं, एयंपि चित्तमंतर्य, इम्|ंपि छिल्ल, रा [, 
एयँपि छिक्ष मिलाति, इमंपि आहारग, एयंपि आहारंग॑, इमंपि अंगिष्वर्ष, 
एयंपि अगिच्चयं, इगंपि असासय॑ं, एयंपि असासयं, इमंपि चओवचचड्टय॑, 
एयंपि चओवचइड़यं, इमपि' विपरिणाम धम्म्यं, एयँपि विपरिणाम 
धम्मयं,..(।” आर कर किया 
.' * मैं कहता हूँ - जैसे मनुष्य का शरीर उत्पन्न होने के स्वभाववाला है, बैसे ही वनस्पति 
का शरीर भी उत्पन्न होने के स्वभाववाला है। जैसे मनुष्य का शरीर वृद्धि पाता है, वैसे 
ही वनस्पति का शरीर भी चृद्धि पाता है । जैसे मनुष्य के शरीर में चैतन्य है, बसे ही 
वनस्पति के शरीर में भी चैतन्ध है | जैसे 'को शरीर का छेद न होने से घू 
(मुर्झा) जाता है, बैसे ही वनस्पति का शरीर भी शरन होने से सूख (मुर्झा) जाता है ! 
मनुष्य को आहार की जरूरत होती है, वैसे ही वनस्पत्ति को भी आहार की जरूरत होती 
है। जैसे मनुष्य का शरीर अनित्य है, वैसे वनस्पति कला शरीर भी अनित्य है। मनुष्य का 
शरीर अशाश्वत है, वैसे ही वनस्पति का शरीर भी अशाश्रत है। के के शरीर की 
हानि-वृर्द्धि होती है, चैसे ही वनस्पति के शरीर की भी हानि-वृद्धि होती है । जैसे मनुष्य 
के शरीर विपरिणमन-घधर्म 83६ 3:32 के स्वभाव) चाला है; वैसे चनस्पति 
का शरीर भी विपरिणमन धर्म के (अनेक विकार उत्पन्न होने के) स्वभाववाला है । इस 
प्रकार वनस्पति भी मनुष्य के स्वभाव से लगभग मिलती है । इस कारण वनस्पति भी 
सचेत है, अर्थात्‌ उसमें भी जीव (आत्मा) है।. 
५. मनुष्य पर जिस प्रकार असर होता है, वैसे. «५ पर भी होता है। उक्त प्रधान 


(०7 आकेचीचे प्रतिदिन जाकरयों धतन-  .,... .५ | तू सूख जा । इस कारण 
अर खटबुक्ष के जे बह गहर-गम्भीर बड़ सूख जया! किम - “5चनों से बुलाने 
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बैठो, परन्तु वह ० सामने संसार की बातें नहीं करेगा । जैन साधु को बातों में भी 
बैराग भरा होता है। जहाँ पाप का आवागमन होता हो, किसी को दुःख होता हो, तो 
चैप्नी भाषा जैन साधु कदापि नहीं बोलता ! वह निर्दोष और पवित्र भाषा बोलता 
है। अतः साधु की कीमत निरवद्य भाषा से है । वीतशोका नगरी के बाहर ईशान कोण 
में इन्धकुम्म नाम का उद्यान था । उस नगरी का राजा कौन था ? कैसा था ? अब,इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । ह॒ 


स्व. लारालाई महासलीजी की स॒ुण्यतिथि ३ 

आज हमारे तारे जैसी जगमगाती स्थ. पूज्य ताराबाई महासतीजी की पुण्यतिधि 

है। यों तो उनकी पुण्यतिथि माघ वदी २ की है। परन्तु खंभात-संघ ने उनकी पुण्यतिथि 
आपाढ़ वदी २ के दिन मनाने का निश्चय किया है। क्योंकि देश में चातुर्मास सिवाय 
के दिवसों में संत-सतियों का योग कम होता है, इस कारण धर्मकरणी कम होती है 
इस प्रयोजनवश खंभावत-संप्रवाय के प्रत्येक क्षेत्र में पूज्य ताराबाई महासतीजी की 
पुण्यतिथि आज ही मनाई जाती है । यद्यपि समय काफी हो गया है, इसलिए संक्षेप 
में ही में कहूँगी । ३2०23 5 
स्व, महापेराग्य सम्पन्ना पू. ताराभाई महासतीजी का संक्षिप्त जीवन परिचय 


जिनका जीवन धूपबत्ती के समान सौरभ फैला गया है, तथा ,गुलाब के फूल के 
समान महकता था, शिप्या-मंडली में जिनका जीवन तारे के समान चमकता था, ऐसे 
स्व. महावैरग्य सम्पन्ना ताराबाई महासतीजी की आज स्वर्गरोहण तिथि है। आप,सब 
समझ सकते हैं कि उनका जीवन कितना उज्ज्वल और चारित्र सम्पन्न होगा ? उनमें 
कितना विनय,'विवेक और चैराग्य आदि सद्गुणों की सुवास होगी कि जो शिप्या-थीं, 
फिर भी 302 00 ज गा ्य ज्य गुरुणीजी मना रही हैं । उनमें रहे हुए अखूट 
गुणों का वर्णन करने के लिए तो अपने पास समय थोड़ा है, मगर उनके जीवन का बहुत 
ही संक्षिप्त परिचय आपके समक्ष प्रस्तुत कर रही .हूँ । है ४ लक 
उन महासतीश्री का जन्म अहमदाबाद शहर:में हुआ था । उनके पिता उ 
थे और माता समरतबहन थी । उनका विवाह १४ वर्ष क्री उम्र में हो गया था । 'उनके 
पति का नाम केशवलालभाई था । वे बहुत बड़े व्यापारी थे । उनका संसार खूब सुखी 
था । उस सुखी संसार में दुःख किसे कहा जाए, इसका भी ख्याल नहीं था। ऐसा महान्‌ 
चैभव, सम्पत्ति, सुख-साधन आदि से सम्पन्न गृहस्थ-संसार सब प्रकार से खूब सुखी 
था ।.परनतु कुदरत मनुष्य को कब कहाँ“से कहाँ-पटक देती है, इसकी ,किसी को कोई 
खबर नहीं है। इस प्रकार से २४ वर्ष की बय में उन पर दुःख का पहाड़ दूट पड़े, ऐसी 
घटना बनी । इनके पति का अचानक हार्ट फैल होने से दुःखद अवसान हुआ । इस 
कारण उनके सिर पर घर-संसार की सारी जिम्मेदारी आ पड़ी । आपके चार पुत्र थे ! ऐसे 
' अबसर पर उस्हें हमास (पू. शारदाबाई महासतीजी का) सम्पर्क हुआ । ज्यों-ज्यों वे हमारे 
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पर वह प्रसन्न हो जाता है, और कोई उसे गाली दे तो खित्न हो जाता है, वैसे ही भगवान्‌ 
कहते हैं - “वनस्पति एकेन्द्रिय जीव है । वह मनुष्य की तरह बाहर (ऊपर) से दिखाई नहीं 
देता, परन्तु उसपर भी (अच्छे-दुरे भावों, बचनों और व्यवहार का) असर तो अवश्य ही 
होता है ।” प्रधान राजा के समीप जाकर कहता है कि '“साहब ! बड़ सूख गया है। अतः 
अब मुझे मेरे प्रश्न का जवाब दें ।'"' इस पर राजा कहता है - “जैसे तूने रोज निःश्वास 
डालकर मेरा बड़ सुखा डाला, वैसे ही अब वह बड़ एकदम हराभरा हो जाय, तब मेरे 
पास आना ।" प्रधान विचार करने लगा कि अब वह बड़ वापस कब हराभरा होगा ? 
अतः मन ही मन बहुत ही आकुल-व्याकुल हुआ, हक राजा की आज्ञा है, इसलिए 
घैर्य से सहन करना ही पड़ेगा । आप वाचन करते हो, और उस समय किसी विषय में 
शंका पड़े तो किसी ज्ञानी संत से पूछने आते हो, उस समय वे संत कहें कि इस समय 
मुझे अवकाश नहीं है, आप कल आना । दूसरे दिन उनके पास गये और वे कहें कि आज 
मेरी तबियत ठीक नहीं है । दो दिन के बाद आना । यों अगर वे तुम्हें सात चक्कर खिलायें 
तो तुम जाओगे क्‍या ? नहीं जाओगे । बल्कि उस साधु के विरुद्ध बोलने लगोगे । परन्तु 
जिसके पास से तुम्हें पैसे लेने हैं, उससे उघरानी वसूल करने के लिए जाओ, और उससे 
पैसे मांगने पर वह सात के बदले दस चक्कर खिलाये, तो भी जाआगे या नहीं ? 
(हँसाहँस), वहाँ तो चाहे जितने चक्कर खाने पड़े, तुम्हारे पैर नहीं थर्केंगे । मगर यहाँ आने 
में थक जाते हो ! 
हाँ तो, वह प्रधान मन ही मन बहुत उलझन में पड़ गया, परन्तु वहाँ रुके बिना कोई 
चारा नहीं था । अतः वह प्रतिदिन उस बड़ के नीचे जाकर बोलने लगा - “हे बड़ ! तू 
पहले जैसा था, बैसा हरियाला हो जा ।” फलत:ः प्रतिदिन इस प्रकार बोलने से (और 
उसके प्रति सदभावना करने से) बह बटवृक्ष छह महीने में एकदम हराभरा हो गया । 
अतएव प्रधान ने राजा के पास जाकर कहा - “आपका बड़ का पेड़ हराभरा हो गया 
है। अब मुझे मेरे प्रश्न का जवाब दें ।'' राजा ने कहा - “तुम्हारे प्रश्न का उत्तर तो तुम्हें 
मिल गया है ।'' प्रधान बोला - “आपने तो मुझे कोई भी जवाब नहीं दिया, फिर कैसे 
कहते है कि तुम्हें अपने प्रश्न का जवाब मिल गया है ?"' राजा ने कहा - “सुनो ! तुमने 
(लगातार छह महीने तक) बड़ के नीचे जाकर ऐसा चिन्तन किया कि हे बड़ ! तू सूख 
जा, तो बह सूख गया । पुनः तुमने ऐसा चिन्तन किया कि हे बड़ ! तू हराभरा हो जा, 
तो वह हराभरा हो गया । इसी प्रकार तुम्हारे राज्य में जो राजा बनता है, वह बहुत अन्यायी 
होता है। वह प्रजा का शोषण करके त्रास देता है । फलस्वरूप प्रजा ऐसा चिन्तन करती 
है कि यह राजा कब मेरे और कब नया राजा आए ! दूसरा नया राजा जो राजगद्दी पर 
चैठता है, वह भी पहलेवाले राजा जैसा ही आता है। अतः प्रजा भी पुनः उस नये राजा 
विषय में भी वैसा ही (अनिष्ट) चिन्तन करती है। इस कारण (पीढ़ी दर पीढ़ी) वे राजा 
दीर्घायु नहीं होते । इसके विपरीत हम प्रजा के प्रति सदूभावनापूर्ण चिन्तन करते हैं कि 
'कैसे प्रजा का हित हो ? प्रजा कैसे सन्तुष्ट हो ? प्रजा को किसी प्रकार का दुःख न 


जिज्ज्स्ख्ड शारदा शिखर भानष व्य्व्य्य्य्् श्, 


परिचय में आते गए, त्यों-त्यों उन्हें संसार की असारता समझ में आ गई और उनकी आत्मा 
चैणग्य के रंग में रंजित होता गया । 22223 समय) छोटे होने से तथा सारे घर-परिवार 
की जिम्मेदारी उनके सिर पर होने से रेग से आसक्त ताराबहन को अनासक्त भाव 
से १२ वर्ष संसार में गुजारने पड़े । अन्त में एक पुत्र का विवाह करने के पश्चात्‌ घर को 
जिम्मेदारी संभाल सके, ऐसा पुत्र तैयार होने के बाद उन्होंने पुत्रों से संयम ग्रहण करने 
की आज्ञा मांगी । ये शब्द सुनते ही माता की प्रेमभरी गोद में खेले हुए, चारों पुत्र फफक- 
'फफक कर अश्रुपात करते हुए रोने लगे । वे बोले - “माँ ! संसार में रहकर तू साधुजीवन 
जी, पस्तु हम तुम्हें (हमें बिलखते छोड़कर दीक्षा लेने की आज्ञा नहीं देंगे ।" 
संयम लेने के लिए कठोर कसौटी में खड़ी उत्तरी $ ताराबहन ने अपने पुत्रों से 
कहा - है | तुम चाहे जो करे, फिर भी एक क्षण भी मैं संसार में रहना नहीं 
चाहती । मैंने अपनी जिम्मेदारी पूरी-पूरी निभाई है। अतः अब मुझे गृहस्थ-संसार से 
मुक्त करो । तुम्हारे पीछे मैंने १२ वर्ष विताये हैं । अब मैं घड़ी भर भी रह नहीं 
सकती । अतः तुम मुझे प्रसन्नतापूर्वक आज्ञा दे दो ।”' चारों पुत्रों को 4822 त कुछ समझाने 
पर भी जब किसी भी त्तरह से वे मातृप्रेम छोड़ नहीं सके, साथ ही (पुत्रों ने) जब 
हढ़ता बताई कि “हम किसी भी हालत में दीक्षा की आज्ञा नहीं देंगे, तब ताराबहन ने 
अन्त में निर्णय किया कि इन पुत्रों का मेरे प्रति जो स्मेह (मोहासक्त) है, उसे छुड़ाने के 
लिए मुझे कठोर कसौटी में प्रवेश करके भी दीक्षा की आज्ञा प्राप्त करनी है। अतः उन्होंने 
चौबिहार उपवास करने शुर किये । आग घरसाते जेठ महीने क्के सख्त ताप में चौविहार 
उपवास के कारण माता के मुख पर म्लानता देखकर पुत्रों के हुदूय हिल उठे । दूसरी ओर 
कुदुम्बीजनों और स्नेही - सम्बन्धियों ने उनसे उपवास छोड़ देने के लिए बहुत आग्रह 
किया | इस पर उन्होंने अपना दृढ़ निश्चय प्रकट कर दिया - “अब मैं संयम (साध्वी दीक्षा) 
ग्रहण करने की आज्ञा प्राप्त करने के बाद ही पारणा करूँगी, अन्यथा नहीं ।” जिसे 
संयम की लगन लगी हो और जिसका एक ही ध्येय हो कि संसार से मुक्ति लेकर - 
कब आत्मा की मुक्ति मैं प्राप्त करूँ, ऐसा दृढ़ वैराग्य देखकर अन्त में पुत्रों ने कहां - 
“माँ ! तूने हमारे लिए बहुत किया है, तुम्हारे इस अनत्त उपकार के ऋण से मुक्त होने 
के लिए, हमारी इच्छा है कि तू संसार में रहकर साध्वी जैसा जीवन जी, ताकि हम तेरी 
सेवा करके तेरे ऋण से उऋण हो सके ।” इतने पर भी जब ताराबहन अपने नियम और 
वैशग्य से जग भी विचलित नहीं हुई, तव गदगद्‌ कण्ठ से अश्ुपात करती हुई आँखों 
से पुत्रों ने माता को दीक्षा की आज्ञा दी : “हे हमारी परम-उपकारिणी वात्सल्यमूर्ति 
माता ! जाओ, आप सुखपूर्वक स्व-पर-कल्याण की साधना करो ।/ इस प्रकार दीक्षा 
की आज्ञा मिलते ही ताराबहन के रोम-रोम में आनन्द के फूल खिल उठे और वि. संबत्‌ 
२०१४ के आपाढ़ सुदी २ को दीक्षा ग्रहन करने का मंगल दिवस आ पहुँचा । ५ 
संयम लेने की उम्मीदवार बैराग्यवती त्तारबहन जब आपाड़ सुदी २ के दिन घर छोड़- 
कर दीक्षामण्डप में आने के लिए तत्पर हुई उस समय का उनके पुत्रों का करुण रूदन, 
माता के प्रति स्तेह और पुत्रों के हृदय में मातृविरह का आधात ऐसा था कि दर्शकों 
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हो !' इस प्रकार का ध्यान रखकर हम राज्य करते हैं, इस कारण प्रजा हमारे प्रति प्रसन्न 
रहती है और अन्तर से उद्गार निकालती है - 'हमारे राजा दीर्घायु हों । इस कारण हमारे 
राजा दीर्घायुष रहते हैं ।” यह तो एक कवि की कल्पना है। सिद्धान्तानुसार तो सभी 
जीव अपने-अपने (बँघे हुए) आयुष्य कर्म के अनुसार जीते हैं। किन्तु संसार कैसा विचित्र 
है ? स्वयं को जिस प्रकार की सुख-सुविधा चाहिए जीव वैसा ही चिन्तन करता है । 
अन्न के और चमड़े के व्यापारी का चिन्तन : एक बार एक अनाज का और खूसग 
चमड़े का, यों दोनों व्यापारी दूसरे गाँव जा रहे थे । उस समय एक त्तीसश भनुष्य भी 
इनके साथ जाने को तैयार हो गया । उस मनुष्य ने जाते समय अनाज के व्यापारी के 
साथ मित्रता की और वापस लौटते समय चमड़े के व्यापारी के साथ मैत्री कर ली । इसका 
क्या कारण था ? क्‍या इसका रहस्य तुम समझते हो ? यदि उस मनुष्य ने वापस लौटते 
वक्त अनाज के व्यापारी के साथ मित्रता की होती तो गाँव में शोहरत हो जाती कि 
यह बड़ा व्यापारी इसका मित्र है। यह बाह्य दृष्टि है! पर्तु अगर हम आन्तर दृष्टि से विचार 
करेंगे तो समझ में आ जाएगा कि इसके अन्तर की विचारणा कैसी है ? जाते समय अनाज 
के व्यापारी मन में ऐसा, विचार करता था कि,'सुकाल हो तो अच्छा, अनाज सस्ता 
मिलेगा ।' जबकि चमड़े का व्यापारी यों विचारता था कि “दुष्काल पड़े तो पशु मर 
जाएँगे औरं मुझे अच्छा चमड़ा सस्ते भाव में मिलेगा ।' इसलिए जाते समय अनाज के 
व्यापारी के विचार उत्तम थे, ज़बकि चमड़े के व्यापारी के मनोभाव अधम थे ! परन्तु 
वापस लौटे, तब अनाज के व्यापारी की मनोभावना ऐसी थी कि “अब वर्षा की तान 
रहे, तो अच्छा, क्योंकि बरसात नहीं होगी तो अनाज के भाव में तेजी होगी, मुझे बहुत 
मुनाफा रहेगा ।' जबकि चमड़े के व्यापारी के मनोभाव ऐसे थे कि 'अंब बरसात खूब 
वर्ष, सुकाल हो और पशु मरते बंद हों तो चमड़े के भाव में तेजी आएगी, मुझे खूब 
मुनाफा मिलेगा ।' इसलिए जाते संमय तो अनाज के व्यापारी के भाव उत्तम थे और लौटते 
समय चमड़े के व्यापारी के भाव उत्तम थे । परन्तु इसमें उनकी कोई धर्मद्ृष्टि नहीं थी । 
प्रत्युत अपने होनेवाले लाभं-अलांभ की स्वार्थ प्रधान दृष्टि थी । स्वयं को जिसमें लाभ 
हो, उसे व्यक्ति अच्छा मानता है, और स्वयं को जिसमें हानि हो, उस अच्छे को भी वह 
खराब मानता है, थह है संसारी जीवों को भावना । जब साधु गौचरी जाता है, तब आहार 
-पानी मिल जाए तो यों मानता है कि “इस आहार का सेवन करके ज्ञान-ध्यान बढ़ाने 
में उद्यम करूँगा' और अगर गौचरी नहीं मिलती है तो मानता है कि “मुझे अनायास ही 
तप की वृद्धि का अवसर मिला ।' यह (आत्म इृष्टिवाले) आत्मा की विचारणा है, किन्तु 
अगर शरीर के प्रति दृष्टि जाती है तो यों विचार हो ञपो रुकी नहीं, 
इस कारण गौचरी नहीं मिली । भूख लगी है, इस. '* भव... _ शरीर 
जहरीला कीड़ा है । जहर के कीड़े को शब्कर में ४ - आनन्द 
आता है | उसी प्रकार यह जीव भी .. . में: . “4 अर 
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पत्थर जैसा हृदय भी पिघल जाय । प्रत्येक व्यक्ति के मुख से एक ही त्तरह के उद्गार निकल 
रहे थे - 'अहो ! कैसा है ताराबहन का हृढ़ वैराग्य ! साथ ही पुत्रों का माता के प्रति कितना 
अगाध प्रेम !' परन्तु विरक्त मन हृढ़ वैरागी त्ाराबहन प्रेम के बन्धन तोड़कर, स्नेह के 
सम्बन्ध को छिट्क्ाकर, माया के बन्धन को बिखेरकर, मोहपाश के बन्धन रूप संसार 
का त्याग करके दीक्षा लेने हेतु दीक्षामण्डप में आई । उप्त समय का हृए्य इतना करुण 
हो गया कि सभी की आँखें आंसुओं से छलक उठी । कहने लगे - ' धन्य है वैराग्यवास्मी 
ताराबहन को कि रागभाव का पाश तोड़कर वैराग्यवाटिका में विच्चरण करने हेतु इस 
विरक्तत्मा ने प्रयाण किया है ।' पुत्रों को करुण रुदन देखकर सभी की, 3 2 से 
अश्रुधारा फूट पड़ी । दीक्षाएँ तो बहुत होती हैं, परन्तु पुत्रों का मोह छोड़कर अभिनिष्कमण 
'करनेवाली आत्मा तो बहुत घिरल होती है। दीक्षा 5 ताराबहन ताराबाई महासतीजी 
बनी । दीक्षा लेकर वे ज्ञान-ध्यान, त्याग-तप और संयम ,में, चाखिराधना में अत्यन्त 
दृढ़ हो गई । दीक्षा में छोटी होती हुई भी वे बड़ी सतीजी जैसी कर्तव्य अदा करती थीं, 
बैरागी बहनों को पढ़ाने और सिखाने का कार्य वे स्वयं करती थीं । उनका अपना एक 
ही ध्येय था - मुझे कोई पण्डित या विदुपी नहीं बनना है, अपितु मुझे सभी साध्वीजी 
की सेवा करके कर्मक्षय करने हैं । उन्हें सिद्धान्त और तत्त्वों के अध्ययन, थोकड़े और 
प्रश्नों का अच्छा ज्ञान था.। वे अपने से छोटी साध्वियों तथा वैरागिनों को यही कहा 
करती थीं कि (अपनी साधना ऐसी होनी चाहिए कि हम शीघ्र मोक्ष (सर्व कर्ममुक्ति) 
प्राप्त कर सकें ।! हे लक, लि गम पा हो 

वि.'सं. २०१८ में मुंबई - कांदावाड़ी चातुम ए आना हुआ । क्रमशः 
कांदावाड़ी, मादुंगा और दादर चातुर्मास करने के बाद संवत २०२१ में विलेपाले 
चातुर्मास हुआ । वहाँ उन्हें असोज महीने में ज्ञात हा कि गर्भाशय में कैन्सर हों 
गया है इस बात की जानकारी होने पर भी उनके मन में जरा भी उद्वेग नहीं हुआ । पूछने 
पर प्रसन्नता से कहती थी - “इस शरीर के कैन्सर के साथ कर्म का कैन्सर हो जाए तो 
कितना उत्तम !" | कर हि 

कर्म से लड़ने हेतु केसरिया किया $ अहो ! कैन्सर से क्या घबराना ?:यह तो 
शीक्षातिशीघ्र कर्मों को क्षय करने का, आत्म-साधना में रमण करने का और पण्डित- 
मरण से मरने का सिग्नल है । अपनी आत्मा को सम्बोधन करके वे कहतीं - देखना, 
चेतनराजा ! इससे (कर्म के साथ युद्ध में) पीछे हटना मत । . ई 

४ 03358 भख भोगवे, करे सुखनो उपाय । ५; 

के त् आत्मा, सुखमां रदे सदाय ॥ |. 

संक्षेप में, उनकी आत्मा अत्यन्त जागृत थी । इसलिए वे शूर्वीर और धीर बनकर 
कैसरिया करने के लिए सुसज्ज (तत्पर) हुई । अपनी संयम-साथना में जया भी खामी नहीं 
आने देती थीं । ट्रीटमेंट अच्छा मिलने से उनका शेग सर्वधा मिट गया । संबत्‌ २९११ 
में आपने घाटकोपर चातुर्मास क्रिया । चातुर्मास पूर्ण होते ही, अन्त में कार्तिकी पूर्णिमा 
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बन्धुओं ! सोचो-समझो ! इस जीव को कर्मवन्धन कराकर या करवाकर चतुर्गति 
में भटकाते रहनेवाला हो तो वह है - इस जीव का शरीर के प्रति राग । राग से अनेक 
प्रकार के पाप का वन्ध करते हो । अन्त में, वह भव-भ्रमण करता है | चाहे जितने 
पाप के पोटले बांधोगे और इकट्ठि कग्रेगे, परन्तु साथ में क्या आएगा और तुम कहाँ 
जाओगे ? क्या इसका विचार किया है ? कहा भी है - 
अमूल्य जिंदगी गुमावी, जाशो क़्यां तमे ९ 
पापनां पोटलां भांघी, जाशो क््यां तमे १ 
साधु संतने जोई सनडुं नाचे नहि; तप-त्यागनी नाते दिलडुं राचे नि । 
मायानी (३) जाल्‍मां फसाईने जाशो क्यां तमें १ अमूल्य जिंदगी... 


अमूल्य भानवजीवन में धर्माराधना नहीं करो, संत-समागम नहीं करो, केवल धन 
इकट्ठा करके पाप के पोटले यांधोगे तो तुम्हारा क्या होगा ? तुम्हें ऐसा विचार नहीं आता 
होगा, पस्तु मुझे तो तुम्हारी दया आती है। वर्तमान सरकार घी, शक्कर और अनाज आदि 
समस्त वस्तुओं का निर्यात करती है और दूसरी ओर गरीब को मदद करके गरीबी हटाने 
की बातें करती हैं। प्रश्न होता है - गरीबी कैसे मिटेगी ? भारतवर्ष में जो वस्तुएँ पैदा 
होती हैं, भारत की जनता उनका सुखपूर्वक उपभोग नहीं कर सकती । यहाँ जिन चीजों 
की तंगी यताई जाती है, इन्हीं चीजों का परदेश में निर्यात होता है। अब में तुम से पूछती 
हैँ कि तुमने पाप करके सोना, चांदी, हीरे-मोती और रुपये इकट्ठे किये, क्या उनका 
परलोक में निर्यात कर सकते हो ? बोलो, (साथ में) कुछ भी ले जा सकोगे ? वहाँ तो 
एक दमड़ी भी साथ नहीं आएगी । तुम्हारे पिताजी और पिताजी के पिताजी आदि में से 
'कोई (परलोक में) साथ ले गया है ? नहीं । सब कुछ यहीं रह जानेवाला है ! जिसे इतना 
पालते-पोसते हो, वह शरीर भी यहीं रह जाएगा, फिर भी काया की माया तुम्हारे दिल 
से छूटती नहीं । अतः जबतक यह काया स्वस्थ और सशक्त है, तबतकक उसके द्वारा पाप 
न करो, किन्तु धर्म कर लो । यह महंगा मानवभव व्यर्थ मत्त खोओ । यह मानवभव 
एक प्लोट जैसा है | प्लोट खरीदते हो, तब खरीदते समय कितनी शर्ते मंजूर करते 
? में एक दृष्टान्त द्वारा इस तथ्य को समझातोी हूँ । 
प्लौट देने से पहले शर्ते $ किसी भूमि पर एक राजा को नगर बसाना था। कितने 
विस्तृत क्षेत्र में नगर बसाना है, यह निश्चित करके उसने जमीन के प्लॉट काठे और जाहि- 
रात की । जो इतनी शर्ते मंजूर करे, वह प्लॉट ले सकता है । पस्नतु ये शर्ते ऐसी थी कि 
इसके द्वारा प्लॉट लिया नहीं जा सकता था । मान लो, एक प्लोट के नीचे ऐसी शर्त 
लिखी हुई हो कि प्लोट जितने वर्ष रखना हो, उतने वर्ष तक का सास किराया पहले से 
भर देना है । एक वर्ष का किराया २०० रु. निश्चित किया हो और प्लॉट सौ वर्ष तक 
रखना हो तो वीस हजार (२००००), रुपये पहले से भर देना और नीचे बताये हुए नकशे 
के अनुसार मकान चनाना । इस मकान में मिल्कियत हो, चाहे न हो, उसकी वृद्धि करनी 
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के दिन उनके मस्तक में असह्य पीड़ा उत्पन्न हुई । वह पीड़ा दो दिन रहने के बाद मिट 
गई और फिर माघ भददीने में माटुंगा पधारी, तब वहाँ पुनः वैसी ही पीड़ा उत्पन्न हुई । 

सत्तीजी की सहनशीलता देखकर डोक़्टरों के मस्तक भी झुक गए ४ जिसने रोग 
को दफना देने की शक्ति प्राप्त को है और असह्य पीड़ा में भी समता के सरोवर में 
जिनकी आत्मा रमण कर रही है, ऐसे त्तारबाई महासतीजी को देखकर डोक्टरों के भुख 
से उद्गार निकल पड़े - “धन्य है, महासतीजी आपको ! आप जैसे रोगियों को इस पीड़ा 
के आगे पकड़ के रखना पड़ता है । क्‍योंकि सिरदर्द ऐसा भयंकर होता है कि अच्छे- 
अच्छे मनुष्य भी सहन नहीं कर सकते । इस रोग में दियाग की नसें सिकुड़ जाती हैं और 
खून का संचार कप हो जाता है, तब ऐसी असहा बेदना उठती हैं । फिर भी आपकी 
अलौकिक समता और सहनशीलता को देखकर हमारे मस्तक सहसा झुक्त जाते हैं ।'' इस 
प्रकार के शब्द डोक्टर के मुख से बरबस निकल पड़ते और कोई भी डॉक्टर आता तो 
चार्ज (फोस वगैरह) भी नहीं लेते थे 

माघ सुदी ८, शनिवार को मंदाकिनीयाई का भव्य दीक्षा महोत्सव मनाया गया । 
उसके पश्चात्‌ अपनी मृत्यु के तीन दिन पहले से मुझे कहा - ““महासतीजी ! यह जीवन 
क्षणभंगुर है । नश्वर देह का मोह त्याज्य है। में बड़ी दीक्षा देखूंगी ।/' ऐसे उनके गूढ संकेत 
को में समझ नहीं सकी । मैंने कहा कि “बड़ी दीक्षा तो सायन में है, आपकी तबियत 
अच्छी नहीं है, वहाँ तक आप कैसे आ सकोगी ?" इस पर मुझे कहा - “मैं वहाँ आने- 
बाली नहीं, परन्तु देखनेवाली हूँ । पुझे अब अंतिम आलोचना कराओ । मैं अब सिर्फ ढाई 
दिवस को मेहमान हूँ ।” दूसरे दिन में बड़ी दीक्षा देने के लिए जा रही थी, तब मुझे कहा 
- “महासतीजी ! आप जल्दी पधारना ।” उस दिन उन्होंने १०-१० मिनट पर धुन बोलनी 
शुरू की “दिह मरे छे, हुं नी मरती, अजर-अमर-पद सद्वारू रे । ह 

हृदय के रणकार के साथ वे यह धुन बोलने लगीं, तब सभी महासतीजी आँख में 
आंसू लाकर पूछने लगीं - “आप यह क्‍या बोल रही हो ?” तब उन्होंने कहा - 
“महासतीजी ) रूदन मत करो ) आँख में आंसू मत्त लाओ 

चिन्ता करो दा काज, कोईनुं फेरवे फरतुं नयी । 
निर्माण जेहनुं जे थयुं, कोई अन्यथा करतुं नयी ॥ 

“मृत्यु ज्ञो जीवनरूपी झरने का अवशेधक-स्थान है। आत्मा तो अजर-अमर 
अविनाशी है । यह नश्वर देह एक दिन छूदनेवाला है ।' इतना कहकर पुनः अपनी धुन 
में मस्त हो गए । दूसरे दिन ता. २५ की सुबह को मुझे कहा - “महासतीजी ! आज दो 
घड़े पानी लाना । पहले काल की गौचरी पहर आने से पहले निपटा देना | कुछ भी 
रखना नहीं । पहनने के लिए तीन कपड़े सिले हुए तैयार हैं न ? न हों तो अभी के 
अभी सिला लो ।”” यह सब कहने के पीछे उनका आश था कि अभी मैं जामेबाली 
हूँ। मेरे गुरुणीजी घबरा जाएँगी, इसलिए उन्होंने सब संकेत किये । | 


चाहिए | यानी प्रतिवर्ष. मकान इतना-ड्ेतना बढाना चाहिए । उसके रक्षण के लिए.अमुक 
व्यवस्था करनी चाहिए । अगर इस सम्बन्ध में कोई भूल हुई तो पहले- भरे हुए किराये 
में से दण्ड करके उसकी वसूल कर लेना । यह दण्ड कितना करना ? यह हमारी इच्छानुसार 
हम करेंगे । उस दण्ड की सूचना तुम्हें नहीं दी जाएगी । जिस वक्त रकम पूरी जो जाएगी, 
उस वक्त तुम्हारे यहाँ आएगा । उस वक्त उच्त घर में से तुम्हें कोई भी मिल्कियत नहीं लेना, 
तथैव पत्नी, पुत्र या भाई-बहन को भी याद न करना ) सिपाही सीटी वजाये कि तु 
घर छोड़कर निकल जाना पड़ेगा और ताजा कलम नीचे लिखे अनुसार है - हमारा सिपाही 
आए, उस समय तुम चाहे जितना (कम) किराया दोगे, यह नहीं चलेगा । वह मकान हमारी 
मालिकी का है । उसमें जो कुछ भी मिल्कियत होगी या कुद॒म्बीजन होंगे, उस पर तुम्हारी 
मालिकी नहीं रहेगी । बोलो, ऐसी शर्तें मंजूर करके तुम 'कोई प्लोट लेने के 
लिए तैयार होओगे ?” (श्रोताओं में से आवाज) “नहीं, एक भी प्लॉट लेने के लिए कोई 
तैयार नहीं होगा ।” अब इस हृष्टान्त को हम मनुष्यभव पर घटित करते हैं.- न 
कर्मराजा ने मनुष्य भवरूपी प्लोट दिया है । उसमें पहली शर्त यह है कि प्लोट जितने 
वर्ष रखना हो, उसका कियया पहले भर दो । युण्योपार्जन करके मनुष्यभव के आमयुष्ये 
बांधा । उस वक्त पुण्य के रूप में किराया भर दिया । घ्लोट कब्जे में लेने से पहले किराया 
दे दिया, इसलिए मानव का शरीर मिला । उसके साथ ही आयुष्य कर्म तथा शुभ नामकर्म, 
यह सब पुण्य से प्राप्त हुआ । माता के गर्भ में आकर दिनानुदिन शरीर बढ़ने लगा,। 
सर्वप्रथम वह अंगुल के असंख्यातवें भाग जितना होता है,'फिर बढ़ते-बढ़ते जब जन्म होता 
है, तब इसमें वृद्धि होने से बड़ा हुआ । उसके रक्षण करले हेतु प्रथल करना होता 
है। उस विषय में अगर प्रमाद किया, उन्माद किया तो बाहर ही बाहर (परीक्षरूप से) जमा 
कर देता है, उसका पता भी नहीं पड़ता । कितने वर्ष का (उसका) आयुष्य है, उसका पता 
भी हमें नहीं पंडने देता | अन्त में, जब आयुष्य पूरा होता है, तब कालरूपी 
सिपाही आकर सीटी बजाकर सूचित कंरता है कि अब (शरीररूपी) घर में से बाहर 
निकलो । उस मकान को बांधते समय जो कुछ कर्ज क्रिया हो, वैर-विरोध उठाये हों, 
उसके साथ कुछ लेना-देना नहीं है । चाहे जितना महान्‌ कौटुम्विक्‌ बल हो, जयत्‌ में , 
(चाहे जितनी) प्रतिष्ठा जमाई हो,-या अपार सम्पत्ति अजित की हो, मगर कोई भी पदार्थ 
या किसी भी मनुष्य को साथ में लिये बिना अकेले ही जाना होता है। ऐसी शर्तेवाला 
मकान, अपना शरीर है। उस पर क्यों मोह-प्राप्त कर रहे हो ? ऐसा प्लॉट कोई धर्मादे 
में या मुफ्त में भी दे तो भी क्या कोई लेने को तैयार होता है. ? जिसमें भविष्य क्की 
मिल्कियत भी खो ज़ाती है और मालिकी भी चली जाती-है ! ऐसी कठोर शतेफ्‌ 
कबूल करके खरीदा,हुआ शरीर कैसा अशुचिमय है, ? 08 2. न. 
, “ म्युनिसिषालिटी की कचरा भरने की मोटर जैसा यह शरीर है  स्युनिसिपालिटी 
की मोटर ऊपर से तो कैसी लाल चटकदारःहोती है ? पस्तु उसका ढक्कन खोलो तो 


.. अन्तिम उद्गार - “अब मैं खंभात नहीं आउऊगी” : “अब हम देश में जानेवाले 
हैं; तो चन्दिका की दीक्षा वैशाख महीने में अच्छी तरह देना । में अब खंभात आनेवाली 
नहीं हूँ ।' फिर कहने लगी - “मुझे अब कपड़े दो, मैं बदल लूं । फिर तुम्हें मेहनत करनी 
पड़ेगी ।/” मैंने पूछा - “'किसलिए ?”' मैंने कपड़े नहीं दिये, फिर भी उन्होंने अंदर के 
वस्त्र तो स्वयं पहन लिये ! मुझे गोलमोल भाषा में समझा दिया, पर-मैं समझ नही 
सकी | यों तो त्तीन दिन पहले से मुझे कहा था कि “मैं अब ढाई दिन हूँ ।'" मुझे अगले 
दिन कहा - “मैं कितनी भाग्यशालिनी हूँ कि अपनी गुरुजी की गोद में मस्तक रखका 
अपने गुरुदेव पूज्य रलचन्गजी महाराज के पास, जाऊँगी ।'” ठोक वैसा ही हुआ । 
व्याख्यान का समय हो गया, इसलिए मैंने साध्वी वसुबाई को व्याख्यान शुरू करे 
के 39 भेजा ! मैं ९ पे तैयार होकर पगथियों तक गई कि मुझे कोई अदृश्य दैवी 
आवाज आई - तुझे मैंने कहा था कि मैं ढाई दिन हूँ, फिर तू कहाँ जा रही है ?' मुझे 
तीन-तीन बार ऐसी आवाज आई, इसलिए मैं व्याख्यान में न जाकर वहीं, से लौदकर 
उनके मस्तक के आगे बैठी । उन्होंने कहा - “आप वापस क्‍यों आई ?" मैंने कहा - "मुझे 
ऐसी अदृश्य आवाज आईं !” वे बोली - "अच्छा हुआ ।” उन्होंने मेरी गोद में अपना 
मस्तक रखा और मुझे कहा - '“महासतीजी ! मैं नहीं मर रही हूँ, मेरा शरीर मर रहा हैं ? 
आप मेरे प्रति रागभाव मते रखना, मेरा मोह छोड़ दो । यह देह तो नश्वर है । आप हिंमते 
रखना ।”” यों कहकर हाथ जोड़कर मस्तक पर हाथ रखकर बोली - “'हे आदी श्वर दादा | 
मुझे भव-भव में आपकी शरण होजो ।'' तब में चौंकी, मुझे स्पष्ट ज्ञान हो गया कि मेरी 
ताराबाई सतीजी मुझे छोड़कर चली । अतः मैंने उन्हें नौ बजकर पैंतालीस मिनद पर या 
पौने दस बजे सागारी संथारा कराया । संथारे के प्रत्याख्यान लेते समय उनके , 
'मुख पर इतना अधिक हर्ष था कि बस, अब मेरी भावना पूर्ण हुईं । यों तो उन्होंने ३ दिन 
पहले ही 'मुझे संधारा कराओ' ऐसी प्रबल भावना व्यक्त की थी, परन्तु में उनकी इस्त 
भावना को पूर्ण न कर सकी । जब मैंने सागाये संधारा केरने के साथ यों कहा कि 
“काल आए तो याबज्जीव संधारा है'', यह 2338 अन्तरात्पा बोल उठी कि है 
आज भाग्यशाली बनी । मेरी गुरुणीजी ने मुझे पावन बना दी । कंटकाकीर्ण मार्ग से 
पीछे हटाकर मोक्ष के मार्ग पर मोड़ी ! धन्य है, मेरे गुरुणी देव ! में आपसे क्षमायाचना 
करती हूँ । अब मुझे नवकार मंत्र सुनाओ !” इस पर से हम.-सब उन्हें नवकार मंत्र का 
शरण देने लगीं । परन्तु स्वयं तो अन्तिम श्वास तक - “देह मरे छे, हुं नथी मरती, अजर 
अमर पद मारूँ ।' यह धूम चालू रही | ता. २५ शनिवार के दिन सबेरे १०. बजकर-१९ 
मिनट पर अपने आप धून बोलती-बोलती माध बदी २ के दिन ४८ वर्ष की बय में सढ़े. 
आठ वर्ष की दीक्षा-पर्याय पालकर सकल संघ की हाजरी में नश्वर शरीर का. त्याग , 
- किया । जबसे दीक्षा ली थी, तभी से वे कहती थी - 'भले कम जीना हो, परन्तु पण्डित _ 
भरण से मेरी मृत्यु हो ।' उनकी यह शुद्ध भावना साकार हुईं.॥ अल्प समय में ही उन्होंने 
आत्मसाधना सिद्ध कर ली । हा हे | 2 


, ९० उखयत्चर थार मर्यादा 2००९८२००००८० 


देखते ही घृणा हो जाती है, दुर्गन्‍ध आती है, इसलिए हम उस मोटर को देखते ही उससे 
दूर भागते हैं। इस मोटर की शोभा ऊपर से रंगे हुए पतरों से होती है, वैसे ही अपने शरीर 
'पर चमड़ीरूपी पतरा 5३025 है, इससे यह सुन्दर दिखाई देता है । उस म्युनिशसिपालिटी 
की मोटर का ढक्कन ही दुर्गन्‍्ध आती है, मस्तक में चक्कर आने लगता है, चमन 
भी हो जाता है, वैसे ही इस देह में भी रक्त-मांस-पस आदि दुर्गन्धित् माल भरा हुआ है, 
फिर भी उस्त पर कितना ममत्व है ? उसके लिए कितना पाप करते हो और धर्म से भी 
बिमुख हो जाते हो ? अतः सोचो कि यह शरीर कैसा है ? ' भगवती सूत्र' के शतक ९, 
उद्देशक ३३ में जमालिकुमार अपनी भाता के समक्ष शरीर का वर्णन करते हुए कहते हैं - 

“एवं खलु भम्मयाओ माणुस्सगं सरीरं दुखाययणं, चिचिहवाहि 
सुयसंनिकेय अट्ठि-कठुद्टियं छिराएद्मारु-नाल-उचवणद्धसंपिणद्धं 
मड्टिय-भंडं व्‌ दुव्वलं, असुड-संकिलिड्ं अणिद्वचिय-सव्वकाल-संठ्प्पयं, 
गया-कुणिम-जम्नर-घरं च सडण-पडण-विद्धंसण-धम्मं पुव्विं वा 
पच्छा वा अवस्सं चिप्पनहियच्व॑ भविस्सइ्ड ।7 

ऐसा है कि हे माता-पिता ! मनुष्य का शरीर दुःखों का आयतन (स्थान) है । 
विविध व्याधियों क्री उत्पत्ति की भूमि है । हड्डी-रूपी काप्ठ के आधार पर टिका हुआ 
है। नाड़ियों और नसों के जाल से लिपटा हुआ है, मिट्टी के कच्चे चर्तन जैसा कमजोर 
है, अंशुचिमय-अपवित्न पदार्थों से भय हुआ है ) सदा अनावस्थित है । जग और भृत्यु 
का जर्जरित घट है । इसका स्वभाव है - सड़ना, पड़ना और विध्वंस होने का । यह पहले 
या पापी है अवश्य ही एक दिन छूटनेवाला है । निःसार तुच्छ एवं अपवित्र पदार्थों 
से भरे हुए इस शरीर में कस्तूरी, केसर या चन्दन जैसे सुगन्धित पदार्थ नहीं हैं,-तथैव 
स्वर्ण, मोत्ती, माणिक, नीलम और पन्ना जैसे दर्शनीय सुन्दर पदार्थ नहीं हैं । अपितु 
हड्डी, मांस, रक्त वगैरह असार पदार्थ भरे हैं। ' आचारंग सूत्र' (अ.-२, उद्दे--५) में भी 
भगवान्‌ ने कहा है - 

“जहा अंतो तहा वाहिं; जहा बाहिं तहा अंतो; अंतो पूड-देहंतरयाणि 
पासति, पुढोवी संदलि पड़िए पड्चिलेहिए ।7 

चह शरीर अंदर से जैसा असार है, बैसा बाहर से भी असार है; और बाहर से जैसा 
असार है, वैसा ही अंदर से भी असार है। ुखिमान पण्डित शरीर के अंदर-अंदर को 
अशुचि (अशुरद्ि) तथा शरीर के अंदर की स्थितियों को देखता है कि ये हमेशा अशुभ- 
मलादिक पदार्थ शरीर के द्वारों के बाहर निकालते रहते हैं । यह देखकर पण्डित पुरुष 
इसके सच्चें स्वरूप को समझकर इस शरीर यर मोह न रखे के । 

* आशय यह है कि जैसे अशुचि से भरा हुआ घड़ा अंदर से भी अशुचिमय है और ऊपर 
से भी वह अशुचिमय कहलाता है, क्योंकि उसके अंदर अशुचि भरी हुईं है, भले ही उसके 
बाहर अशुच्ि न हो, तो भी अंदर भरी हुई अशुचि के. > वह .. है। ४ 

प्रकार यह शरीर अंदर से अशुचिमय होने से असार है, ४ झसार हे ! 


जानार तो जाता रहा, सदगुण एना सांभरे । 
' लाखो लुंदावों तो भले, मरनार पाछा ना मछे । 
जानार आग विपे बले, मरनार पाछा ना मछे । 
वैशव मछे, कीति मछे, लक्ष्मी गयेली सांपडे । 
ए सौ मछे आ जगतमां, मरनार पाछा ना भछे ॥ 
वास्तव में, विकाल काल ने गजब किया ! चात्सल्य की बेलड़ी, विनय की बावड़ी 
और सेवा के सौरभयुक्त सुमन समा हमारी ताराबाई महासतीजी को क्रूर कालराजा लेकर 
चल पड़ा । संघ ने प्रत्येक संघ को सूचना दी ) अन्तिम दर्शन के लिए मुंबई की मानव- 
मेदिनी उपड़ पड़ी । उनकी श्मसानयात्रा में लगभग २५ हजार भानव थे । उनका दाह 
संस्कार चन्दन व्मे काप्ठ से किया गया । सकल संघ में भारी शोक छा गया । वे स्वयं 
उत्तम आदर्श जीवन जीकर सबको आदर्श जीवन जीने क्की ज्वलन्त प्रेरणा दे गई हैं । 
फूल मुर्झ़ा जाता है, पर उप्तकी सुगन्ध रह जाती है । वैसे ही ऐसी उत्तम आत्मा नश्वर 
देह छोड़कर चली जाती है । किन्तु गुण को सुवास छोड़ जाती है । संयमपथ में प्रेम के 
पुष्प विछानेबाले, ऐसे पू. ताराबाई महासतीजी के गुणरत्नों से परिपूर्ण जीवन में निहित 
गुणरूपी रलों की माला में से एकाध गुणरल लेकर अपना जीवन उनके किरणों से 
चमकाकर कल्याण की पगडंडी पर कदम बढाएँगे, तो हमारे द्वारा उन्हें सच्ची भ्रद्धांजलि 
अर्पण की कहलाएगी । 
उज्ज्वल जीवन जीवी जनारा, वात्सल्य बद्देणोनी वद्ावता धारा । 
नयनोना तारा ने हैयाना हारा, गूंथी में गुणपुष्पोनी माला ॥ 
आज उनकी पुण्यतिथि के निमित्त से ८० अद्म मा हैं, तथा ५० पौषध 
और सामायिक की १०० पचरंगी हुई हैं। श्री संघ ने पू. 'महासत्ती को अश्रुपूरित 
आँखों से श्रद्धांजलि अपित की थी । समय काफी हो गया है । अधिक भाव यथावसर 
कहा जाएगा । 


-- व्यारन्यान - १० . 


(आषाढ़ बदी ३, बुधवार ता. १४-७-७६ 
(आषाढ़ वदी ३, बुधवार 2 ता. १४-७-७६ |॥ 
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यादक्‍्शी भावना यसर्य सिर्द्रिर्भवाले लाहशी 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं एवं बहनों ! है 

अनन्त करुणानिधि, विश्ववत्सल और परमत्तत्त्व-प्रणेता भगवान्‌ तीर्थंकर ने 
केवलज्ञान-केवलदर्शन होने के पश्चात्‌ आगमवाणी प्रतिपादित की । आत्पा जब 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है, तब उप्ते केवलज्ञान से लोकालोक का सम्पूर्ण ज्ञान हो जाता 


जिझ्स्स््ख्ज व््प्व्य्ह्य्त्र्य् द् ० 223 शारदा शिरवर भा-१ ख्य्य्य्य्व्य् थ , 





इसकी असारता का इससे बढ़कर क्‍या प्रमाण चाहिए कि इस पर लगाये हुए सुन्दर से 
भी सुन्दर पदार्थ भी खराब हो जाते हैं । चन्दन, केसर आदि सुगन्धित पदार्थ इस पर 
लगाये जाएँ तो शरीर के संसर्ग से अल्पकाल में वे भी विकृत हो जाते हैं । शरीर में डाले 
हुए सुन्दर से सुन्दर पकवानों की-कैसी खराब परिणति होती है और कैसी विकृत चस्तु 
बाहर (निकलकर) आती है ? शरीर पर पहने हुए वस्त्र भी अल्पकाल में उसके 
संयोग से मैले हो जाते हैं । कितना असार है यह शरीरं ? फिर भी कितना है इसके 
प्रति मोह ? अतः बुद्धिमान्‌ इस शरीर में रहे हुए दुर्गन्धित पदार्थों तथा शरीर के अंदर 
की अवस्थाओं को देखकर, इसके सत्य स्वरूप को समझकर इस शरीर पर मोह न रखें 
और जहाँ तक शक्ति है, स्वस्थता है, वहाँ तक इस शरीर से तप, संयम, त्याग आदि 
(धर्माराधना) कार्य निकलवालें । | * 3 “कह 


भ. मल्लिनाथ का अधिकार 


बीतशोका नगरी में बल नामक न्याय नीतिमान्‌ राजा राज्य करते. हैं। जैसे राजा का 
प्रजा के प्रति प्रेम है, वैसे प्रजा का भी राजा के ग्रति प्रेम है । राजा की कीति अत्यन्त 
बूर-दूर तक व्याप्त है । “तस्‍्स धारणी-पाम्रेक्खं देवी-सहस्स॑ 3पग्रेयेहे 
होत्था ।?* उस बलराजा के अन्तःपुर में (धारणी-प्रमुख) एक हजार-रानियाँ-थी । 
राजा आदर्श और गुणवान्‌ था, तो रानियाँ भी गुणवती थीं ! उन एक हजार रानियों में 
धारणी मुख्य रानी थी । *' न मा 

बन्धुओं ! स्त्री घर का श्रृंगार है । घर चाहे जितना सुंदर हो, पुरुष चाहे करोड़ों रुपये 
कमाता हो, पस्नतु घर में रत्री (गुणवतती और दक्ष) न हो तो घर की कोई व्यवस्था नहीं 
होती । (गुणवत्री) रत्नी घर को सुव्यवस्थित रखती है । घर में कुछ भी (आवश्यक वस्तुएँ) 
न हो, तो भी सुशील गृहिणी घर को अच्छा दिखाती है । पुण्य का, उदय हो तो पली 
सुघड़ और अच्छी मिलती है और पापकर्म का उदय हो तो खराब मिलती है । पुण्योदय 
हो तो कैसी पली मिलती है ? इसके लिएंकहा है- 7” 

““कार्यसु मंत्री, करणेयु दासी, धर्मेसु पत्नी क्षमया च॑ धाञी । 
भोज्पेषु साता, शमनेषु रम्भा, रंगे. सख्ती लक्ष्मण ! सा प्रिया से ॥ , 

जब भी पति के किसी कार्य में उलझन आए, तब पतित्नता स्त्री उस कार्य में मित्रवत्‌ 
परामर्श देती है, गृहकार्य में भी मंत्री की भूमिका निभाती है अर्थात्‌ पति के किसी कार्य 
में कोई उलझन आए उस समय पतिव्रता स्त्री गुप्तमंत्रणा करके उचित हल बताती है। 
कोई भी गृहकार्य करने में वह नहीं हिचकिचाती.! छोठे-से छोटा कर्म करने में चह आगे 
रहती है । वह पति को धर्ममार्ग में प्रेरित करती है । धर्ममाता के समान वह क्षमाशील, 
कष्ट सहिष्णु और सहनशील होती है ! पति को भोजन कराते समय वह माता की भूमिका 
निभाती है। वह भोजन के समय इधर-उधर की गृहकलह की या अपनी शिकायत की 
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.. ; अन्तिम उद्गार - “अब मैं खंभात नहीं आउँगी” ; “अब हम देश में जानेवाले 
हैं; तो चन्द्रिका की दीक्षा वैशाख महीने में अच्छी तरह देना । मैं अब खंभात आनेवाली 
नहीं हूँ!” फिर कहने लगी - “मुझे अब कपड़े दो, मैं बदल लूं । फिर तुम्हें मेहनत कली 
पड़ेगी ।' मैंने पूछा - “किसलिए 2?” मैंने कपड़े नहीं दिये, फिर भी उन्होंने, अंदर के 
वस्त्र तो स्वयं पहन लिये । मुझे गोलमोल भाषा में समझा दिया, पर.मैं समझ नहीं 
सकी | यों तो तीन दिन पहले से मुझे कहा था कि “मैं अब ढाई दिन हूँ ।” मुझे अगले 
दिन कहा - “मैं कितनी भाग्यशालिनी हूँ कि अपनी गुरुजी की गोद में मस्तक रखका 
अपने गुरुदेव पूज्य रलचन्रजजी महाराज के पास जाऊँगी ।' ठीक बैसा ही हुआ । , 
व्याख्यान का समय हो गया, इसलिए मैंने साध्वी बसुबाई को व्याख्यान-शुरू करने 
के लिए भेजा । मैं ९ बजे तैयार होकर पगथियों तक॑ गई कि मुझे कोई अदृश्य दैवी 
आवाज आई - 'तुझें मैंने कहा था कि मैं ढाई दिन हूँ, फिर तू कहाँ जा रही है ?' मुझे 
तीन-तीन धार ऐसी आवाज आई, इसलिए मैं व्याख्यान में न जाकर वहीं से लौटकर . 
उनके मस्तक के आगे बैठी । उन्होंने कहा - आप वापस क्‍यों आई ?'' मैंने कहा - “मुझे 
ऐसी अहश्य आवाज आई !” वे बोली - “अच्छा हुआ ।" उन्होंने मेरी गोद में अपना 
मस्तक रखा और मुझे कहा - ““महासतीजी ! मैं नहीं मर रही हूँ, मेरा शरीर मर रहा है ? 
आप मेरे प्रति रागभाव मत रखना, मेरा मोह छोड़ दो । यह देह त्तो नश्वर है। आप हिंमत 
रखना ।” यों कहकर हाथ जोड़कर मस्तक पर हाथ रखकर बोली - “हे आदीश्वर दादा ! 
मुझे भव-भव में आपकी शरण होजो ।” तब में चौंकी, मुझे स्पष्ट ज्ञान हो गया कि मेरी 
ताराबाई सतीजी मुझे छोड़कर चली । अतः मैंने उन्हें नौ बजकर .पेंतालीस मिनट पर यां 
पौने दस बजे सागारी संधारा कराया.। संथारे के प्रत्याख्यान लेते समय उनके 
मुख पर इतना अधिक हर्ष था कि बस, अब मेरी भावना पूर्ण हुईं । यों तो उन्होंने ३ दिन 
पहले ही “मुझे संधाय कराओ' ऐसी प्रबल भावना व्यक्त की थी, पंस्तु मैं उनकी इस 
भावना को पूर्ण न कर सकी । जब मैंने सागारी संधारा कराने के साथ यों कहा कि - 
“काल आए तो यावज्जीव संधारा है'', यह 5 उनकी अन्तरात्मां बोल उठी कि 'में 
आज भाग्यशाली बनी । मेरी गुरुणीजी ने, मुझे पावन बना दी । कंटकाकीर्ण मार्ग से 
पीछे हटकर मोक्ष के मार्ग पर मोड़ी । धन्य हैं, मेरे गुरुणी देव ! मैं आपसे क्षमायाचना 
करती हूँ । अब मुझे नवकार मंत्र सुनाओ !' इस पर से हम.सब उन्हें नवकार मंत्र का 
शरण देने लगीं । पस्तु स्वर्य तो अन्तिम श्वास तक - 'देह मरे छे, हुं नथी मरती, अजर 
अमर यद मारूँ. (” यह धून चालू रही ! वा. २५ शनिवार के दिन सबेरे १० बजकर १० 
मिनट पर अपने आप धून बोलती-बोलती माघ वदी २ के दिन ४८ वर्ष की बय में साढ़े 
आठ वर्ष की दीक्षा-पर्याय पालकर सकल संघ की हाजरी में नश्वर शरीर का त्याग 
किया । जबसे दीक्षा ली थी, तभी से-वे कहती थी - 'भले कम जीना हो, पस्तु पण्डित- 
मरण से मेरी मृत्यु हो ।' उनकी यह शुद्ध भावना साकार हुई । अल्प समय में ही. उन्होंने 
आत्मसाधना सिद्ध कर ली । 2 कक दब जी हे ड़ 
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बातें नहीं करती । शान्त, स्वस्थ, एवं वात्सल्यभाव से प्रेरित होकर वह पति को भोजन 
कराती है। शयन के समय वह रम्भा की भूमिका अदा करती है। £ सं 83 के फलस्वरूप 
ऐसी घ॒र्मपली मिलती है । इसके विपरीत जब पाप का उदय हो तो इन गुणों से विपरीत 
आचरणवाली पली मिलती है। इसके लिए एक विचारक ने कहा है - का कुत्री, 
भुक्तेपु डक्‍का, शयनेपु भ्रवक्का ।!” इसका आशय यह है कि जब पत्ति दुकान 
था फैक्ट्री आदि व्यवसायिक कार्यों से घबराया, उलझन में पड़ा या धका मं आए, 
ऐसी स्थिति में घर आते ही पतली कुतिया की तरह भोंकने लगती है । पति के कार्य में 
हिस्सेदार न बने, पति के भोजन करने से पहले ही दिन अभी काफो हो तो भी स्वयं भोजन 
कर ले.। पति रात्रि में शयन करने जाए, उस समय इधर-उधर की शिकायत करने लगे, 
ज्यों-त्यों अंदशंट बोले, 'तुम्हारी माँ ने आज ऐसा कहा, वैसा कहा' - वह बड़-बड़ करती 
रहे, उसका रेडियो बंद ही न हो । साथ ही पति पर आये हुए दुःख में स्वयं हिस्सेदार न 
बने, अपितु पत्ति को हैरान-परेशान किया करे, आर्थिक संकट में डाले । यह है पाप का 
उदय । जहां पुण्य का उदय हो, वहाँ पली घर के सब कार्य सुधारकर पति का गौरव 
बढ़ाती है। बलराजा अत्यन्त पुण्यवान थे । उनकी एक हजार रानियाँ बहुत ही विनयबती 
और आदर्श गृहिणी के समस्त गुणों से युक्त थीं। जिसकी पतली अच्छी होती है, उसका 
संसार स्वर्गतुल्य बन जाता है। इसके विपरीत पतली कर्कशा व कलहकारिणी हो तो उसका 
संसार नरकसम यन जाता है | एक दृष्टान्त द्वारा इसे समझाती हूँ। 
सुण्य-पाप के रबैल क्छी कथा 


पुण्पवती और पापिनी सत्री कैसी-कैसी होती है $ $ एक गाँव में पति, पत्नी 
और एक पुत्री, यों तीन व्यक्तियों का परिवार था । ये सब अत्यन्त प्रेम से रहते थे । 
पली बहुत ही धर्मसंस्कारी एवं धर्मिष्ठ थी । इस कारण अपनी पुत्री के जीवन में अच्छे 
धर्मसंस्कारों का सिंचन करती थी । पुत्री भी अतीव रूपवतती और गुणवत्ती थी । प्रायः 
देखा जाता है कि किसी व्यक्ति में रूप तो होता है, पर गुण नहीं होते, जबकि कई व्यक्ति 
ऐसे भी होते है, जिनमें गुण तो होते हैं, पर रूप नहीं होता । इस लड़की में रूप और 
गुण दोनों का सुमेल था | इस लड़की का नाम था दयादेवी । वास्तव में, इसका जैसा 
नाम था, तदनुरूप दया की देवी थी | इसके नाम का महत्त्व तो इसके काम से मालूम 
होगा, यह बात आगे आएगी । दयादेवी जब ८ वर्ष की हुईं, तभी अचानक इसकी माता 
बीमार पड़ी और सिर्फ दो दिनों में ही वह मृत्यु को प्राप्त हुई | दयादेवी छोटी थी, परन्तु 
बहुत होशियार थी । माता की अकस्मात्‌ मृत्यु से इसे बहुत आघात पहुँचा और उसके 
पिताजी को भी खूब आघात लगा । दयादेवी छाती मजबूत करके पिताजी को बहुत 
आश्वासन देत्ती थी, हिंपत चंधाती थी, घर का समस्त कार्य वह स्वयं करती थी 5 23 
का कामकाज निपटाकर वह जंगल में गायें चयने जाती थी । दोपहर में वहाँ से लौटकर 
रसोई बनाती थी ! पिताजी को भोजन कराकर, वह स्वर्य भोजन करती थी । शाम को 
फिर वह गायें चराने जाती थी । इस प्रकार सुबह से लेकर देर रात तक घर का तमाम 
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श्री शारदा प्रवचन संग्रह समिति सं. २०४८ में स्थापना हुई 
तब से बहुत पुर॒षार्थ करके पू. गुरुणीमैया श्री श्ारदाबाई म. के 
गुजराती किताबों का एक के बाद एक हिन्दी में प्रकाशित करके 
जिन शासन का गौरव बढ़या है | 'शारदा शिरोमणी' कांदावाडी 
संघने प्रकाशित किया, बाद में 'सफल सुकानी', 'शारदा सिद्धि ', 
“शारदा रल', 'शारदा ज्योत', “दीवादांडी! और 'शारदा-शिखर' 
यह सात किताबें हिन्दी में प्रकाशित होकर समाज को मिली 
है । जो किताबों की माँग दिन ब दिन बढ़ती ही रहती है और 
ये कित्ताबे कश्मीर से कन्याकुमारी तक पहुँची है । ये ज्ञान प्रचार 
और प्रसार का भगीरथ कार्य बहुत ही बढिया है । उसके लिए 
हमारा ट्स्ट हर्ष महसूस करता है । मांगीलालजी, नरेन्द्रभाई 
रोशनलालजी, नानालालजी बाबुलालजी आदि समिति में काम 
करके जो योगदान दे रहे है उसके लिए आप सब का बहुत 
शुक्रिया मानते है । ऐसे सुकार्य करने के लिए शासनदेवं गुरुवर्यों 
आपको शक्ति प्रदान करे वहीं अंतर की भावना । 


ट्र्स्टी 
विनयचंद्र एम. देसाई 
कृष्णकांत एम. पटेल 
जयंतिलाल के. पटेल 


अशोकभाई वी. पटेल 





8. 
किक 


कामकाज स्वयं अकेली करती थी । पिताजी की भी खूब सेवा करती थी ऐसी-गुणवान्‌ 
पुत्री के प्रति पिता के दिल में अपार वात्सल्य हो, यह स्वाभाविक है । वह बहुत ही 
कामकाज करती थी | आखिर तो वह बालिका ही थी न ? रात्रि.में बहुत थक जाती थी, 
कभी-कभी तो अकेली होने से घबरा जाती थी ।.“'* 2 न 8 7 
अपर माता की चाह करती पुत्री ः एक दिन दयादेवी ने अपने पिता से कहा.- 
"पिताजी ! आप बा करिए, तो मेरी माँ आएगी । मैं गायें चराने जाऊँगी तो वह 
रसोई बना लेगी और मुझे माँ का लाड़प्यार मिलेगा ।” पिताजी पुनर्विवाह करेंगे और नई 
माँ आएगी, वह इसे प्रेम देगी या त्रास देगी, इसकी इस फूल-सी कोमल दयादेवी को 
क्या पता ? उसके पिता ने कहा - “बेटी ! नई माँ आएगी तो तुझे बहुत दुःख होगा । मुझे 
लग्न (विवाह) नहीं करना है।” परन्तु (भोलीभाली) दया कहती है -“'आपको (पुनः) विवाह 
करना ही पड़ेगा ।” लड़की ने बहुत जिद की, तब उसके पिता के मंन में विचार हुआ - 
“बेचारी अकेली लड़की को कितना काम करना पड़ता है ? इस अपेक्षा से में पुंतः विवाह 
करूँ तो इसे सहारा मिले ।' यों सोचकर पिता ने पुनः लग्न करने का निर्णय किया। * 
अपर माता ने दया को भर्येकर ज्ञास दिया $ बन्धुओं ! जगत्‌ में प्रत्येक मानव 
सुख के लिए विविध प्रवृत्तियाँ करता है, परन्तु ये प्रवृत्तियाँ हक :खरूप और 
उपाधिरूप होती हैं, इसीका नाम संसार है । दयादेवी के पिता ने 'पुनविवाह किया । 
घर में दयादेवी की सौतेली माँ आई. ! दया के मन में अपार हर्ष है कि अब मुझे शान्ति 
मिलेगी । परन्तु सौतेली माँ दयादेवी “के लिए सहायरूप होती है या त्रासरूप यह 
देखिए ! उसका नाम ही है सौतेली माँ । ओर्मन का अर्थ है - जिसका मन और वानी 
अलग हो । यह नई माता सहायरूप होती तो दूर रही, उलटे वह कैसे-कैसे नये-नये (कठो) 
आदेश देने लगी । शादी करके इस घर में आने के बाद एक सप्ताह तक.तो ठीक 
चला । दयादेवी यों समझती थी कि अब मेरी नई माता मेरे काम में, सहायक बनेगी, 
'पर्तु उसकी यह धारणा गलत निकली,: उलठे, अब वह दयादेवी पर ओर्डर 
लगी । एक मिनट भी उसे शान्ति से नहीं बैठने देती थी ।,कार्म करने में थोड़ी-सी देर 
हो जाती तो उसे धमकाती और मारपीट करती । खाना-पीना- भी पेटभर नहीं देती 
थी । फूल-सी कोमल दबादेवी अत्यन्त उलझन में पड़ गई । परन्तु अब क्‍या हो 2'बंह 
चुपचाप रोने लगी, परन्तु पिताजी के समक्ष इस विषय ' में. का बात. नहीं करी 
थी । उसका हृदय .(दु:ख से) भर आता, तब एकान्त में बैठकर, करती कि 'अपने 
सुख के लिए मैंने ही (चलकर) पिताजी को दूसरी शादी करने के लिए विनंती की। 
पिताजी मे.मेंरे आग्रहवश शादी की, परन्तु मुझे तो सुख के बदले दुःख मिला । मगर 
इसमें दूसरे का क्या दोष ? मेरे ही अशुभ कर्म 8 आए हैं, तो मुझे शान्ति से भोगना 
चाहिए । भोगे बिना कोई छुटकारा नहीं है । दूसरें तो निमित्त मात्र हैं । 
बालिका की नागदेंव ने परीक्षा की : दबादेवी प्रतिदित गायें चराने जाती थी । 
दोपहर में थक्की-मांदी घर आती तो सौतेली माँ उसे सुखी रोटी का टुकड़ा और छाछ खाने 
हे ४ ्ह | 








"को देती, उसे बह खा लेती यों करते - करते वह ९२ चर्ष की हो गई । एक दिन दया 
गाय चने गईं । मध्याहम का समय था | जंगल में एक भी पेड़ नहीं था । वह घास 
पर बैठी थी, आसपास गायें चर रही थीं । इतने में एक बड़ा भारी सर्प उसके पास 
आया । उसकी लाल-लाल आँखें थी । वह जीभ बाहर निकालकर फुफकार रहा था । 
उसकी फुफकार से अच्छे-अच्छे लोग दूर भाग जाते है, फिर इस बारह वर्ष की बालिका 
की क्या सामर्थ्य थी ? (परन्तु बह दूर भागने के लिए उद्यत हुईं तभी) नागयज 
मनुष्य भाषा में बोला - "बेटी ) इस समय मैं तेरी शरण में आया हूँ । तू मेशा रक्षण 
कर ।” सर्प को देखकर दयादेवी घबरा गई । नागराज ने कहा - “बेटी ! तू मेरे से जरा 
भी मत डर । मैं नागकुपार देवाधिप्ठित हूँ । परन्तु मदारी और मंत्रदारी मेरे पीछे पड़े हैं 
उम्रक्ते मंत्र के अधिष्ठायक देव को आज्ञा का भंग करने में १०5४ हूँ । अतः तू मेरी 
रक्षा कर । मुझे जल्दी से कहीं छिपा दे । अभो वे लोग (मुझे पक के लिए) आ 
पहुँचेंगे । इसलिए, विलम्ब मत कर ।'' 

दयादेवी को एक तरफ तो भाग का डर लगा, दूसरी ओर उसके दिल में दया का 
झरना फूट पड़ा । मन ही मन सोचा - वैसे ही मुझे अपने जोवन में क्‍या सुख है ? जीती 
हुईं भी मैं मृतबत्‌ हूँ । अतः अच्छा है, मैं एक जीव को जीवनदान देने का लाभ ले 
लूँ । तुरंत ही दयादेवो ने अपनी साड़ी का पह्ठा आगे रखकर कहा - ''नागबापा ! आ 
जाओ इस पर ।” नाग ने कहा - “बेटी ! तेरे गोद में (छिपाने से) तो चे लोग मुझे देख 
लेंगे । योंकर, आमने केशों में (जूड़े में) मुझे लपट ले । गोद (खोले) में नाग लेना अच्छा, 
किन्तु जूडे में लेना अच्छा नहीं । फिर भी दयादेवी ने जूड़े को नागदेव के सामने कर 
दिया । नागदेव उससे जूड़े से (सूक्ष्मरूप धारण करके) लिपट गये । का से लिपटे 
सर्प को छिपाने हेतु मस्तक पर साड़ी ओढ़कर दयादेवी बैठी । अब वे मंत्रवादी आयेंगे 
और क्या होगा ? यह भाव यथावसर कहा जाएगा । 


_ व्याख्यान - ११ .. 


जज ३७७७३२२२२३ ५५२५ आजमा कमल पक्का 
| आषाढ़ वदी ४, गुरुवार ३४ हल्का रे 
६ आधाढ़ वदी ४, गुरुचार चर्दा ४, गुरुतार ता. १५-७-७६ /(& 
रा बी ४! गुरुवार ज्छचच्ज्ज्ज्स्ज्ज्ज्ज्ड 


स्वभाव में उडटो, वि आचरण में लाओ 


सुज्ञ बन्धुओं .) सुशील मात्ताओं और बहनों ! 
अनन्त कझुणानिधि शास्त्रकार भगवान्‌ जगत्‌ के जीवों के उद्धार के लिए ढिंढोरा पीट 


कर कहते है - "हे भव्यजीबों ! कप प्हें इस पंचमकाल में सुख चाहिए तो धर्म 
करे ' ४/बुःखं पा, सुख 7 _ पाप से दुःख मिलता है और धर्म से 


सुख । ऐसी सुन्दर और युक्तिसंगत बात समझाने पर भी कितने ही जीवों में धर्मांचरण 
5८७७३ ५ कर 5 न ल्‍ 


्ः 












अद्भुत शासन दीपावक, प्रवचन प्रभावक, मोक्षमार्ग के अखंड उपदेशक, 
शासन का छत्र, स्नेह का शिवालय, जैनशासन का पीठ राहबर, स्थंभनपुरी 
का स्थंभ, शासन-गगन का चमकता चाँद, वीर के वारसदार, जीवन-मैया 
के भाविक, आहलादकारी स्थृत्तिओं के सर्जक, कुशल -कारीगर, जैनों की 
जवाहीर, धर्मशासन की शान, धर्म के पथदर्शक, सर्वहित-चिंत्क, सौम्यता 5' 
के शिखर, खंभात की, ख्याति बढ़ानेवाले, प्रेरणा की प्याऊ, धर्ममार्ग के.“ 
देशक और दर्शक, गुणरत्तन रलाकर, कलिकाल में साक्षात्‌ सरस्वती ट 
] अवतार, शासन का स्तंभ समान और संघ के सूत्रधार, श्रुवज्ञान की गंगोत्री 
के वाहक, गुजरात-सौराष्ट्र के चल्‍लभवाणी के जादुगर, शास्तनं का शणगार, €. 
नितनया' क्वा अणगार; प्रवचन के पारसमणि,' शासन शिरोमणि, ज्ञान के [2 
गुणमणि, दर्शन के दिनमणि, चारित्र चूडामणि, प्रतिभाशाली, अनुभव के 
लब्धि, तपत्थाग की तरबरती संयम मूर्ति, हजारो को हित्तस्वी, करोडें के 
कल्याणकामी, बात्सल्य वारिधि, ककणा और अहिंसा के अववतारी; साक््विकता 
और सरलता की मूर्ति, इस युग के एक भाग्यवान विभूति, लोकप्रिय सत्तीजी, 
जिनशासन की ज्वलंत ज्योति, वात्सल्य की वीरडी, जीवनबाग का बागृव[न, 
जीवनकला के कुशल, शिल्पी, महावीर के सच्चे अनुयायी, ,गुजेरात-सोराष्ट्र 
के मरकत-मणि, ग्रशांत मूर्ति, यशस्वी और यशनामी, निराभिमानता ,को 
निधि, सम्पक्त्व, रलझवेरी, अद्वितीय पुण्य प्रभावी, सहनशीलता के स्वामी, 
स्वाध्याय की सेज पर मुनिजीवन की मौज उडाते, लाखों के लाडले, तेजस्वी 
तारिका, गुणों की गंगा, विश्नोति का पेड़, परोषकार की प्रतिमा, भव्यजीवों 
के तारणहार, कल्याण के रस्ते को बनानेवाले, श्ञासन के हीरा, कुथीर को 
कंचन करनेवाले, वीरल व्यक्तित्व को पानेवाला, वीरल वीगंगना, कांतिवंत 
ऋहीनूर हीरा, बेरिस्टर जैसे धरुद्धिमान धर्मदाता, मोक्षमार्ग के फरिस्ता, 
यावनकारी प्रतिमा, वचनसिद्धि को पानेवाला, दया के दीपक, निखालसता 
का अजोड़ नमूना, भारत के भानु, ज्ञानगंगा का पवित्र झरना, कलियुग 
का कल्पवृक्ष, अनंतानंत उपकारी, ममतालु मैया, गौरवशाली 
गुरुणीदेव - ये विराट गुण-व्रैभव के स्वामी, विरल विशेष गुणों के है, 
सुभग संगम, ख्यातनाम सतीजी यानी महाश्रमणी बा.ब. विदुर्षी : 
हि 


महासतनीजी 






पूज्य श्री शारदाबाई महा: 


प्पः क््त्ज्त्र 













'करे की रुचि जागृत नहीं होती । जबकि उत्तम जीव अपने आपत्समझकरप्धः 2 
करते हैं। मध्यम जीव प्रेरणा करने से धर्म करते हैं और अधमजीब प्रेरणा-करने।पर भी 
धर्म नहीं करते । धर्म के प्रति सहज प्रेमभाव से धर्म हो -सकेता है," वह घर्म आत्या को :: 
भवसागर से पार उतारता हैऔर जो (पुण्यात्मक) धर्म सांसारिक सुख-सुविधाओं के प्रति. 
शागभाव से होता है, वह आत्मा को भवाटवी में भ्रमण करता है। बह-भवों का/विसर्जन 
करे के बदले नये-नये भवों का सर्जन करता है।।' 7.» हप् 
बन्धुओं ! कनक्, कामिनी और कीरति'के प्रति रागभाव से तो मेरें'और तुप्हारे जीव 
ने अनन्तवार धर्म किया, मगर मोक्ष के प्रति प्रेमभाव से इस जीव ने एकाथवार भी 





किया हो, ऐसा अपनी आत्मा की वर्तमान दशा पर से भालूप नहीं होता । धर्म 
धर्माचरण) करे और आत्मा की दशा पलटे नहीं; क्या उसे वास्तविक धर्म किया मय 
जा सकता है ? धर्माचरण करें और आपका विचार, चाणी और व्यवहार सुधरे नहीं/तो ५. “ 
उसे धर्म किया कैसे कहा जा सकता है ? भोजन करें और भूख मिटे.नहीं तो, यह भोजन १० 
किया किस काम का ? दवा सेवन करें और रोग न मिंटे तो दवा लेने का प्रयोजन-कया? 
पानी पी्ये और प्यास 53 तो पानी थीना किस काम का ? इसी प्रकार धर्म -तो-बहुत: ' 


का, 


करें, किन्तु स्वभाव न सुधरे, विचार और जीवन न. सुधरे तो धर्म करने का क्या अर्थ २... 


सत्य समझ कर पर्म करो : जब तुम्हें यह प्रतीत होगा कि धर्म मोक्ष-सुख देनेवालो. 
है, धर्म परम हितकर है, धर्म मे सच्चा और शाश्वत धन. है, यह परम, आदरणीय और 
उपादेय है, यह अचिन्य-चिन्तामणि है, धर्म कामथेनु,. कल्यवृक्ष और काम भर 
समान है। वह माता है, पिता है, बान्धव है, धर्म के प्रति ऐसा संदभाव रखकर ४ | मे किया : 
जाए तो मानवजीवन धन्य-धन्य और सार्थक हो जाय । अतः किसी भी प्रंकार के बदले . 
की आशा न रखकर निष्काम, निःस्पृहभाव से. धर्म करो, | ऐसो उत्तम मानवभव, (मनुष्य :ः 
जन्म) पाकर धर्म मेरा परम और अनिवार्य कर्तव्य है, ऐसा मानकर धर्म करों । जैसे मछली, ५ 
को पाती के पक कहीं हि । 7200 675 7054१ ९४ ०९ ह 
सिवाय कहीं न नहीं पड़ता । 30% 3 उप धर्म के प्रति सहज प्रेम से अपने, 
आप ही धर्माचरण करते है, मध्यम पुरुषों को कोई प्रेरणा करे तो 'वे,धर्म.करते.हैं.और/ 
अधम पुरुषों को कोई धर्म कले की बार-बार प्रेरणा करे तोः भी, धर्म नहीं करते । अतः: ५ 
धर्म आपके जीवन में चन्दन के साथ उसकी सौरभ के समान. :ओतप्रोतृ हो, जाता , 
चाहिए । जैसे चन्दन की सुगन्य चन्दन से यृथक्‌ नहीं होती, वैसे ही मा से:थ अलग ४ 
नहीं होना चाहिए । शरीर की छाया, शरीर से अलग -नहीं- होती,-वैसे ही. धर्म, धर्मात्मी-से 
अलग नहीं यड़ना चाहिए । जीवन में धर्म अस्थि-मज्जावंत्‌ःबन जाना-चाहिए: जीवन ;६ 
में.चाहे जितनी कठिनाइयाँ, विपदाएँ आएँ, पसन्तु'धर्म -(जीवन/से) छूदता.नहीं.चाहिए ।” 
भले ही संसार का समस्त सुख चला जाए और तो. और यह शरीर भी प्रज्वलित हो उठे, * 
तो भी धर्म (जीवन से) छूटना नहीं चाहिए ॥ अगर, धर्म-पास,में है,:तो मरने,के बाद रभी * 
उत्तम 'सुख के 'स्थान उसके लिए तैयार रहते ,हैं 3७7 '"पछरट पाइज लय कद कलर 
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अब प्रतिदिन वह गायें चराने जंगल में जाती और शाम होते ही वापस आती, तब बगीचा 
भी उसके साथ ही साथ रहता था । बह घर में जाती तो बगीचा भी घर पर छत्र की तरह 
अधर रहता था । ऐसा मालूम होता था, मानो मकान पर छत्र धारण करके रखा हो । 
इस प्रकार प्रतिदिन बगीचा उसके साथ ही साथ रहने लगा । उसके घर पर भी 
बगीचा (अधर स्थित हा दिखाई देता था ) यह देखकर लोगों के मन में आश्चर्य उत्पन्न 
होता था कि यह क्या है ? लोग कहने लगे - ''यह लड़की कोई पुण्यवान या भाग्यशाली 
मालूम होती है ।” स्वाभाविक रूप से लोग दयादेवी की खूब प्रशंसा करने लगे । उसकी 
प्रशंसा सुनकर उसकी सौतेली माँ ईर्ष्या की आग से जलने लगी । एक दिन पूछ डौठी 
- “छोकरी ! यह सब क्या नाटक कर रही है तू ?” इस पर दयादेवी कहती - “माँ | 
मैं कुछ नहीं करती ! मुझे कुछ भी पता नहीं है, ऐसा क्‍यों होता है ?” 
'एक दिन दयादेवी गायें चराने गई थी । बगीचे में एक तरफ हरा घास खूब पैदा होता 
था, इस कारण गायों को हरा घास चरने के लिए अधिक दूर नहीं जाना पड़ता था । फलतः 
गायें नजदीक ही चर रही थीं ।यह देखकर दयादेवी बगीचे में मौजूद एक चेंच पर निर्श्चित 
होकर सो गई । उसे गाढ़ निद्रा आ गई । उस समय याटलीपुत्र का राजा जितशत्रु किसी 
शत्रु (श़ाज्य) पर विजय प्राप्त करके अपने नगर की ओर जा रहा था । वह हाथी, घोड़े, 
पैदल और रथ आदि से युक्त विशाल सेना लेकर इस रास्ते से निकला । रास्ते में यह सुन्दर 
बगीचा देखकर उसने मन में सोचा - 'हम इस रास्ते से गये, तब ऐसा सुन्दर बगीचा यहाँ 
नहीं था । एक भी वृक्ष नहीं था । फिर इस बगीचे को किसने बनाया होगा ? कितना सुन्दर, 
मनोरम्य है यह ?' बगीचे की शोभा देखकर उसकी छाया में विश्राम लेने के लिए राजा 
ने चहाँ पड़ाव डाला । हाथी, घोड़े, बैल आदि सबको बगीचे के वृक्षों के साथ बांध दिये । 
बगीचे में राजा की सेना के ठहरने से बहुत ही शोर होने लगा । अतः दयादेवी एकदम 
हड़बड़ा कर जाग उठी । चारों ओर हाथी, घोड़े, बैल आदि के होने से उसे अपनी गायें 
चहाँ पर दिखाई नहीं दीं । इस कारण वह घबरा गई । हाथी, घोड़े आदि को देखकर गायें 
डर कर दूर चली गई थीं । अतएव दयादेवी एकदम खड़ी होकर दूर चली गई अपनी गायों 
को वापस लाने के लिए दौड़ी । इस कारण बगीचा भी उसके पीछे-पीछे दौड़ने 
लगा । वृक्षों से बांधे हुए हाथी, घोड़े, बैल कु लगे । राजा को यह देखकर 
अत्यन्त आश्चर्य हुआ कि यह क्या हुआ ? ऐसा तो मैंने अपनी जिंदगी में कभी देखा नहीं! 
मंत्री भी आश्वर्यच्क्तित हो गया । राजा ने मंत्री से कहा - “'प्रधानजी .! यह सब क्‍या 
आश्चर्यजनक घटना है ? इसकी तलाश करो कि ऐसा किस कारण हो रहा है ?” प्रधान 
५88 था । उसने कहा - “राजन्‌ ! हमलोग यहाँ आये थे, तब वह लड़की बेंच पर 
साई हुई थी, इस समय वह दौड़ रही है । इसलिए मेरा अनुमान है कि इस लड़की के पीछे- 
यीछे यह सब दौड़ रहे हैं ।'” राजा ने कहा - “तो फिर इस लड़की को बुलाकर पूछो ।” 
अतः प्रधान ने जोर से आवाज देकर उससे कहा - “बहन ! तू खड़ी रह ।” अब वह खड़ी 
रहेगी या नहीं? आगे क्या घटना घटित होगी ? इसके भाव यथावसर कहे जाएँगे ।” 
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आप अत्यन्त धर्माचरण कर रहे हैं, उस दौय्न कदाचित्‌ कष्ट आ पड़े, तो उससे 
जग भी घबराना नहीं, क्योंकि पूर्वभव में आपने जो पाप (अशुभ कर्म) किये हैं, वे समय 
आमे (अबाधा काल है होने) पर उदय में आते हैं, ऐसा समझकर उक्त दुःख से जरा 
भी घबराये बिना धर्म के साथ बराबर चिपके रहना चाहिए । धर्म की पूंजी पास में है, तो 
अन में सबकुछ अच्छा ही होनेवाला है, ऐसी दृढ श्रद्धा रखनी चाहिए | केवल उपाश्रय 
में आने से ही धर्म हो सकता है, ऐसी (एकान्त) बात नहीं है, उपाश्रय के बाहर जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में धर्म की सुवास व्याप्त रहरनी चाहिए । खाते-पीते, उठते-बैठते, सोते-जागते, 
व्यापर-धंघा करते, जीवन्‌ के प्रत्येक क्षेत्र में धर्म साथ में रहना चाहिए । एक क्षण भी धर्म 
आपसे अलग नहीं पड़ना चाहिए । पटक धर्म करनेवाले को धर्म का वास्तविक स्वरूप 
समझ लेना चाहिए । साथ हो, धर्म करने के साधनों को भी पहचानना चाहिए । अपना 
मेलजोल, या संग भी धर्मी मनुष्य के साथ रखना चाहिए । धर्म के सम्बन्ध में चाचन 
और उप्तका अभ्यास भी करते रहना चाहिए । किसी भी प्रकार के प्रलोभन और भय के 
बिना धर्माचरण हो तो आत्पा का शीघ्र उत्थान होता है । अतः भौतिक सुख के लिए 
नहीं, किन्तु आत्मिक सुख के लिए धर्म करने की आवश्यकता है। 


( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


4234286:%% ६ न्र' के आठवें अध्ययन का अधिकार चल रहा है । वीतशोका नगरी 
में बलगजा राज्य करते हैं । उसके अधीन अनेक छोटे-बड़े गाँव है। अनेक बड़े-बड़े नगर 
भी हैं। बलगाजा की इतने राज्य से संतोष है। उनको दूसरे राज्यों पर चढ़ाई करके अपना 
रज्य बढ़ाने की, या दूसरे राज्यों को हथियाने की किसी प्रकार की लालसा या तृष्णा 
नहीं है। उनके अन्तःपुर में रूप के अम्बार-सम तथा अप्सरा तुल्य एक हजार रानियाँ 
हैं। बे भी अत्यन्त विनीत, सुशील और संस्कारी हैं, शीलवती और गुणवत्री हैं । रूप 
हे, किनु गुण न हो तो उस व्यक्ति की कोई कीमत नहीं होती । संस्कृत के एक श्लोक 
द्वाग नीतिकार इसी तथ्य को उजागर करते हैं - 

अगुणस्य हत॑ रुपथशीलस्य हव॑ कुलम्‌ । 
असिद्धेपु हता विद्या, अभोगस्य हतं ॥। हे 

“जिसके पास गुण नहीं है, उसका स्वरूप नष्ट हो जाता है, जिसके पास शील- 
भैदाचार नहीं है, उसका ६30०5 जाता है, जिसके पास सिद्धियाँ नहीं हैं, उसकी विद्या 
का नाश हो हि है, और जो (आवश्यकतानुसा) उपभोग भहीं करता, उसका धन 

जाता ॥ ध 

बलग़जा की सभी रानियाँ रूप और गुण से सम्पन्न थीं । उनकी एक हजार रानियों 
में धारिणी रानी प्रमुख थी । उसकी दृष्टि विशाल और हृदय उदार था । बहनों को यों लगता 
हैगा कि धारणी रानी मुख्य पट्टानी थी, वह ९९९ सनियों में हेड थी, तो 8 022 हा 
सुख होगा ? मेरी बहनों ! दुनिया में बड़ा बनना सरल है, पस्तु वड़प्पन के कर्तव्यों का 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों !. ३8५ । 
अनन्तकरुणा के सागर, समता के साधक, विषयों के निवारक, ममता के मारक्क और 
स्थादवाद के सर्जक भगवान्‌ महावीर ने 'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' के आठवें अध्ययन 
में गूढ़ भावों की प्ररूपणा की है। ये गूढ़ भाव हमें कब समझ में आ सकते हैं ? जब 
आत्पा विभावों का विस्मरण करके स्वभाव के घर में आएगी तभी । आत्मा जब स्वभाव 
में आती है, तब इसे अपना भान होता है । देवों को भी दुर्लभ मानवभव प्राप्त करके 
मानव को आत्मा का विचार करना है। आत्मा के विचार का अर्थ है - आत्मा के स्व-भाव 
का विचार । ज्ञान और दर्शन (अव्याबाध सुख और आत्मशक्ति) ये आत्मा के स्वभाव 
हैं। आत्मा की सुरक्षा स्व-भाव में रहने में है । विभाव में जाने से जीव को तिपत्तियों का 
पार नहीं रहता । जो आत्मा सदा स्व-भांव में रहता है, वह महासुखी हो जाता है । इसके 
विपरीत विभाव में जाता है, उसपर दुःखों के बादल मंडराते रहते हैं। कहा भी है" 
“अवधू ! सदा मगन में रहना ।” ' मिश्र, 
सदेव स्वभाव में मग्न रहना, आत्मा के लिए मंगलकारी है । और विषय-कपायादि 
भावों में जाना अमंगलकारी है। अतः बन्धुओं ! प्रतिदिन सुबह उठकर आत्मस्वेरूँप की 
भावना करनी चाहिए कि अहो ! मैं ज्ञान-दर्शन-चारित्रमय अनन्तशक्ति का स्वामी आत्मा 
हूँ। पेरा पुद्गलों के साथ संग कैसा ? मुझे इस पुदूगल का संग क्यों करना चाहिए? 
चेतन के पूजारी को क्या अचेतन की पूजा करना उचित है ? क्या उसके पीछे वह (चेतन) 
पागल हो जाए ? यदि मैं इस जड़ को शरणागत्रि स्वीकार कर लूंगा तो मैं जीव घिट 
कर शिव कब और किस प्रकार बन सकूंगा ? (अभी तो) मैं विषय-कपायों में मग्न होकर 
जड़ का दास हो गया हूँ । जड़ की दासंता छोड़े बिना आत्मा का उत्थान कैसे हो सकेगा ? 
देबानुप्रियों-! बोलो, तुम्हें २४ घंटे में से सिर्फ पाव घंटे भी ऐसी चिन्ता होती हैक्या? 
नहीं, परन्तु जड़ की चिन्ता कितनी होती है ? क्या आप २४ घंटे में से एक घंटे भी कपाय 
से अलिप्त रहते हैं ? ऐसे पंवित्रं वीतराग-भवन मल भी कपाय का त्याग होता 
क्या ? आप उपाश्रय में आए और संत ने आपके सामने भी हक “जी' भी नहीं कहा 
तो मन में कैसा भाव आएगा ? मैं कितनी दूर से दौड़कर दर्शन करने के लिए आया, 
परत महासतीजी ने मेरे सामने भी नहीं देखा ! क्या उपाश्रय में जाना उचित है ? कपाय 
से बचाने वाले धर्मस्थानक में आकर भी कषायरूपी कसाई से बचने का प्रवल नहीं 
मर 





'पालन बहुत कठिन है । जो जितना बड़ा होता है, उसे उतनी अधिक सहनशीलता रखनी. 
पड़ती है । तुम कहती हो न धरण (छत का टेका) को खीले सहन करने पड़ते हैं। मकान 
बांधते हैं, तब सर्वप्रथम लकड़ी के धरणं को ऊँचाई पर रखना पड़ता है, उस समय शुभ 
मुहूर्त देखकर धरण को नाड़ाछड़ी बांध कुंकुम्‌ का तिलक करके फूलें का हार बांध का 
ऊँचा रखते थे । इतना सब करने का क्या कारण था ? मकान का साय आधार धरण 
परे है। परिवारे का बंड़ा बुजुर्ग झेलता है । घर का सांग भार धरण झेलता है । इसलिए 
उसका इतना महत्त्व है। घर में जो बुजुर्ग होता है, उस पर घर की सारी जिम्मेवारी होती 
है। उसे सहन भी अधिक करना पड़ता है। कोई उसे जरा-सा कुछ कहे और वह तुरंत 
वाव-विवाद या कलह करने, पर आमांदा हो जाए तो वह जिम्मेदारी का भार वहन नहीं 
कर सकता । जो सहन करता है, वही भार वहन कर सकता हैं | जो.बुजुर्ग होता है, उसका 
हृदय भी विशाल होना चाहिए । घर में सासु हो, और बहू नई साड़ियाँ बाजार से ले आए, 
पर सासु से छिपाकर रखे तो सासु का हृदय भी संकीर्ण हो जाता है । इसी-प्रकार सासु 
भी बहू से छिपाये तो बहू का दिल भी संकुचित्‌ हो जाता-है । इसके विपरीत-बहू यों 
कहे कि - “मम्मी ! मैं थे नई साड़ियाँ लाई हूँ, आप पहले पहनना,-बाद में में पहनूँगी।” 
इस पर सासु कहेगी - “ना, बेटी ! ऐसी साड़ियाँ मुझे नहीं शोभती, तुमे पहनना ।” प्स्नतु 
बहू अत्यन्त आग्रह करके कहे कि - “नहीं मम्मी ! पहले आप पहनोगी, बाद में में 
पहनूंगी यह सुनकर सासु का मन ऐसा उदार हो जाता है कि अपने पास जो साड़ियाँ 
थीं, उन्हें देती हुई बहू से कहती है - “बहू बेटी ! तुम ये मेरी साड़ियाँ पहनो ।” परिवार 
में प्रत्येक व्यक्ति इसी प्रकार उदारता और विशालता रखे, तो मुझे विश्वास है कि यह 
(गृहस्थ) - संसार स्वर्ग तुल्य हो जाए ! यों नौकरों के लिए सेठ-सेठानी विशाल दृष्टि रखें 
तो उन भौकरों का मन भी उनके प्रति विशाल रहता है। . |. + 
धारणी रानी भी ऐसी उदार और विशाल हृदय थी । बह “यथा नाम तर्या गुण! 
की उत्ति को चरितार्थ कर रही थी । आजकल तो परिवारों में बच्चे-बच्ची के नाम भी 
ऐसे रखते हैं, कि उनमें बे गुण होते नहीं । रहना है भारत में, पर नाम फोरेन के ढूंढकर 
लाते हैं। रहना है इस देश में, किन्तु रीति-नीति बहाँ (विदेश की) रखते हैं। फिर भला 
भारत कहाँ से ऊँचा उठे ? धारणी रानी, विशाल, प्रेमल और उदार थी । वह ९९९ रानियों 
के दिल में बस गई थी । प्रत्येक गनी का धारणी रानी यर अत्यन्त प्रेम था । उसे देखते 
ही बे प्रेम में पागल बन जाती थीं । वह जो कुछ कहती, सभी रानियाँ उसे स्वीकार कर 
लेती थीं और उसकी आज्ञानुसार चलती थीं । धारणी रानी के प्रति प्रत्येक रानी का इतना 
अधिक प्रेम था, उसका क्या कारण था ? उसका कारण था, उनमें कूट-कूटकर भंग 
सहनशीलता ! अच्छा-बुग-सबको पचाने की शक्ति थी । बह ग़जा की पटरानी थी, इस 
कारण राजा उसके लिए कोई नवीन वस्तु लाए तो उसके मन में ऐसा नहीं होता था, कि 
मैं बड़ी हूँ, इसलिए मुझे (अकेली को) ही इसका उपयोग करना है। वह अपनी छोटी बहनों 
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करते, तो समझ लेना कि जहाँ नाममात्र भी कपाय नहीं है, ऐसा अकपायी स्थान मोक्ष 
तो आपसे बहुत दूर है । धर्मस्थान में आकर भी क्षमादि गुणों का कितना पालन होता 
है ? सच कहूँ तो अभी तक तुम्ें कपाय का डर नहीं लगा । इस कारण कपाय का जरा- 
सा निमित्त मिलते ही कपाय का नाटक करने लगते हैं। केवल मोक्ष की बातें करने से, 
मोक्ष की माला फेरने से मोक्ष नहीं मिलेगा, अपितु मोक्ष के साधनभूत क्षमा-भावादि धर्मो 
के पालन से मोक्ष मिलेगा । मामूली कारण को लेकर कपाय आ जाता है, तो निर्वाण 
तुम्हारे निकट नहीं आयेगा । भेड़िया, वाघ, सिंह, सर्प, बिच्छू इत्यादि जंगली हिंसक और 
जहरीले पशुओं के भय की उपेक्षा भी विषय-कपाय रूपी जंगली और जहरीले पशुओं 
का हमें अधिक भय होना चाहिए । सम्यकृत्वी आत्मा कपाय भीरू होता है। वह 
विपय-कपायरूपी शत्रुओं से सदा सावधान रहता है । उसे विषय-कपाय का सेवन 
खटकता है । वह सदेव- थह चाहता है कि अब मैं विषय-कपाय से मुक्त हो जाऊँ तो - 
अच्छा । जो विषय-कपायों से सर्वथा मुक्त हो गए हों, उनका यह सच्चा सेवक बनकर 
रहता है। जो विषय-कपाय का त्याग करने का उपदेश देते है, वे सम्यकृत्वी आत्मा को 
बहुत अच्छे लगते हैं । जिन शास्त्रों से विषय-कपाय से छूटने-बचने का उपदेश मिलता 
है, उन शास्त्रों पर उसे अत्यन्त बहुमान होता है । ऐसे शास्त्रों को वह 03 है, पढ़ता है 
और शास्त्रवचनों को आचरण में उतास्ता है, परन्तु विषय-कधायों को पुष्ट करनेवाले 
शास्त्रों को सुनता या पढ़ता नहीं है । विषय-कपायों में वृद्धि हो, ऐसे कुमित्रों से सदा - 
दूर रूने का प्रयत्त करता है, त्ताकि विषय-कपाथ मंद हो जाएँ । जद 
बन्युओं ! मित्रता उसके साथ करनी चाहिए, जिसके विषय-कपाय मन्द हों । परन्तु 
तुमने तो ऐसों के साथ मित्रता की है, जिनके साथ तुम्हारा मोह मरता नहीं, अपितु तुम 
पर नित्य उस मोह की मार पड़ती रहती है। मोह को मारने का अर्थ है :- विषय-कपारययों 
को मारना । आत्मा को अकपायी बनाने और उसे अपने वास्तविक स्वभाव में लाने के 
लिए इस भानवभव को पाकर तुम्हें जोरदार पुरुषार्थ करना पड़ेगा और भगवान के बचनों 
पर श्रद्धा रखनी पड़ेगी । इन विषय-कघाय रूपी शत्रुओं को जीतने के लिए आत्मा में; 
अनन्तशक्ति पड़ी है, परन्तु आत्मा ने अपनी शक्ति का बिचार नहीं क्रिया और यांचों 
इन्द्रियों के वशीभूत होकर, ऐसा पराधीन हो गया है कि अनन्तशक्ति होते हुए भी इन्द्रियों 
के आदेश के आधीन हो गया है, और उनकी गुलामी करता रहता है । जैसे, कोई व्यवित्त 
करोड़ों की सम्पत्ति का स्वामी, बड़ा धनाढ्य सेठ है। किसी दुःसाध्य रोग के कारण उसकी 
शारीरिक शक्ति मंद हो गई, स्मरणशक्ति भी कम हो गई ॥ अतः अब हिसाब में लेन- 
देन की बात उसे याद नहीं रहती । फलतः उसके लड़के फर्म के मालिक बन बैठे । उन्होंने- 
सारे हिस्ताव-किताब की बहियाँ और तिजोरी (सारी पूंजी) हस्तगत कर ली । पिता के कब्मे 
में कोई .मिल्कियत नहीं रही । अब पिता को कुछ खाने-पीने का मन हुआ या किसी 
धर्मकार्थ में दान देने का मन हुआ, उसने लड़कों से धन की मांग की, मगर लड़के एक 
दमड़ी भी ऊल्हें नहीं देते । पिता पैसों के लिए आजीजी करता है;-पर लड़के नहीं देते । 
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को पहले दे देती थी । यह वस्तु मेरी है, ऐसा वह मानती ही नहीं थी । इसलिए किसी 
पी रानी को उसके (पटरानी के) प्रति ईर्ष्या नहीं होती थी । मनुष्य के गुणों पर से उसका 
मूल्यांकन होता है । देखिए, दुनिया में लकड़ियाँ तो अनेक प्रकार की होती हैं, परन्तु 
सबसे अधिक कीमत किस लकड़ी की होती है ? चन्दन की लकड़ी की । क्यों ? क्यों- 
कि कोई उसे काटे, घिसे या जला डाले तो भी वह सुगन्ध देती हे, इस कारण इसका 
मूल्य अधिक आंका जाता है । चंदन क्‍या कहता है ? कवि के शब्दों में - 
बघुं दुःख जगतनुं खमवुं छे, प्रभु ! चंदन मारे बनवुं छे । 
कोई लाभ उठावे घसी-घसी, हुं सहन करुं छूं हसी - इसी । 
परनी शक्तिमां शमवबुं छे, प्रभु ! चन्दन मारे ननवुं छे ॥१॥ 
कोई अग्निमां सने नाले, नथी फरियादों करवी मारे । 
आनंदयी मारे बछाुं छे, प्रभु ! चन्दन मारे बनवुं छे ॥२॥ 
तुम कैसे भोता हो १ ४ जो दूसरों के लिए अपना बलिदान देता है, जगत्‌ में उसका 
अधिक मूल्य आंका जाता है । अगर तुम्हें मानवजीवन को मूल्यवान बनाना है तो 
चंदन जैसे बनो । चंदन को कोई घिस डाले त्तो वह सुमन्ध देता है । उसे शरीर पर 
लेप करे तो शीतलता प्रदान करता है । तुम्दें कोई कदु शब्द कहे तो क्या करोगे ? समता 
की सौरभ दोगे या गालियाँ दोगे ? यहाँ व्याख्यान पूर्ण हुआ, सामायिक पार ली, 
8308 खोलकर बाहर गये, वहाँ किसी ने तुम्हा। जरा अपमान कर दिया, तुम्हें उसने 
कदु शब्द कहे, तो तुम्हारे क्रोध का पारा आसमान पर चढ़ गया ! तुम रोज 
वीतग़गवाणी सुनते हो, सामायिक करते हो, किन्तु (तन-मन-वचन में) समभाव न आए, 
तो मुझे तुम्हे क्या कहना ? एक केला खाने से भूख मिट जाती है, एक ग्लास पानी पीने 
से हृपा शान्त हो जाती है, एनेसिन या एस्प्रो की एक टिकिया खाने से सिरदर्द मिट जाता 
है, तथा ए.पी:सी. की गोली सेवन करने पर युखार उत्तर जाता है । फिर तुम एक घंटे 
वीतरगवाणी का पान 'करते हो, और उसका कोई असर नहीं होता, इसका क्या कारण 
है? तुप कैसे श्रोता हो ? आपके सामने तीन पुतलियाँ हैं । एक है - संगमरमर की पुतली, 
दूसरे लकड़ी की पुतली और तीसरी है - रूई की पुतली । संगमरमर की पुतली कली दूध 
में डाली जाए त्तो वह दूध में रहती है, वहाँ तक भीगी हुई रहती है, पर बाहर 2 
है जैसो थी वैसी ही हो जाती है, वह दूध को जरा भी नहीं चूसती । है जो ०७० 
की युतली है, उसे दूध में डालने पर वह थोड़ा - सा दूध चूसती है। और तीसरी पुतालियो 
हुईं की है, जिसे दूध में डालने पर वह दूध को चूस लेती है। बोलो, इन तीन हु 
में से तुप कौन-सी पुतली जैसे श्रोता हो ? (हँसाहँस), अगर तुम रूई की पुतली संतोष 
श्रोता न बन सको तो, खैर परन्तु लकड़ी क्की पा जैसे श्रोता बनोगे तो भी मुझे सनन्‍्तोष 
होगा । जिसने थोड़ी-सी वीतरागवाणी पचाई है, वे जीव (अशुभ) कर्म के उदय 58 
आ पड़ने पर हाय-हाय नहीं करते, अपितु वे 'होता है - होता है' (हाँ - हाँ) कहते हैं । 


उस समय सेठ को कितना दुःख होता है ? क्योंकि ब्लेकमार्केट से स्वयं पिता ने करोड़ों 
रुपये कमाये है, उनकी अपनी मिल्कियत (धन-सम्पत्ति) को लड़के दबाकर बैठे है। 
क्योंकि अब सत्ता बेटों के-हाथ में आ गई है । * छह 
अब दूसरे प्रकार से इस पर सोचें । किसी सेठ की फर्म धड़ले से चल रहो है। धनाधन 
अपार पैसा आ रहा है । धन बढ़ा, अतः सेठ प्रमोद में पड़ गया । खाना-पीना, सैर-सपाटे' 
करना, इच्धिय-विषयों के आमोद-प्रमोद में मौज करना, यों रात-दिन मौज-शौक में वह 
पड़ा रहता । फर्म का सब काम व हिसाब-किताब मुनीमों ने संभाल लिया । ऐसी स्थिति 
में सेठ की दशा कैसी होती है यह जानते हो न।? सेठ की दर्शा पराधीन हो जाती है। 
धन-सम्पत्ति सेठ की है, किन्तु हुक्म मुनीमों का चलता है ! सेठ को कुछ काम हो तो 
स्वतंत्र रूप हे अपनी इच्छानुसार कुछ नहीं कर सकता । उसे पहले मुनीमों की सलाह 
लेनी पड़ती है ! पैसा खुद का है, पर पूछना है - मुनीमों से । यह कैंसी पराधीन दशा है? 
आपकी दशा भी पूर्बोक्त पिता और सेठ से भी बदतर है। आत्मा अनन्तशक्ति का 
स्वामी है। चक्रवती या इन्द्र से भी (निश्चयनय से) बढ़कर महथिक है । पाँचों इन्त्रियों 
और मन ये सब इस (आत्मा) के नौकर हैं। आत्मा जो आंदेश दे, उसका पालन इन्हें करना 
पड़ता है। पल्तु (इस समय) आत्मा की दशा ऐसी हो गई है कि वह स्वयं अपने स्वरूप 
का भान भूलकर पुद्गल की पूजा में तथा 'पर' की पंचायत में पड़ गया है । वह अपनी 
शक्ति का भान भूलकर प्रमाद में पड़ गया है। इसलिए पाँच इन्द्रियाँ रूपी पाँच पुर््न 
कहो या पाँच मुनीम कहो, उम्हेंने सत्ता की बागडोर अपने हाथ में ले ली है | इसेलिए 
आत्मा स्वयं चक्रवतियों का चक्रवर्ती तथा इद्धों का इन्ध होते हुए भी उसे इद्धियों की 
हुकूमत के अनुसार चलना पड़ता है । इनकी मेहरबानी हो, तभी चेतनराजा (आत्मा) अपनी 
इच्छानुसार कर सकता है । कट हि लक. आह हु 
चेतनदेव को विचार स्फुरित हुआ कि आज मुझे व्याख्यान सुनने जाना है, परन्तु कान 
की मेहरबानी न हो तो नहीं जाया जा सकता । कान कहता है, मुझे रेडियो पर छायागीत 
सुनने है, वहाँ नहीं जाना है । चेतनदेव कहता है - मुझे संत्रदर्शन करने जाना है, पस्तु 
भेत्र कहता है - मुझे टीवी. पर पिक्चर देखना है । चेतनराज कहता है - मुझे आज उपबास 
करना है, या आयम्बिल करना है, परन्तु रसनेद्धिय कहती है - ना, ना; उपवास करेंगा 
तो अशक्ति आएगी । आयम्बिल का रूखा-सूखा भोजन अच्छा नहीं लगता । आज तो 
सरस-स्वादिष्ट चटपटा भोजन करना है । अतः इन (न्द्रियों) का हुक्‍्म होते ही चेतनराज 
(मन मसोसकर) बैठ गए । इस प्रकार प्रत्येक इन्धिय आत्मा पर हुकूमत चलाती है । बोलो, 
शब्त होते हुए भी, आत्मा के पास सत्ता है क्या ? उसने अपना स्वामित्व खो दिया है 
न ? कितने अफसोस की वात है ? क्या आपको इसका कोई दुःख है ? आत्मा अपनी * 
शक्ति का स्वयं सत्कार्य में सदुपयोग न कर सके, कितनी अधिक भराधीनता है ? 
पौंच इद्रियरूपी पांच दूस्टी : कई बार मनुष्य अपनी सम्पत्ति का द्ूस्ट बनाता: 


है। मान लो, किसी मनुष्य के पास २५ लाख कौ पूंजी है । उसने ट्रस्ट बनाया । पाँच 


क्योंकि (वह सम्बगदृष्टि पूर्वक सोचता है) पूर्वभव में मैंने ही ये (अशुभ) कर्म बांधे हैं, 
उन कर्मो के उदय में आने के कारण यह दुःख आता है, इसमें हाय-हाय क्यों करना ? 
प्रत्युत होता है, होता है (हाँ - हाँ), ऐसे करना है यों समझता है । वह (दुःख आने पे 
दूसरों को दोष नहीं देता । जो (सम्यग्दृष्टि पूर्वक) ऐसा (मनः) समाधान कर लेता है, 
समभाव रखता है, उसके वे पूर्वकृत कर्म नष्ट हो जाते हैं । 0 

यहाँ घारणी रानी बहुत ही चतुर, गम्भीर और घैर्यवती थी । वह राज्यकार्य में (समय- 
समय पर) सलाह देती थी । समय आने पर राज्यतंत्र चला सके, ऐसा उसमें खमीर 
था । साथ ही, वह धारणी.रानी दूसरी ९९९ रानियों के साथ दूध-शक्कर की तरह परस्पर 
प्रेम भाव से हिल-मिल कर रहती थी । जहाँ रानियों में परस्पर ऐसा शुद्ध प्रेमभाव होता 
है, वहाँ उनके पति (राजा) को भी कितना आनन्द होता है ? कदापि क्लेश का नामोनिशान 
भी नहीं था । इसं प्रकार बलराजा धारणी आदि १००० रानियों के साथ स्वर्ग जैसे सुखों 
'का उपभोग करते थे । - ० 5 व दा 

बन्धुओं ! यह बलराजा कितना पुण्यवान्‌ है कि उनकी रानियाँ तो आज्ञाकारी थी ही, 
उनका मंत्रिमण्डल भी अनुकूल था । शरीर में किसी प्रकार व्याधियों ने हमला नहीं किया 
था । दूसरे राज्यों की ओर से युद्धों का भव नहीं था । उनकी हाथी, घोड़ा, रथ और पैदल, 
यों चतुरंगिनी सेना अपार थी ! सेवक खम्मा-खम्मा करते थे । उनके पास अपार सम्पत्ति 
थी । सभी राज-कर्मचारी उनकी सेवा में तत्पर रहते थे ! उनके भौतिक सुख में किसी 
प्रकार की कमी नहीं थी ।न ही उनको अधिक प्राप्त करने की आशा या अभिलापा 
थी । जो कुछ था, उसी में सनुष्ठ ष्ट थे । बिलकुल आनन्द, आमोद-प्रमोद और बिनोद में 
दिवस व्यतीत हो रहे थे । बोलो, बलराजा कितने सुखी थे, था उन्हें किसी प्रकार का 
दुःख ? परन्तु ज्ञानीपुरुप कहते हैं - राजा को चाहे जितना सुख हो, अन्त में तो वह क्षणिक 
और विनाशी सुख था न ? ऐसे सुखी राजा की अपेक्षा मोक्ष में गये हुए सिद्ध भगवन्तों 
की समय समय में अनन्तगुन सुख होता है और बह भी शाश्रत और अव्याबाध और 
बह कभी विनष्ट होनेवाला नहीं होता । आपको और हमको ऐसा शाश्रत और अव्याबाध 
एबं अविनाशी सुख प्राप्त करना हो तो धर्माचरण-धर्माराधना करना चाहिए । 

' हाँ, तो बलराजां धांरणी-प्रमुख एक हजार रानियों के सांथ (भौतिक) सुखोपभोग 
करते हैं, आनन्द करते हैं। इसी दौरान ' “तऐ ण॑॑ रा धारिणी देवी अज्लया कयाईं 
सिंहे सुमिणे पारिसत्ताणं पडिबुद्धां ।7? एक समय धारिणी रानी सुन्दर पलंग पर 
सोई हुई थी, तभी कुछ सोती कुछ जागती हुई, ऐसी अवस्था में, रात्रि के अन्तिम प्रहर 
में उसने स्वप्न में एक सिंह को देखा । इस स्वप्न को देखते ही रानी जागृत हुईं । स्व 
कुछ जागृत और कुछ निद्वित ऐसी अवस्था में आता है. एकान्त जायृत या एकान्त निद्रित 
अवस्था में स्वप्ण नहीं आता । स्वप्न शास्त्र में कुल ७२ स्वप्नों का -वर्णन है, जिनमें से 
३० स्वप्त शुभ हैं और ४२ स्वप्न अशुभ हैं। उनमें से जब तीर्थंकर भगवान्‌ माता 
के गर्भ में आते हैं, तथ उनकी माता १४ स्वप्त देखती है और चक्रवर्ती की माता भी 


टृस्टी नियुक्त किये । स्वयं जीऊं, वहाँ तक सम्पत्ति मेरी है, और मेरे मरने के बाद सम्पत्ति 
का स्वामित्व मेरी पली का, इस शर्त पर उसने सम्पत्ति ट्रस्टियों को सौंप दी । सम्पत्ति 
की मालिकी अपनी होते हुए भी उसमें से आवश्यकतानुसार रकम लेनी हो तो ट्रस्टियों 
के हस्ताक्षर चाहिए । उस सम्पत्ति के मालिक के मरने पर सम्पत्ति की मालिकी पतली 
की है न ? मगर पति के मर जाने पर ट्स्टियों की नियत बिगड़ गई, वे स्वयं मालिक 
चनकर बैठ गए । उस सेठ की पतली को आवश्यकतानुसार रकम की जरूरत होती है, 
बह ट्रस्टियों के पास जाकर रकम मांगती है, पर वे देते नहीं, टालमटोल करते हैं । ऐसा 
भी हो जाता है न ? टृस्टीगण अच्छे हों तो कोई आपत्ति नहीं, किन्तु ट्रस्टी भष्टाचारी 
(खानेवाले) हों तो उक्त महिला की बुरी दशा हो जाती है। पैसा होते हुए भी भीख मांगने 
का वक्त आ जाता है । उसके पति की कमाई हुई सम्पत्ति है, मालिकी उसकी है, परन्तु 
स्वयं (वह महिला) भीख मांगती है और ट्स्टी मौज करते हैं। वैसे ही ये पाँचों इन्द्रियारूपी 
पाँच ट्रस्टी आत्मा की अनन्तशक्ति के मालिक बनकर मौज कर रहे हैं और माल उड़ा 
रे हैं । और अनन्तशक्ति का स्वामी शाहँशाह आत्मदेव भौतिक सुख के टुकड़े की 
भीख भांग रहा है । अनन्तकाल से इन्द्रियों के गुलाम बने हुए चेतनदेव को अब जागृत 
करो और इस गुलामी से मुक्त करो । चेतनदेव को इस गुलामी से मुक्त बनाने के लिए 
कमर कस लो । आत्मा को जागृत करने का यह सुनहरा अवसर है। अगर आत्मा जागृत 
नहीं होगी, सजग नहीं होगी, तो कर्मरूपी लश्कर इसे घेर लेगा । कर्म की सेना कितनी 
बड़ी है, यह तो तुम जानते ही हो । 
क्या प्रजा की अपेक्षा सेना बढुकर हो सकती है १ $ आपसे पूछती हूँ, क्‍या प्रजा 
को अपेक्षा सेना बढ़कर हो सकती है ? (श्रोताओं में से आवाज - नहीं, प्रजा की अपेक्षा 
सेना बढ़कर नहीं हो सकती |) इस जगत्‌ में ऐसा एक भी राज्य नहीं है, जिसमें प्रजा की 
अपेक्षा सेना बढ़कर हो । पस्तु यहाँ कर्मराजा का राज्य इतना जबर्दस्त है कि प्रजा की 
अपेक्षा कर्मराजा की सेना बढ़कर होती है । कैसे होती है ? सुनो । आत्मा के प्रदेश 
असंख्यात हैं और एक-एक आत्पप्रदेश पर अनन्त-अनन्त कर्मवर्गणा के पुदूगल हैं । 
बोलो, कर्मराजा का लश्कर कितना बड़ा है ? किसी राज्य में प्रजा के एक-एक मनुष्य 
'की देखभाल के लिए एक-एक सिपाही रखा जाए तो भी प्रजा सिर ऊँचा नहीं कर सकती 
है, तो यहाँ तो अपनी एक आत्मा के एक प्रदेश पर अनन्त कर्मवर्गणारूप कर्मराजा के 
अनन्त सिपाही अड्डा जमाकर बैठे हैं, ऐसी स्थिति में आत्मा मस्तक ऊँचा कर सकती है 
कया ? अतः आत्मा यदि समझ ले कि इतनी बड़ी कर्म क्की सेना मेरे पीछे पड़ी है, तो 
में क्या समझकर इस संसार में मौज मानकर बैठा हुआ हूँ ? ; ४ 
देबानुप्रियों ! अब तुम्हें मेरे बात समझ में आ गई होगी कि कर्मशत्रु को हदाने के 
लिए कटिबद्ध होना पड़ेगा । इतनी बड़ी कर्मराजा की फौज अपने पीछे पड़ी है, अब भी 
नहीं चेते तो यह सैन्य बढ़ता जायेगा । कर्मबन्ध करके धन प्राप्त कर रहे हो और मौज 
कर रहे हो, परन्तु क्या तुम्हें विश्वास है कि घरवार, धन-सम्पत्ति आदि ये सब सदा स्थायी 


इहीं १४ स्वर्णों को देखती है। परन्तु दोनों के स्वण वृत्ति में अन्तर यह है कि तीर्थंकर 
प्रभु की माता इन चौदह स्वप्नों को स्पष्ट देखती है, जबकि चक्रवर्ती की माता इन्हें अस्पष्ट 
देखती हैं। वासुदेव की माता इनमें से सात स्वप्म देखती है, बलदेव की माता को चार 
स्वण आते हैं और माण्डलिक की माता को एक स्वप्न आता है । 
इस धारिणी रानी को चौदह स्वणों में से एक स्वन आया । स्वप्म को धारण 
कलेवाले व्यक्ति को घैर्यवान्‌ होना चाहिए । कोई अच्छा स्व आए तो उसके पश्चात्‌ 
सोना नहों चाहिए, अपितु धर्माराधना करनी चाहिए । और ऐसी स्वण देखकर किसी 
ऐसे-बैसे मनुष्य के समक्ष प्रगट नहीं करनी चाहिए । प्रभात होते ही, गाँव में कोई पवित्र 
संत विद्जमान हों तो उनके पास जाकर स्वप्न का वृत्तान्त कहना चाहिए । संत न हों 
वो घर में किसी बुजुर्ग को कहना चाहिए । वह भी न हो वो अपना पति अगर थैर्यवान 
हो तो उसके समक्ष कहना । अगर सगे-सम्बन्धियों या स्तेहियों में कोई सज्जन हो तो वहीं 
जाकर उसे कहना चाहिए । परन्तु किसी (योग्य व्यक्ति) को कहे बिना अन्य कार्य में नहीं 
जुदना चाहिए । चाहे जिस (अयोग्य या दुर्जन) व्यक्ति को स्व वृत्तान्त कहने से या शुभ 
स्वण आने के बाद सो जाने से उस स्वप्न का फल नष्ट हो जाता है| जैसे-तैसे (अयोग्य) 
व्यक्ति को कहने से क्‍या होता है ? इस सम्बन्ध में कि एक दृष्टान्त पु 23003 ड़ 
स्वप्त एक होते हुए भी फल पृथक्‌-पृथक मिले £ दो मित्र थे। उनमें से एक 
वरणिकपुत्र था और दूसरा था - पल का पा । दोनों अत्यन्त निर्धन थे । एक बार किसी 
काम से दोनों एक गाँव में गए । वापस लौटते हुए मार्ग में रात पड़ गई । अतः दोनों एक 
वृक्ष के नीचे सो गए । दोनों को एक सरीखा स्वप्त आया ! स्वण में उन्होंने 'एक घी से - 
चुपड़ी हुईं, और उस पर गुड़ रखी हुई रोटी देखी, जिसे वे सारी की सारी खा गए। 
स्वण देखकर दोनों जाग गए। भोर होनेवाली थी और दोनों का अपना गाँव नजदीक था। 
झलिए दोनों चल पड़े । उस पटेल के लड़के ने एक संन्यासी से कहा - “मुझे ऐसा स्वप्न 
आया है।” उस्ते सुनकर सन्यासी ने कहा- “तुझे ऐसा स्व आया है तो जा, आज तुझे घी से 
- चुपड़ी हुईं गेटी और गुड़ खाने को मिलेगा ।”' दूसश वण्णिकपुत्र गरीब होते हुए भी 
प्रकार था । वह सीया उपाश्रय में पहुँचा और गुरुदेव को वन्दन करके उनके समक्ष स्वन 
की बात कही । अत: गुरु ने कहा - “आज से सातवें दिन तुझे राज्य मिलेगा ।'' वह लड़का 
बहुत गंभीर था । उसने मन में ऐसा भी नहीं सोचा कि मैं ऐसा गगब व्यक्ति हूँ, मुझे राज्य 
कहाँ से मिलेगा ? गुरुवचन को त्तादष्टि (वैसा ही है) कहकर वह उनसे मंगलपाठ सुनका 
रगया। वहाँ दो दिन रहकर पुनः किसी कार्यवश दूसरे गाँव गया । संत ने जो स्वनफल 
कहा था, उसे ६ दिन हो गए, लेकिन राज्य मिलने का जय भी कोई आसार नहीं 99: 
रेड है, मन में भी नहीं आया कि संत ने कहा था, मगर कुछ हुआ नहीं । न अत बाया 
गंभीर था । वह घुमता-घामता एक गाँव के बाहरी प्रदेश में आ गया । वह बहु. के राजा 
था। अत: नदी के किनारे रेत पर सो गया, गाढ़ निद्रा आ गई । संयोगवश उस गांव 
का देहान हो गया था । राजा के कोई पुत्र नहीं था । अतः राज्य किसे देना ? इस मुद्दे पर 
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रहेंगे ? याद रखो, यह धन अन्त में तुम्हारा नहीं रहनेवाला है | देखिए.' आचारांंग सूत्र 
(सु-१, अ-२ जु-४) में कया कहा है-._*: २० ४०५ 

“दो से 'एगया (विविहं) विष्पारिसिट्ठं संक्षुयं महोवगरणं 
भवड़; तव॑ पि से एगया दायायाविभ्यंति, अदच्तहाये वां से अवहरति, 
ययाणो वासे विलुंघंति, गस्सालिवा से, विण्स्सतियवा से, अगार-दाहेण 
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इसका भावार्थ यह है कि गृहस्थ के पास लाभान्तराय कर्म के क्षयोपशम से धन 
प्रचुसमात्रा में हो जाता है। वह भोग के लिए उस धन की रक्षा करता है । भोग के बाद 
बची हुईं विपुल सम्पत्ति के कारण वह महान्‌ चैभववाला बन जाता है । उस धन से वह 
भोग-विलास के विविध साधन 38:९७ २ में एकत्रित कर लेता है । उन्हें देख- 
देखकर बह बहुत्त हर्षित होता है कि मैंने कितने सुन्दर भोगोपभोग के साधन बसा लिये 
हैं ? मेरा बंगला कितना सुन्दर व विशाल है ? ऐसा फर्निचर मेरे सिवाय किसी के यहाँ 
नहीं होगा । परन्तु झञानीपुरुष कहते हैं कि जीवन में कभी ऐसा समय आता है, जब दामाद 
(स्वजन) अपना हिस्सा बंटा लेते हैं, चोर उस सम्पत्ति आदि को चुरा लेते हैं, अथवा राजा 
(शासनकर्ता) उसे छीन लेते हैं, अथवा व्यवस्था में नुकसान होने से वह सम्पत्ति नष्ट हो 
जाती है, या (दुर्व्यसनों या आतंकप्रयोग आदि से) वह विनष्ट हो जाती है। मकान में आग 
लगने से वह जलकर भस्म हो जाती है । अथवा नदी में बाढ़ आने पर वहाँ आसपास 
के सभी घर-सामग्री सहित बह जाते हैं।”” दा 5 न 3 

' दो-तीन बर्ष पहले साबरमती नदी में 'बाढ़ आ गई थी । उस समय साबरमती नदी 

के किनारे निर्मित सभी बंगले उस बाढ़ में बह गए थे । मेहनत करके संचित किया हुआ 
धन, सोना, आभूषण, वस्त्र आदि सब उस बाढ़ में चह गए थे, अनेक मनुष्य बेघरबार 
हो गए थे । भूख-प्यास सहकर, काल-अकाल की परवाह किये बिना संचित किया हुआ 
धन इस प्रकार चले जाने से वे लोग रोने, विलाप करने और पश्चात्ताप करने 
लगे ( बन्धुओं ! यह सब तो तुम आए दिन आँखों के सामने प्रत्यक्ष देखते हो. । ऐसा 
जान-देखकर तुम्हें अपना भविष्य सुधारना हो तो वर्तमानेकाल को सुधारों । अन्यथा, 
सम्पत्ति तो इस या अन्य प्रकार से चली जाएगी, परन्तु उसे प्राप्त करने में बांधे हुए कर्म 
तो तुम्हें स्वयं भोगने पड़ेंगे । अतः ऐसा समझ मोह-ममत्व का स्वेच्छा से.त्याग कर दो, 
घरबार; धन-सम्पत्ति तथा समस्त भोगोपभोग के साधनों के प्रति ममत्व का विसर्जन 
'करके सोचो कि में एक यात्री हूँ । जीवन पावन करने के लिए इस धर्मशाला में ठह 
हूँ। ऐसा मानकर (ज्ञाता-द्रष्टा बनक) चलोगे, 'यानी आत्मस्थ होकर चलोगे तो आधि- 
व्याधि-उपाधि से दूर रहकर समाधि में स्थिर हो जाओगे । - , 

मेरा यह घर नहीं, किन्तु धर्मशाला, है, ऐसा समझ कर रहो : .एक बादशाह 
का महल था । एक फकीर ने आकर उस महल में पड़ाव डाला । सिपाही ने आकर उसे 
कहा - "साई ! यहाँ आपने क्‍यों डेरा डाला है ? यह तो बादशाह का महल है, यहाँ से 


विचार - विमर्श करे हेतु राजा के प्रधानों तथा गाँव के बड़े-बड़े मनुष्यों ने एकत्रित होकर 
निर्णय किया कि “एक हथिनी को श्रृंगारित करके, उसकी सूंढ में एक पानी भरा कलश 
रखना । हथिनी जिस पर कलश ढोले, उसे ही राजा बना देना ।“वह घोषणा सुनकर आसपाम्त 
के गाँवों के जा भी आ गए थे । गाँव के लोग भी सुन्दर वस््रों से सुसज्जित होकर ग़जा 
बनने की आशा से तैयार होकर राजमार्ग पर खड़े थे । सबके मनःमें ऐसी आशा.थी कि 
“हथिनी हमारे पर कलश ढोलेगी।' 5 
समय होते ही हथिनी को चस्त्राभूषणों से सुसज्जित करके उसकी सूंड में कलश 
रखकर उसे खुली छोड़ दी । राजा के मनुष्य हथिनी के पीछे-पीछे चलने लगे । हथिनी 
सारे गाँव में घूम ली, परतु किसी पर भी कलश नहीं ढोला । फिर वह फिरती-फिसी 
नदी के किनारे आई । वह गरीब वणिकपुत्र गाढ़ निद्रा में जहाँ सोया था, वहाँ आई । 
उसे सूंघकर हथिनी ने उस पर कलश ढोला । लोग कहने लगे कि 'हथिनी भूल गईं है। 
भूल गई है कि उसने ऐसे एक रास्ते पर भटकते भिखारी पर कलश ढोला ।' राजा लोग 
परस्पर लड़ने को तैयार हो गए । किन्तु प्रधान ने कहा - “हमने निश्चित किया है कि 
हथिनी जिस पर कलश ढोलेगी, वही गाव का राज़ा बनेगा । अतः इस विषय में किसी 
को लड़ने-झगड़ने की जरूरत नहीं है।” वह लड़का तो एकद्म हड़बड़ा कर नींद से जग 
गया । उसके आसपास राज्य कर्मचारी खड़े हैं, हथिनी खड़ी है । वह सोचने लगा - यह 
सब क्‍या माजर है ? क्षणभर के लिए तो वह चौंका । राजा के मनुष्यों ने उसे स्तान 
कराकर राजसी पोशाक पहनाया और श्रृंगारित करके गाजे-बाजे के साथ गाँव में लाकर 
शुभ मुहूर्त में उसका राज्याभिषेक किया । राजसिंहासन पर बिठाया । बन्धुओं ! कर्मगजा 
कैसा काम करता है ? वह एक घड़ी में रुजा को रंक और रंक को सजा बना देता 
है। यह गरीब ३2086 ६ त्र राजा बन गया । गुरुदेव के कथनानुसार सातवें दिन उसे 
राज्य मिल गया। गज 'पर बैठने से पहले जिन गुरुदेव ने उसके स्वान का फल बत्ताया 
था, उनके पास जाकर उन्हें वंदन किया । गुरु ने उसे कहा - “भले ही तू राजा बना, 
परन्‍्तु धर्म को कभी भूलना मत ।” वह जैन का लड़का था । वह राजा बना, उसी दिन 
उसने गाँव में डंका बजवाकर घोषणा करवाई कि - ““जबतक मेरी आन (आज्ञा) प्रवर्तित 
है, वहाँ तक कोई भी व्यक्ति (मेरे राज्य में) जीव-हिंसा न करे | जो जीव-हिंसा करेगा, 
उसे दण्डित किया जाएगा ।” राजा बहुत ही धर्मिष्ठ था । वह न्याय-नीतिपूर्वक शाज्य- 
संचालन करता रहा । प्रजा को उससे अत्यन्त संतोष हुआ । गाँव में संतों का बार-बार 
आवागमन होता रहता । स्वयं राजा संतों के दर्शन करे और व्याख्यान-वाणी सुनने जाता 
था, इसलिए प्रजाजन भी संतों के दर्शन-वन्दन-भ्रवण के लिए बहुत जाते थे । जिस गाँव 
का राजा धर्मिप्ठ होता है, उस गाँव की प्रजा भी धार्मिक होती है। राजा का प्रभाव प्रजा 
पर पड़ता है। जिस धर्मसंघ का प्रमुख धर्मिष्ठ होता है, प्रतिदिन सामाथिक करता है, उम्त 
गाँव के मनुष्यों पर उसका अचूक प्रभाव पड़ता है । किन्‍्हीं संघों के पु प्रतिदिन 
उपाश्रय में नहीं आते । यहाँ तो बजुभाई, सेवंतरीभाई, बचुभाई आदि संघ च कार्यकर्ता 
अत्यन्त जागृत हैं। ये स्वयं धर्माराथना करते हैं और दूसरों को कराते हैं। संघ की सेवा 
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किठ्तो सग्य में जाकर डेस जमाओ ।” फकीर ने कहा - “हम तो यहीं डेसा जमाएँगे ।! 
प्रिपाही ने जाकर बादशाह से निवेदन किया कि - “एक फकीर आया है, उसमे आपके 
महल में डेग जमा लिया है, वह वहाँ से जाता नहीं है ।” बादशाह ने स्वयं आकर उस 
फकीर को (अपमानित करके) वहाँ से निकाल दिया । अगर वह फकीर सिपाही के कहते 
ही स्वयं समझ कर वहाँ से निकल गया होता तो राजा उसे दो-चार दिन के लिए रहने 
देता, निकालता नहीं । संक्षेप में, इस पर से हमें यह समझना है कि एक यात्री यात्रा करने 
के लिए निकला । वह जहाँ-जहाँ गया, वहाँ-वहाँ धर्मशाला में उतरा । यर वह धर्मशाला 
को एक कमरा मानकर चैठ गया, पर कहाँ तक ? जहाँ तक वह उसमें रह रहा है, वहाँ 
तक । धर्मशाला छोड़ने के बाद क्‍या उस पर तुम्हारा स्वामित्व रह सकता है ? नहीं, 
बिलकुल नहीं । ज्ञानीपुरुष कहते हैं - यह जीव भी एक यात्री है। एक गति से 8 
गति में जाता है | चहाँ अपना घरबार आदि सब बसाता है, और यह सब मेरा है, 
मानकर ममत्व करके बैठ जाता है। पर कब तक ? जब तक आयुध्य यूर्ण नहीं हुआ तब 
तक ही । आयुध्य यूर्ण होने पर पूर्वोक्त फकीर की तरह एक क्षण भी चहाँ नहीं रहने देगा 
(कर्मग्जा) । फक्कीर को तो बादशाह के महल में बहुत अर्स तक रहना था, परन्तु चहाँ 
पे डेग उठाकर जाना पड़ा न ? जीव की भी यही दशा है । आयुष्य पूर्ण होने पर यहाँ 
हना होगा, तो भी एक क्षण भी नहीं रहने दिया जायेगा। तथेव साथ मे कुछ छभीले 
जाने भी नहीं दिया जाएगा । जीव के साथ फिर उसके शुभ-अशुभ कर्म ही आते 
है । शगैर के लिए, तथा धन और कुटुम्ब के लिए १८ पापस्थानों का सेवन किया, कपाय 
और गग-द्वेप-मोह किये, मिथ्यात्व का सेवन किया । इन सब पापकर्मो का फल किसे 
भोगना पड़ेगा ? कर्म त्तो कर्ता को ही भोगना पड़ता है । माल खाने के लिए तो सभी 
आएँगे, पर (कर्मों की) मार खाने के लिए कोई नहीं आएगा । 
एक घर में दस मनुष्य हैं । उनमें से एक मनुष्य साग सुधार रहा है। असावधानी से 

घाकू अंगुली पर लग जाने से उसकी अंगुली कट गई । खून निकलने लगा । अत्यन्त 
पीड़ा होने "लगी । वह पीड़ा किसे भोगनी पड़ेगी ? साग॒ तो घर के सभी सदस्य खाते 
हूँ, १2 ४४३ तो अकेले उस साग सुधारनेवाले को ही भोगनी पड़ती है। परन्तु उस साग 

ले घर के अन्य सदस्यों को वह वेदना भोगनी नहीं पड़ती ! अतः याद रखो, 
कुदुम्य-पोषण के लिए तुमने चोरी की, और पकड़े गए तो जेल में तुम्हें अकेले को ही 
जाना पड़ेगा । चुराई वस्तु का उपयोग करनेवाले परिवार के अन्य सदस्यों को जाना नहीं 
पड़ता । तुम आए दिन ऐसा प्रत्यक्ष देखते और अनुभव करते हो कि बुरा कर्म करमेवाला 
दु:ख भोगता है, दूसरों को (चिन्ता आदि के सिवाय अन्य दुःख) नहीं भोगना पड़ता । 
उनके सिर पर कोई खतरा भी नहीं रहता । विचार करो, ऐसी जोखम उठाकर धन, साधन 
आदि प्राप्त किये, फिर उन्हें यहीं छोड़कर परलोक जाना और चहाँ भी पक कुक 
के फलस्वरूप) मार खाना । यदि जीव शान्त चित्त से इस पर गहराई से विचार करे तो 
उसकी (परभावों और विभावों पर से) आसक्ति छूटेगी, अनासक्त भाव आएगा । इससे 
कर्मबन्धन कम होगा, ऐसा विचार सम्यग्‌हृष्टि जीव को आता है | * 
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उत्तम सेवा है । सैकड़ों सांसारिक काम करोगे, उनसे उतना लाभ नहीं होगा, मगर संघ 
की सेवा करने से महान्‌ लाभ होता है । 
संक्षेप में हमारी बात चल रही थी स्वप्न की । देखिए, उक्त दोनों लड़कों को एक 
सरीखा स्वप्न आया था, किन्तु स्वप्न का फल कहनेवालों में अन्तर था । फलतः एक 
को घी से चुपड़ी हुई रोटी मिली, जबकि दूसरे को राज्य मिला । अतः स्वप्न को कहने 
और (उसका फल) सुननेवाला, दोनों घैर्यवान्‌ होने चाहिए । धारिणी रानी को पिछली रात्त 
में एक स्वप्न आया । उन्होंने स्वप्न में एक बलवानू सिंह को रूमझूम करते हुए ऊपर से 
आता हुआ देखा । रानी स्वप्न देखकर जागृत हुई । मन में चिन्तन करने लगी कि ज्ञानी 
महापुरुषों ने चौदह उत्तम स्वप्म बत्ताए हैं। उनमें का यह एक स्वप्न है । यह उत्तम स्वप्न 
है । इसके फलस्वरूप में किसी उत्तम पुरुष की माता बनूंगी । अतः वह जागृत होकर 
धर्माराधना करती रही । प्रभात होते ही रानी अपने रूम में से उठकर जिस रूप में बलगाजा 
सोये हुए थे, वहाँ आई । धारणी रानी ने बलराजा को नमस्कार करके स्वयं को आए हुए 
स्वप्न की बात कही । राजा ने कहा - “महारानी ! तुम एक पवित्र और सिंह जैसे शूरवीर 
पुत्र की माता बनोगी । तुम भाग्यशाली हो । राजा स्वनपाठकों को बुलाकर स्वप्न का 
फल पूछेंगे, परन्तु राजा से स्वम का फल सुनकर रानी अतीव प्रसन्न हुईं । धारिणी सनी 
गर्भवती हो गई । अब राजा स्वजपाठक को बुलाकर स्वप्न का फल पूछेंगे । 
( पुण्य-पाप के खेल की कथा 2) . 
कल हमने आपके समक्ष एक दृष्टान्त प्रस्तुत किया था, एक ब्राह्मण की पुत्री दया- 
देवी का । वह बहुत ही संस्कारी है, निर्भय भी है । बारह वर्ष की लड़की सर्प को जूड़े 
में लपेट कर यों निर्भयतापूर्वक बैठ जाए, यह क्‍या जैसी-तैसी हिंमत कही जा सकती 
है ? जो अपने जीवन का मोह छोड़ देती है, वह ऐसी दया कर सकती है | कुछ ही 
देर के बाद सपेरे उस नाग को पकड़ने के लिए दौड़कर आए । दयादेवी से उन्होंने पूछा - 
“अरे छोकरी ! यहाँ कहीं (इस क्षेत्र में) तूने कहीं एक नाग देखा है ?' तब दयादेवी 
ने कहा - “मैं तो इन कंकरों से खेलती हूँ । मुझे भला यहाँ नाग कहाँ से दिखाई 
देता 2” त्तभी दूसरा सपेरा बोला - “इस लड़की ने सांप देखा होता तो यह यहाँ खड़ी 
ही नहीं रहती, भयभीत होकर भाग जाती !/' 
रूइकी की हिंमत देखकर नागदेद प्रसन्न हुए $ “इस ओर नाग आया हो, ऐसा 
नहीं लगता । चलो, दूसरी ओर चलकर तलाश करें ।” यों वे सपेरे नाग न मिलने से 
क्रोध से धमधमाते हुए दूसरी ओर चले गए । सपेरों के चले जाने पर दया देवी ने 
'कहा - ““नागराज ! तुम्हारे शत्रु तो चले गए, अब तुम्हें जहाँ जाना हो, वहाँ खुशी से जा 
सकते हो ।”' यह सुनकर नाग धीरे से जूड़े से नीचे उतरे और (बैक्रिय शक्ति से) अपना 
दिव्यरूप धारण करके द्यादेवी से कहा - “बेटी ! मैं तेरी हिम्मत और ऐसी दयावृत्ति 
देखकर तुझ पर प्रसन्न हुआ हूँ । में नाग का अधिछाता. हूँ । अत: ._, इच्छा हो, 
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भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


गर्भ पर से जीव की परीक्षा हो जाती है : 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र / के आठवें अध्ययन 
का अधिकार चल रहा है। उसमें बताया गया है कि धारिणी रानी ने सिंह का स्वण देखा। 
जागृत होकर उसने राजा के आगे स्वष्म का वृत्तान्त कहा, यह कल कहा गया था.। सुबह 
होते ही बलराजा ने स्वप्मपाठकों को 230 महक का फल पूछा । स्वप्त पाठकों ने भी 
कहा कि - “महायनी ने सिंह का स्वण देखा है, इसलिए गर्भस्थ जीव सिंह जैसा पराक्रमी; 
प्रभावशाली और तेजस्वी पुत्र होगा ।” स्व का फल सुनकर धारिणी रानी अत्यन्त प्रसन्न 
हुई । सनी सावधानीपूर्वक गर्भ का पालन करने लगी । रानी जब से गर्भवती हुईं, तब से 
उसके मन में पत्ित्र विचार आने लगे । मैं साथु-साध्विओं का दर्शन करूँ, दान दूं हे सामायिक 
करूँ, ये और ऐसे धामिक विचार आने लगे । गर्भ में पवित्र जीव आता है, तो माता को 
भी ऐसे पवित्न विचार आते हैं। गर्भ में पुण्यवान जीव आता है तो घर में धन बढ़ता है, 
प्रेम बढ़ता है, कुटठ॒म्ब में कुसम्प (फूट) हो तो सम्प (मेलजोल) हो जाता है, विघ्म हो तो नष्ट हो 
जाता है और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द की लहर आ जाती है। अगर गर्भ में कोई पापी जीव 
आ जाए तो वहाँ सम्प (मेलजोल) मिटक्रर झगड़ा और क्लेश हो जाता है। एक दूसरे का 
दिल फट जाता है | कई बार गर्भवती बहनें गेहूँ बीनते समय केकर को '(बाहर फेंकने के 
बदले) मुँह में डाल लेती हैं । यह मिट्ठी खाने का उसका मन क्यों हुआ ? इसमें उसका दोष 
नहीं है। गर्भस्थ जीव ऐसा ही है, जिससे उस्त गर्भिणी को मिट्टी खाने का मन हो जाता है । 

श्रेणिक राजा की महारानी चेल्लणा पवित्र महिला थी, वह चेडा-राजा की पुत्री 
थी । चेडा राजा के एक भी पुत्र नहीं था, सात पुत्रियाँ थी । भगवान्‌ महावीर ने चेडा 
राजा से कहा था - “राजन ! तुम्हारी साततों ही पुत्रियाँ सती हैं । तुम्हारे यहाँ पुत्रियों से 
दीपक (की ज्योति) रहेगी । प्रतिदिन मनुष्यों के मुख में से ताप पलों का गुणगान 
होगा ।” ऐसी पवित्र चेल्लना रानी के गर्भ में कोणिक आया, तब उसे श्रेणिक राजा के 
कलेजे का मांस खाने का विचार (दोहद) उत्पन्न हुआ ! इसमें चेल्लणा रानी का कोई दोध 
नहीं था । गर्भस्थ जीव का ऐसा दूपित भाव था । कोणिक.को श्रेणिक राजा (पिता) 
के कलेजे का मांस खाने का मन क्यों हुआ, यह जानते हो ? उसे श्रेणिक राजा के साथ 


पूर्वभव का बैरभाव था । पूर्वभव का वृत्तान्त इस प्रकार है - ४“ 
क्ोणिक का जीव (पूर्वभव में) तापस था । वह मासखमण (एक मासिक उपवास) 
के पारणे मासखमण करता था ।“उसकी तपश्चय्या को देखकर अच्छे-अच्छे लोगों के 
सिर झुक जाते थे । उस समय श्रेणिक का जीब राजा था। वह इस तापस का दर्शन 
करने जाता था । उप त्नापस के प्रति राजा का अत्यन्त भक्तिभाव था । राजा ने तापस 
को अपने यहाँ (मासखमण का) पारणा करने का आमंत्रण दिया | तापस का ऐसा नियम 
था कि जिसके यहाँ पारणा करना निश्चित हुआ है, वहीं करना | अगर चहाँ (किसी कारण 
से) नहीं हुआ तो अन्यत्र किसी के यहाँ पारणा नहीं करना और तुरंत दूसरा मासखमण 
तप शुरू कर देना । यह राजा तायस को पारणे का आमंत्रण देता था, किन्तु उसके पारणे 


उसे खुशी से मांग ले । इस पर दयादेवी मन में सोचने लगी - 'क्या मांगू ? मुझे शरीर 
ढकने के लिए वस्त्र मिलते हैं । घर जाती हूँ तो माता रूखी-सूखी ग्रेती और फेंढे-झूठे 
भात एवं खिचड़ी खाने को देती है । सोने के लिए मुझे फटी-टूटी गुदड़ी मिलती है। 
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' नागरूय कहा - भांग-मांग !$ 8३: ओं ! दयादेवी सिर्फ १२ वर्ष की 
छोटी-सी बालिका है, फिर भी उसमें कितनी समझ है, कितनी समता है ? उसने नागदेव 
से कहा - "देव ! अगर आप मुझ पर प्रसन्न हुए हैं तो (मेरी एक छोटी-सी मांग है) - 
इस जंगल में एक भी पेड़ नहीं है । मैं रोज गारयें चराने आती हूँ । पर कहीं छाया नहीं 
मिलती । अगर एकाध पेड़ हो तो मैं उसकी छाया में शान्त्रि से बैठ सकूं, साथ ही मेरे 
गायें भी आसपास चरकर छाया में बैठ सकें ।”' देखो, भांग-मांगकर इसने क्‍या 
मांगा ? उसे देव से मांगना होता तो बहुत-सी वस्तुएँ मांग सकती थी । उसकी. सौतेली 
माँ उसे इतना चुःख देती है, अतः उसने इस दुःख-निवारण की मांग की-होती तो उसे 
जे मिल सकता था । ४०% 28 उसने यह नहीं मांगा । उसके दिल में दया थी, अतः वह 
गीर उसकी गायें छाया में बैठ सकें, इसके लिए उसने एक वृक्ष हो जाने.की मांग 
क्री । कदाचित्‌ तुम पर देव, प्रसन्न हो जाए तो तुम क्या मांगो ? तुम तो मांगने में कोई 
कसर नहीं रखोगे, ठीक है न ? (हँसाहँस) नागदेव भी विचार में पड़ गए ! अहो ! यह 
बालिका कितनी भोली है ? यह छोटी है, इसलिए इसमें अधिक मांगने की समझ-बूझ- 
नहीं है । अच्छा, इसकी जो अभिलापा है, उसे पूर्ण कर दूं । अत; नाग्रेदेव ने “तथाउस्तु' 
कहकर वहाँ फल-फूलों से सुशोभित एक सुन्दर चगीचा .बना दिया, और कहा - 
“बेटी ! तू जहाँ जाएगी, वहाँ यह बगीचा तेरे साथ-साथ चलेगा और तुझे खूब 
सुन्दर छाया देगा । यह छोटी जगह में छोटा होकर और बड़ी (विशाल) जगह में बड़ा होकर 
रहेगा ।”” इस प्रकार वरदान देकर नागदेव अहृश्य हो गए-। * 
बन्धुओं ! जीवदया पालने में कितना महान्‌ लाभ है ? अब देखना, दयादेवी के पुण्य 
का कैसा उदय होता है ? प्रारम्भ में में कह गई थी कि धर्म-आत्मा के लिए निःस्वार्थ 
- निःस्पृह भाव से करना चाहिए, किसी प्रकार की आकांक्षा से नहीं । हम तुम्हें धर्माचरण 
करने का कहते हैं तो तुम कहते हो बाद में करेंगे । धर्म करते हुए तुम्हें आलस्य होता हैं, 
प्रमाद होता है, विकथाओं में, गप्पों में, टी.ची. देखने आदि में समय खो देते हो, परन्तु 
धर्म से, पुण्योपार्जन से मधुर सुखद फल मिलते हैं, तथ कितना आनन्द आता है? मनोज 
- अभीष्ट वस्तएँ मांगने की अपेक्षा भी उससे बढ़कर अधिक वस्तुएँ (बिना मांगे ही) सामने 
से आकर मिलती हैं । यहं सब प्रायः पूर्वभव में की गई धर्मासाधना तथा पुण्योपार्जन का 
फल है । अब दयादेवी तो बगीचे में बैठी है, मानो वनदेवी हो ! इस प्रकार सुशोभित 
हो रही थी ! उसे जब कड़ाके की भूख लगी तो उस बगीचें में आम, सीताफल, चीकूं, 
अंगूर, सेव (सफरजन), मौसम्बी, संतरा आदि अनेक मधुर फल बगीचे में थे, उसने वे 
फल खाये, पानी पीया और भूख-प्यास मिद्वकर शाम होते ही गायें चरकर घर आई! 


> बा] 


कि 3 3 (झंझट) में पड़ जाता था । पहले मासखमण के पारणे 
के दिन राजा के भस्तक में वेदना उत्पन्न हो गई । दूसरे पारणे के दिन राजा को युद्ध में 
जाना पड़ा । तीसरे पारणे के दिन 58 ने पुत्र को जन्म दिया, उसके युत्र जन्मोत्सव में 
रजा व्यस्त था। जैसे गुणसेन और की घटना बनी, वैसा ही यहाँ हुआ । तापस 
के यारणे का समय चीत जाता और तापस अगला (दूसग) मासखंगण शुरू कर देता । 
ग़जा को जब यह याद आता, तब उसके मन में अत्यन्त खेद होता, वह तापस के पास 
जाकर विनप्रभाव से क्षमायाचना करता ! यों लगावार तीन बार इस प्रकार बना । तीसरी 
बार भी पारणा नहीं हुआ, तब त्तापस को क्रोध आया | क्रोध हो क्रोध में उसने जीवनभर 
लिए आहार का त्याग कर दिया और नियाणा (निदान) कर लिया कि राजा ने त्तीन- 
तीन बार अपने यहाँ पारणा करने का आमंत्रण दिया, मगर पारणा नहीं कराया । अतः 
मैं (अपनी तपस्या के फलस्वरूप) इस बैर का बदला लूंगा । चह त्तापस मरकर श्रेणिक 
राजा का पुत्र 2387९ ४ । बड़ा होने पर उसने श्रेणिक राजा को पींजरे में डाला और 
उनकी नंगी पीठ पर कोड़े फककारे | श्रेणिक (के जीव) मे (पूर्वभच में) त्तापस से बहुत 
क्षमा भांगी, किन्तु ताथस माना भहीं । बैर का विपाक (कर्मफल) जीव को भोगे बिना 
5 सन नहीं होता । तुम लोगों में एक कहावत है न - “पुञ्ञ का लक्षण पालने में, 
बहू का लक्षण गारणे में (प्रवेशद्वार पर) ।” नई बहू शादी करके श्वसुर हे मे 
प्रवेश करती है, तब उसके नयन, वचन और चरण पर से उसकी परख हो जाती है कि 
यह कैसी है ? चतुर मानव मनुष्य की आँख देखकर समझ जाता है कि यह मनुष्य ऐसा 
होगा । तथा उसके बोलने पर से साश प्रतीति हो जाती है, और उसकी चालढाल पर से 
भी मनुष्य की परख हो जाती है । वैसे ही कई जीव गर्भ में आते हैं, तन उनकी मात्रा 
को जो विचार आता है, उस पर से उस गर्भस्थ जीव की परख हो जाती है तथा कुछ 
बातें जन्म होने के बाद परखी जाती हैं । - 
अस्तुत कथानक में धारिणी रानी के गर्भ में जो जीव आकर उत्पन्न हुआ, तब से उसे 
पवित्र बिचार आने लगे । धारिणी रानी गर्भवती हुई, उससे दूसरी ९९९ शनियों को बहुत 
आनन्द कु ! गर्भ का पालन करते हुए सवा नौ महीने सुखपूर्वक पूर्ण हुए तत्पश्चात्‌ रानी 
नै पुत्र को जन्म दिया । वह पुत्र अत्यन्त तेजस्वी था । कारण यह था कि माता ने स्वप्त में 
'गवान्‌ सिंह देखा था । और उसके पिता का नाय बलराजा था । उस पर से पुत्र का नाम 
जा गया - महावल कुमार । किसी परिवार में मात्ता के नाम पर से पुत्र का भाप रखा जाता 
$ । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के १९वें (मृगापुत्रीय) अध्ययन में मृगापुत्र का नाम उसकी माता 
पगादेवी) के नाम पर से रखा गया था । चूँकि उसकी माता का नाम मृगादेवी था । उप्त पर 
* धृगापुत्र नाम रखा गया । यहाँ पिता (बलगज0 के नाम पर से पुत्र का नाम महाबल कुमार 
जा गया । उसके जन्म से वीतशोका नगरी में आनन्द-आनंन्द छा गया । पुत्र का लालन 
लिन करने के लिए अलग-अलग देशों की दासियाँ रखी गई । बहुत ही लाड़प्यार से महाबल 
आर चड़ा हुआ । उसे देखकर राजा-रानी को अपार आनन्द हुआ | अब महाबल कुमार के 
ड़े होने घर आगे चया घटना घटित होती है ? उसके भाव आगे यथावसर बिचारेंगे । 
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जिन्होंने मात्र सोलह वर्ष की नाजुक वय में संयम लेकर रत्नयत्र की 
रोशनी ज्ञलका दी, वीरवाणी का शेष देशोदेश में गुजित कर दी, शासन 
की शान बढायी हैं । ऐसे पुस्तक प्रवचन कर्ता, प्रवचन प्रभाविका, 
शासनदीपिका महान विदुषी बा.ब्र. पूज्य श्री शारदाबाई महासतीजी के 
चरण कमल में हम सबका कोटि-कोटि वंदन 


छोड़कर पोंची ले ली तो महावीर के मेरे श्रावकों को महावीर के वचन पर कब विश्वास 
बैठेगा ? 'विपयान्‌ विषवत्‌ त्यज” - विषयों को विष जानकर छोड़ दो, इस उक्ति 
के अनुसार उत्हें छोड़ देना चाहिए । विषयों को विष सम जानते हुए भी, छोड़ते नहीं, 
इसका एक कारण यह है कि तुम्हें अभी तक वीतराग प्रभु के वचनों पर श्रद्धा-निष्ठा- 
विश्वास नहीं है, तथैव मोक्ष की रुचि जागी नहीं है । जब मोक्ष की रुचि जागेगी, तब 
तुम्हारी यह दशा नहीं होगी । ज्ञानीपुरुषों के वचन पर श्रद्धा जागेगी, तब उनके गुणों 
को, उनकी पवित्रता को और उनके उपकारों को नहीं भूलेंगे । 

बन्धुओं ! 'मुझे मोक्ष मिले,' अर्थात्‌ “मुझे मोक्ष में जाना है' ऐसा विचार किसे 
सूझता है ? ज्ञानी कहते हैं - संसार-परिभ्रमण जब अर्द्ध -पुदूगल-परावर्तन-काल-परिमित 
हो जाय, तब ऐसा विचार आता है। अर्द्ध-पुद्गल-परावर्तन-काल से अधिक संसार-भ्रमण 
हो तो “मुझे मोक्ष मिले, ऐसी इच्छा नहीं होती । इसके विपरीत जिसे मोक्ष प्राप्त करने की 
इच्छा होती है, उसे अर्द्ध-पुदूगल-परावर्तन-काल से अधिक संसार में भ्रमण करना महीं 
होता । किन्तु 'मुझे मोक्ष में जाना है', 'मुझे जल्दी मोक्ष मिले' इन शब्दों का उच्चारण केवल 
जीभ से बोलने तक ही सीमित न हो । तुम यों मत समझना कि महासतीजी यों कहती 
थीं! कि मोक्ष में जाने का विचार आए, इसलिए अर्द्ध-पुदूगल-परावर्तन-काल में मोक्ष में 
अवश्य जाना ही है। यह आशय नहीं है, मेरे कथन का मोक्ष में जाने की रुचिवाले जीव 
के रग-रग में संसार असार है, त्याज्य है, ऐसी प्रतीति होना चाहिए । मोक्ष का अभिलापी 
जीव चारित्र मोहनीय कर्म के उदय से संसार में रहता है, परन्तु संसार में रमण नहीं करंता, 
लिप्त या आसकत नहीं होता । किसी मनुष्य को बुखार आया, अतः वह णिवनाईन को 
कड़बी भोली लेता है, कोई होम्योपैधिक की अथवा बायोकैमिक की मीठी दवा लेता है 
या कोई मीठा शर्बत पीता है । उसे कोई “तू क्‍या पी रहा है ?' तो वह 
कहेगा - “मैं दवा पी रहा हूँ,' परन्तु ऐसे नहीं कि 'मैं शर्वत पीता हूँ ?' दवा कड़वी 
हो चाहे मीठी हो, पर दवा दवा ही होती है। उसी प्रकार संसार में भले ही तुझे स्वर्ग से 
सुख मिले हों, या मिल रहे हों, पर संसार तो संसार ही है, जिसमें कोई सार नहीं है। सच 
3 तो संसार जीव को चतुर्गति की जेल में डालनेवाला पिंजरा है। मोक्षाभिलापी जीव 

कर्म के उद्यवश संसार में रहना.पड़े तो रहे, पर खूब अलिप्त रहे । 

. भगवान्‌ महावीर जब आती .दीक्षा लेने को तैयार हुए, तब उनके बड़े भाई मे 
कहा - “भाई ! माता-पिता त्ञो हमें छोड़कर चले गए, तू भी क्‍या मुझे छोड़कर चला 
जाएगा ?" बड़े भाई के अत्यन्त आग्रह से उन्हें आश्वासन देने के लिए प्रभु महावीर दी 
वर्ष तक संसार में रहे । पर वे किस प्रकार रहे ? 24828 निलिप रहे | इस सम्बन्ध 
में तुम ऐसा विवाद मत करना कि भगवान्‌ महावीर अपने बड़े भाई के आग्रह के कारण 
दो वर्ष संसार में रहे, तो हम संसार में क्यों न रहें ? बन्युओं ! उन्हें विशिष्ट अतीद्िय ज्ञान 
था' तुम्हें और हमें चैसा ज्ञान है क्‍या ? वे तीर्थंकर पद प्राप्त करनेवाले थे, मोक्ष में जाने- 
वाले थे, फिर भी उन्होंने संयम ग्रहण किया और करेमि भंते गा सामाइयं, इस पाठ 
से सामायिक चासरित्र अंगीकार किया । दीक्षा लेते ही उन्हें चौथा मनःपर्याय ज्ञान हो गया। 
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साढ़े बारह चर्ष - पन्द्रह दिन की उग्र (तप) साधना को तब केवलज्ञान हुआ । इस पर से 
तुम समझ गये होगे कि (सर्वविरति) चारित्र ग्रहण किये बिना त्तीन काल में संसार से 
छुटकारा नहीं हो सकता, यह निश्चित समझ लेना । संसार दुर्गन्‍्ध से भरी गटर है, ऐसा लगना 
चाहिए । बहुत्त-सी दफा जब गटर ३२३४ है, तब कसी दुर्गन्‍ध फैलती है ? कोई व्यक्ति यों 
कहे कि अगर तुम गटर में रहो तो में तुम्हें रोजाना २५ रुपये दूंगा, भला क्‍या कोई उस 
गटर में रहने को तैयार होगा ? जिस गटर के पास से होकर निकलते हुए भी घृणा पैदा 
होती है, जिसकी दुर्गन्‍्ध से जोव घबरा जाता है; उसमें रहने हेतु चाहे जितना धन देने का 
कोई प्रलोभन दे, तो भी क्या कोई उसमें रहने के लिए तैयार होगा ? कदापि नहीं । तुम 
भोजन करने बेठे हो, उस समय कोई तुम्हारे सामने बिष्टा का टोकर रख जाए, तो तुम्हें कैसी 
नफरत होगी ? कदाचित्‌ तुम नाक में कपड़ा ठूँस दोगे, या आँख भी बंद कर दोगे, फिर 
भी चमन हो जाएगी । गटर से जैसी यह सूग चढ़ती है, उप्ससे भी अधिक सूग, तुम्हें इस 
आस्रवरूपी संसार की दुर्गन्धयुक्त गटर में रहकर पाप का सेवन करने की चढ़नी चाहिए। 
चतुर्गति भें परिभ्रमण का त्रास होना चाहिए । संसार में रमण करने (आसक्त-लिप्त रहने) 
बाला जीव संसार के मनमाने सुख मिलें तो निःशंक होकर खुले दिल से भोगता है, उसीमें 
नाचता-कूदता और आनन्द मानता है । उसके फलस्वरूप वह नरक और तिर्यचगति का 
आमंत्रण स्वीकार करके वहाँ का मेहमान बनता है । तथैव संसार में रहनेवाले जीव का संसार 
में पाप-कार्य करते हुए उसी तरह मुँह बिगड़ जाता है, जिस तरह व्विमाईन की गोली खाने 
से मुँह बिगड़ जाता भगवान्‌ कहते हैं - “प्रेश श्रावक पाप भीरु अर्थात्‌ पाप से घृणा 
'करनेवाला होना चाहिए ।” श्रावक् के २१ गुणों में 'पाप भीरू' नामक श्रावक का एक 
गुण है। अत; श्रावक पाप-कार्य करते हुए सावधान रहे । किसी मनुष्य को किसी चीज 
के खाने से एलर्जी हो जाती है, तो वह उसका त्याग कर देता है न ? उसी प्रकार किसी 
भी (अनिष्ट अशुभ पाष) कर्म को करने से आत्मा को एलर्जी हो जाए, तो उप्तका त्याग 
करोगे न ? ऐसा करने पर फिर मोक्ष अपने से दूर नहीं है । 
“मोक्षस्य नहि चासोउस्ति, न ग्रामान्तमेच वा । 
अज्ञान-हृदय-ग्रन्थि-नाशो, मोक्ष इति स्मृतत: ॥7 
किसी स्थान-विशेष में निवास मोक्ष नहीं है, अथवा मोक्ष को ढूँढने के लिए किसी 
दूसरे ग्राम में जाने की आवश्यकता नहीं है । हृदयस्थ अज्ञान की ग्रन्थी को नष्ट करना 
ही सर्वकर्म क्षय रूप मोक्ष कहा गया है। संक्षेप में, मोक्ष कोई बाहर खोजने की चीज 
नहीं है, यह तो तुम प्रत्यक्ष देखते हो कि किसी बर्तन पर जंग लग जाए तो उसे बहुत 
घिसकर मांजा जाता है, तो वह चमकने लगता है। में पूछती हूँ - बर्तन में बह चमक 
कहीं चाहर से आती है ? नहीं, वह चमक बर्तन में हो थी, किन्तु उस पर काट लग गया 
था, बस, इसी तरह आत्मा पर चढ़ी हुई कर्म की कालिमा को तप और संयम द्वारा पूर्णतया 
दूर की जाय तो आत्मा शुद्ध ज्योतिर्ममी बन जाती है॥ और आत्मा की सर्वथा शुद्ध 
अबस्था ही मोक्ष है । हे 





शा.शि.-९ 


(_भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


अपना चालू अधिकार है - घारिणी यानी का । धारिणी रानी ने एक पुत्र को ज 
दिया है | उसका नाम रखा गया है - महावल कुमार । अब वह बहुत ही लाड़-प्यार 
चड़ा हो रहा है । समय यीतते देर नहीं लगती । शास्त्र में कहा गया है - 

#गहव्वले नाग॑ दारए गाए; उम्मुक्क जाव भोग-समत्यथे 77 | 

महाबल कुमार का जन्म होने के पश्चात्‌ समय व्यतीत होने के साथ महावल क्ुम 
ने चाल्यावस्था पार करके युवावस्था में पदार्पण किया । युवक महाबल कुमार चह 
होशियार था । अल्पकाल में ही उसने बहुत ज्ञान प्राप्त कर लिया था । वह समस्त कला३ 
में कुशल, चुद्धिमान्‌ और पंचेन्द्रिय सुख-भोग के लिए समर्थ (योग्य) हो गया । 

महावल कुमार चतुर और पराक्रमी था । वह अत्यन्त रूपवान्‌ और विनयवा 
था । ऐसे गुणवान्‌ पुत्र को देख-देखकर माता-पिता की आँखें धकती ही भहीं (स्थिर' 
जाती) थी । पुत्र पढ़ु-लिखकर बचपन विताकर जब जवान हो जाता है, तब माता-पिः 
उसका विवाह करने को उद्यत होते हैं । क्या कोई माता-पिता पुत्र के बड़े या युवक ' 
जाने पर (ऐसा सोचते हैं कि) यदि इसे वैराग्य उत्पन्न हो तो दीक्षा दिला दें ? (हसाहँः 
बल्कि वह विरक्त (वैराग्य बासित) हो जाए तो उसे (संसार में) रोकने का प्रयत्न कर 
हैं। हाँ तो, तुम्हारी तरह माता-पिता 20726 8: 'का विवाह करने के लिए तैय 
हुए - “तए ण॑ त॑ महत्वलं 3 सरिसियाणं कमल- सिर 
पागोक्‍्खाणं पंचण्ई ययवर-कनल्नलासयाणं एगदिवसेणं पाणिहगेण्हा्वेति' 
तत्पश्चात्‌ महाबल कुमार को सिर्फ एक ही दिन में समान कुल और समान वयवाल 
'कमलश्री आदि पाँच सौ उत्तम राजकन्याओं के साथ पाणिग्रहण (विवाह) कर देते हैं 

बन्धुओं ! आपको ऐसा लगता होगा कि हमारे तो एक ही पली है, और उनके ५० 
रानियाँ | विचार करिए, उनके ५०० पत्लियाँ अवश्य थीं, वे भोगावली कर्म के उदय : 
भोग भोगते थे, लेकिन वे उनमें आसकक्‍त नहीं थे ) उनके एक-एक से बढ़कर सुन्दर ५ ४ 
पत्लियाँ थीं । किन्तु समय आने पर वे एक साथ, एक ही झटके में पाँच सौ ही पतिंट 
का त्याग कर देते थे, यही उनकी अनासक्ति का सबसे प्रबल सबूत है । मगर आपव 
जिंदगी भर तक एक पली का भी मोह छूटता नहीं । शास्त्रकार आगे कहते हैं - “पं 
पासायसया पंचसयदाओ जाव विद्दरट् ।? बलगजा ने ५०० पुत्रवधूओं के रद 
के लिए ५०० राजप्रासाद बनवा दिए । साथ हो महावल कुमार की ५०० पतियों २ 
से प्रत्येक पतली पांच सौ प्रकार का दहेज (दाज) लाई थी | इस प्रकार महायलकुमा 
यावत्‌ सभी राजमहलों में यथेच्छ निवास करके मनुष्यभव के सभी सुखभोगों के 
उपभोग करने लगे । 

इधर चलसजा और घारिणी रानी प्रमुख हजार रानियाँ बहुत ही आनन्दपूर्वक रह रा 
थे | उस समय वहाँ क्‍या हुआ ? शास्त्र में कहा गया - “'तेणं कालेणं तेणं रागएण 


॥१३० छणब्खन्यलड शाया साधा: <खडऊर> 
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बनाना चाहता है । अध्यापक विद्यार्थी को विद्वान्‌ बनाना चाहता है। गार्ड रेलगाड़ी को 
क्षेम कुशल-पूर्वक स्टेशन पहुँचाना चाहता है। नाविक नौका को नदी या समुद्र के किनारे 
ले जाना चाहता है, इसी प्रकार गुरु की भावना शिष्य का शीघ्ष कल्याण कराने की होती 
है। गुरु को अन्य कोई स्वार्थ नहीं होता । 


भ.- मल्लिनाथ का अधिकार 


स्व-पर-कल्याण के कामी सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी को शास्त्र-सुधारस का पान 
कराते हैं और विनयवान्‌ जम्बूस्वामी खूब प्रेम से (शास्त्र रस की) घूँट का पान कर रहे 
हैं । कल हमने यह बात कही थी कि बलराजा अत्यन्त उत्साहपूर्वक इन्द्रकुम्म उद्यान में 
धर्मघोष अनगार की वाणी सुनने के लिए गए । धर्मघोष अनगार को वन्दन करके वे 
उनकी वाणी का पान करने हेतु बैठ गए । वीतसगवाणी सुनते समय यदि हृदय में माया, 
क्पट, ईर्ष्या आदि दुर्गुण भरे होंगे तो वह वाणी अन्तर में नहीं उतरेगी । जैसे नरम जमीन 
पर वर्षा बरसती है तो वह (पानी) जमीन के अंदर उतर जाता है, किन्तु पापाण पर बरसे 
तो पानी वहाँ टिकता नहीं, शीघ्र (चला) बह जाता है, इसी प्रकार जिसका हृदथ सरल 
और पवित्र होता है, उसके हृदय में जिनवाणी का शीघ्र असर हो जाता है । 
बन्धुओं ! यदि आप संसार के कार्य में उत्साहपूर्वक लग जाते हैं, तो कर्म का बन्धन 
होता है, किन्तु यदि आप उत्साहपूर्वक सन्तदर्शन करने घर से निकले, मन में ऐसे भाव 
आएँ कि अहो आज मैं संत के दर्शन करूंगा, उनके मुख से धर्म के दो शब्द सुनूंगा और 
पावन बनूंगा । आज मेरा जीवन धन्य हो जाएगा, किन्तु आप अभी तक उपाश्रय नहीं 
पहुँचे हैं, वाणी भी नहीं सुनी है, फिर भी कदम-कदम पर आपके कर्मों की निर्जय होने 
लगती है। ' भगवती सूत्र' के प्रथम शतक, प्रथम उद्देशक और प्रथम सूत्र में भगवान्‌ का 
कथन है - 'चलगाणे चलिए? - चलने लगे, तब से चला कहलाता है । किस प्रकार ? 
जैसे - सत्ता में आठों ही आठ कर्म पड़े हैं, वे कर्म अभी तक उदय में महीं आए हैं, परन्तु 
बे विपाकोदय में आने के लिए सत्ता में से चलित हुए हैं, तव कहा जाएगा कि वे कर्म 
विपाकोदय में आए हैं। इसी प्रकार धर्म का कार्य हो, या पाप का कार्य, करने लगे तो 
वह किया कहलाएगा । अन्तर इतना ही है कि धर्म के कार्य में कदम-कदम पर कर्म की 
निर्जय होती है, जबकि पाप के कार्य में कदम-कदम पर कर्म का बन्ध होता है । 
बलराजा अपने विशाल परिवार सहित धर्मघोष अनगार के दर्शन करने गए । दर्शन 
'करके अत्यन्त उल्लासपूर्वक उनकी वाणी सुनी । धर्मघोष अनगार धर्म का उपदेश देते हुए 
समझते हैं - “यह जीव अनन्तकाल से संसार में किस कारण भटकता है ? अनादिकाल 
से आत्म-घर में पर-पुद्गलों का प्रवेश हुआ है । कहा है - 'परः प्रदिष्ट: कुरुते 
विनाश:” पराया प्रविष्ट होने पर वह विनाश करता है ।” बन्धयुओं ! मैं आपसे पूछती 
हूँ कि आपके घर में कीई दुर्जन मनुष्य घुस जाए तो वह नुकसान करता है या नहीं -? , 
््््््य्ख्प्य्््ग्याय्य््म्भ्व््स्य्ञ््प्य 


ही 


धम्मघोस-णामे थेय पंचहिं अणगार-सएहिं सद्धिं संपरिवुडे पुव्वाणुपुदि 
चरमाणे, गामाणुगामं दुडडन्जमाणे सुहं सुहेणं विहरमाणे नेणे 
इंदकुंगेणामं उज्जाणे, तेणेव समोसढे, संजमेणं तवसा अप्पाणं भाव 
माणे विहरंति ॥7?? ४ 

उस काल और उस समय में धर्मघोष नामक स्थविर ५०० अनगारों के साथ अनुक्र 
से ग्रामानुग्राम विचरण. करते हुए सुखपूर्वक बीतशोका नगरी के बाहर इन्द्रकुम्म नाम 
उद्यान में मुनि-परम्परा के अनुसार अवग्रह प्राप्त करके वनपालक की अनुज्ञा लेकर उ' 
उद्यान में ठहरे । वहाँ उनका समवसरण लगा, धर्म सभा जुड़ी । वीतशोका नगरी की जन 
को मालूम हुआ कि नगरी के बाहर उद्यान में स्थविर भगवन्त अपने शिष्य समुदाय सहि 
'पधारे हैं । यह सुनकर नगरजन अपने-अपने घर से निकलकर मुनिवरों के दर्शनवन्दन 
'पर्युपासन करने एवं उनके प्रवचन सुनने के लिए उद्यान में आने लगे । स्थबिर भगवः 
ने घलराजा को तथा उस धर्मपरिषद्‌ को उपदेश दिया । तत्पश्चात्‌ - 

परिसा णिग्गया, बलो दि यया णिग्गओ । 

उपदेश श्रवण करके परिषद्‌ भी अपने-अपने स्थान को चली, राजा भी अप 
राजमहल की ओर चल पड़ा । ह॒ 

बन्धुओं ! एक कहावत है, 'साधु तो रमता भला' - साधु चिचरण करता रहे, ८ 
अच्छा-निर्मल रहता है । तात्पर्य यह है कि साधु-साध्वी जहाँ-जहाँ विचरण करते है, व 
धर्मप्रेमी जनता को, धर्मोपदेश देते हैं। संसार-सागर से तरने का मार्ग बताते हैं | किः 
वे सशक्त होते हुए भी अगर एक ही जगह स्थिर होकर रह जाते हैं, तो उनके चारित्र 
शिथिलता आने की संभावना रहती है । इसलिए भगवान्‌ ने कहा - 'विहारचरिय 
इसिपणं पसत्था! ऋषि-मुनियों के लिए विहार (विचरण) चर्या ही प्रशंसनीय है 
इसलिए भगवान्‌ द्वार यह कानून कितना अच्छा है ? वे कहते हैं - “हे सन्त ! तू (विभि' 
क्षेत्रों में) जितना अधिक विचरण करेगा, उतना ही तेरा चारित्र अधिकाधिक निर्मल रहेर 
और (स्व-पर कल्याणरूप) धर्म का लाभ भी मिलेगा ।” एक जगह जमकर रहने से रा 
भाव बढ़ता है। इसलिए कार्तिक सुदी पूनम के दिन चातुर्मास पूर्ण होने के पश्चात्‌ मागस 
बदी (गुजराती कार्तिक वदी) एकम या दूज को, अपने-अपने सम्प्रदाय की परम्परानुस 
(सशक्त) साधु-साध्वी बिहार करते हैं। भगवान्‌ का आदेश उत्सर्ग परम्परानुसार यहाँ तः् 
है कि चातुर्मास समाप्ति के एक-दो दिन के बाद बिना कारण के उस क्षेत्र में रहना थ 
वहाँ पानी तक पीना कल्पनीय नहीं है । 

वीतशोका नगरी में पवित्र स्थविर संत पधारे हैं । बलराजा को उनके पदार्पण क 
सूचना मिलते ही, वे अपने राज परिवार सहित उनके दर्शन-बंदन-श्रवण करने के लि 
तैयार हुए । नगरी में भी राजा ने घोषणा करवाई कि 'नगरी-नरेश संतों के दर्शन कर 
जा रहे है, जिन्हें आना.हो वे शीघ्र तैयार होकर चलें ।' जहाँ नगरी के राजा संतों के दर्शन: 


[>> स्जलस:स्श्फिस्य्सज्््ज्पाा 


हाँ, करता है । इसी प्रकार ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि - “अनादिकाल से आत्मयृह में पर- 
पुदूगलों का प्रवेश हो चुका है, वे आत्मा के ज्ञानदर्शन-चाखिरूपी धन का विनाश करते 
हैं।” आत्मगृह में पाया घुस गया है, इतना ही नहीं, वह वहाँ अड्डा जमा कर बैठने में 
अभ्यास्त हो गया है। आत्पा के गुणों को (आत्म) घर से बाहर फेंक कर स्वयं घर का 
मालिक हो कर बैठा है और मालिक को बाहर निकाल दिया है। आत्मा अज्ञानदशावश 
परशायों को अपने मानकर उनका पोषण और प्रशंसा करती है, तथैव पर पुद्गलों का 
रागी-द्वेषी बनकर आत्मा समय-समय पर उन्हें घर में घुसाता है और घुसाये हुए थे 
कर्मपुदूगल आत्मा को बार-बार दुःख देते हैं ॥। जबतक आत्मगृह में कर्म-पुदूगलों की 
उपस्थिति है, तबतक आत्मा को भय, दुःख, शस ओआदि सब रहेंगे | कर्मपुदूगल जब 
आत्मगृह में से निकल जाएँगे, तभी आत्मा सच्चे माने में सुखी होगा ।_.. * 
““देबानुप्रियों ! इस उत्तम मनुष्यभव को पाकर ऐसा पुरुषार्थ करो कि आत्मगृह में 
जो पर-पुद्गल प्रविष्ट हो रहे हैं, वे रुकें और जिन पर-पुद्गलों का प्रवेश हो चुका है, 
उनका शीघ्र निष्कासन हो । यदि आत्मा को अपने स्वरूप का भान हो जाए, तो वह पर- 
पदार्थों के साथ परिचय कम करने लग सकता है । क्योंकि पर-संयोग के कारण सुख 
का नाश और दुःख का आगमन होता है। कहा भी है - ह 
'संजोगमुला जीचेण चत्ता दुक्ख-परंपरय” । 
“पर-संयोग के कारण जीव (आत्मा) ने दुःखों की परम्परा प्राप्त (खड़ी) की है ।” 
जहाँ 'पर' का संयोग हुआ, समझलो वहाँ दुःख आ गया । आत्पा पर के साथ हिलमिल 
जाता है, उसीके कारण जन्म-मरण के दुःख उत्पन्न होते हैं । असंयोगी आत्मा को कोई 
आपत्ति या भय नहीं है । आत्मा का शुद्ध स्वरूप समस्त जड़-पदार्थों से भिन्न है। आत्मा 
(शुद्ध आत्मा) का अस्तित्व स्वतंत्र है । उसे सुख के लिए दूसरों को अपेक्षा रखने की 
आवश्यकता नहीं होती । वह स्वेयं अनन्त - (अव्यायाध) 'सुखरूप है | स्वयं सुखरूय 
आत्मा को सुख के लिए किसी से भीख मांगने की जरूरत नहीं होती । अपने पास 
अनन्तसुख का खजाना होने पर भी अज्ञानी जीव पर (दूसरे सजीब-निर्जीव) पदार्थों से 
सुंख के लिए प्रार्थना करता है। आत्मा को अपने में निहित अनन्तसुख का खजाना प्राप्त 
करे के लिए आत्मगृह में घुसे हुए कर्म-पुदूगलों को भगाने की जरूरत है।._ 
चलराजा धर्मघोषमुनि की वाणी सुनकर वैश्यग्य रंग से रंग गए । अभी तक तो थे 
स्वयं पाप पंक में पड़े थे, किन्तु स्व-स्वरूप का भान होते ही निश्चय किया कि "पर 
के संग चढ़कर अनन्तकाल से संसार में प्रमण किया । 'पर' के प्रपंच में फंसकर अनेक 
पघाषकर्म किए । यहुत दुःख सहे, अब इस पर-प्रपंच का पींजर मुझे नहीं चाहिए। अब 
तो अपने स्व-गृह में स्थिर होना है । स्व में जो सुख है, वह पर में तीन काल में मिलनेवाला 
नहीं है । चाय चरने क्ते लिए जंगल में गया हुआ पशु शाम होने पर मालिक के द्वार 
उसको यांधने के खीले पर आकर खड़ा रहता है। तब उप्तका मालिक उसे प्रेम से पपो- 
, १8० >ललएल्ए शारदा शिखर भा-१ त्र्ज्ख्छ्छ्छ्त ] 


५४७८४६७६४४००४४७ ४ ७४४४७७४४७४०- ०7 क५> 2२५०-०२ ०५, (54 डेप अत % 390 आज जे > कक ०० कब 4 ७3 क बन कल सके +लट लक ०+|्पम4कग नर आओ 


बन्दन करते हेतु जा रहे हों, वहाँ जनता पर भी उसका अपूर्व प्रभाव पड़ता है । फलत: 
प्रजाजन भी उल्यसपूर्वक संत-दर्शन करने के लिए जाने को उद्यत हुए । . 

देवानुप्रियों ! तुम्हारे गाँव या नगर में संत-सती, का पदार्पण हों,- त्तव, तुम 
(प्रमादी बनकर) घर में बैठे मत रहना ! कम से कम एक घंटा तो संत्त-समागम अवश्य 
करना । धंधे - व्यवसाय आदि की ममता छोड़ देना । कुदुम्ब-परिवार के लिए पड्यंत्र 
करके अधिकांश लोग प्रचुर घन एकत्रित कर लेते हैं, किन्तु आज तो उन अनैतिक 
धनलोलुपों को मीसा के कानून के अनुसार गिरफ्तार करके जेल में बिठा देते हैं। किसको 
किस जेल में डाल देते हैं, उसका भी कोई पता नहीं है। खानेवाले की जेल में नहीं जाना 
पड़ता । लेकिन तुम्हें (चोरबाजारी करनेवाले को) जेल में जाना पड़ेगा । इस मीसा 'में 
पकड़े जाने पर किसी प्रकार की अपील या दलील नहीं सुनी जाती । फिर भी इस मीसा 
से तो कदाचित्‌ दो-तीन वर्ष में छुटकारा मिल जाएगा, किन्तु कर्मसत्ता की 85304 8] 
ऐसी पकड़ेगी कि (कितने हजार वर्षा तक) किस दुर्गति की जेल में छूंस देगी, उसका 
यता नहीं है । अतः भगवद्वाणी से कर्मों के बंध होने और उससे मुक्त होने के कारणों 
को भलीभाँति समझकर पर-भावों (शरीर और शरीर से सम्बन्धित सजीव-निर्जाब 
पदार्थों) पर से ममता-अहंता छोड़कर शुद्ध धर्म का आचरण करोगे, उतना ही तुम्हारी 
आत्मा को लाभ होगा 

चलराजा भी विशाल जनसमूह के साथ हल नि भगवंतों के दर्शन-वन्दन- श्रवण 
करने के लिए पहुँचा । मुनियों के दर्शन-वन्दन चह बैठे । स्थविर भगवन्त ने धर्म 
देशना सुनाई । उनकी 'अमृतभरी वाणी सुनकर बलराजा को संसार की अस्थिरता- 
क्षणिकता का भान हुआ । वह ज्यों-ज्यों जिनवचन, गुरुदेव स्थविरमुनि से सुनते गए, 
त्यों-त्यों उनकी आत्मा में अपूर्व आनन्द की अनुभूति होने लगी । उनके मुख से उद्गार 
निकले - “अहो ! कितनी कल्याणकारिणी आपकी बाणी है ?'” धर्मघोष स्थविर की 
वाणी सुनकर वलराजा प्रतिबुद्ध हुए, ये वैराग्य-रंग में रंजत हो गए । सचमुच, वे कितने 
पवित्र और लघुकर्मी आत्मा थे ? स्रर ' के 

स्पानांग-सूज्” के चतुर्थ स्थान में चार प्रकार के मेघ (बांदल) बताए हैं । एक 
मेघ ऐसा होता है, जो एक बार बरसता है, तो उससे दस हजार वर्ष तक अन्न उत्पन्न होता 
है । दूसरे प्रकार का मेघ एक यार बरसता है, तो उससे एक हजार वर्ष तक अनाज पैदा 
होता रहता है । तीसरे प्रकार का मेघ एक बार वरसता है तो उससे दस वर्ष तक अन्न उत्पन्न 
होता रहता है और चौथे प्रकार का मेघ ऐसा है कि वह अनेक बार बरसता है, तय जा 
कर एक बार धान्य पैदा होता है। यह मेघ पंचम आरे का है । 

० 080 बलराजा पहले प्रकार के मेघ जैसे थे । उन्होंने धर्मघोष अनगार की पहली 
बार सुनते ही कहा - “गुरुदेव ! आपकी वाणी सुनकर मुझे संसार असार 
प्रतीत हो गया है ।'' बलराजा ने तो पहली चार धर्मोपदेश सुनते ही इस प्रकार कहा, परन्तु 
-. मेरे घाटकोपर के भावुक श्रावकवर्ग कब कहेंगे कि हमें भगवद्वाणी सुनकर संसार असार 


नता है तथा उसके खाने के लिए घास-चारा डालता है और जो ढोर मालिक की आज्ञा 
पं नहीं रहता, उसे लकड़ी की मार खानी पड़ती है । स्कूल में पढ़ने गया हुआ बालक 
जब घंटी बजती है, तब उसके मन में विचार फिरता है कवि अब शीघ्र घर जाना 
चाहिए. | तुम ऑफिस या घर जाते हो, वहाँ पंखे या एयरकंडीशन रूम में कुर्सी पर बैठे 
दो । वहाँ सभी तुम्हे साहब-साहब कहते हों, लेकिन शाम होते हो तुम्हें घर आने का मन 
होता है ! यहाँ उपाश्रय में आकर बैठे हो, तब भी ऐसा होता है कि कब महासतीजी 
व्याख्यान बंद करें और हम घर जाएँ । यहाँ बैठे हो फिर भी घर की याद आती है । यहाँ 
तो कितनी शान्ति है ? जबकि घर में कितनी उपाधि है ? रविवार की छुट्टी के दिन शान्ति 
होती है, परन्तु घरवाली कहेगी - “आज घी समाप्त हो गया है ।”” दूसरे रविवार को कहेगी 
कि तेल और रेशनिंग के पैसे दो । फिर तीसरे रविवार को कहेगी - इस लड़के के कपड़े 
फट गए हैं। वे (खरीद कर बाजार से) लाइए, फीस भरने के लिए रकम दो । यों घंटी 
बजती रहती है - फरमाइस की । इतनी उपाधि होने पर भी घर याद आता है, किन्तु क्या 
उपाश्रय या धर्मगुरु याद आते हैं ? एक भक्त ने अपनी मस्ती में गाया है - 

हुं तने भजुं छुं रविवारे, नाकी क़यां छे समय प्रभु म्द्वारे ९ 

आम तो हमेशा स्थानके आवुं, ३ तेवो पाछो सीघावुं । 

मे घड़ी बेसुं छू रविवारे, बाकी क़्यां छे, समय प्रभु म्हारे ? ॥ 

आज रखिवार है, इसलिए यहाँ बैठे हुओं में से कितने ही लोगों ने प्रोग्राम निश्चित 
कर रखा होगा कि आज गार्डन में घूमने जाना है, पिक्चर देखने जाना है, सगे-सम्बन्धियों 
से मिलने जाना है, या विवाह अधवा सगाई में जाना है । परन्तु क्या आत्मा के लिए 
कोई प्रोग्राम निश्चित किया है क्या ? अनन्तकाल से आत्मा पाप करता आया है, परन्तु 
क्या आपके मन में कभी यह विचार आता है कि इस पाय को पकश्चात्ताप की भट्टी में 
डालकर जला डालूं ? एक दिन भी पाप के विषय में पश्चात्ताप किया है क्या ? शरीर 
को स्वच्छ रखने के लिए प्रतिदिन स्नान करते हो, परन्तु आत्मा को स्वच्छ बनाने के लिए 
रोज प्रतिक्रमण करते हो क्या ? इस समय वर्तमान चातुर्मांस के पवित्र दिन चल रहे हैं, 
तो अष्टमी या पंचमी की, या सुबह अथवा शाम को, एक टाइम भी मुझे प्रतिक्रमण 
करना है, ऐसा प्रोग्राम निश्चित करते हो कया ? 
चन्धुओं ! पाप का पकश्चात्ताप नहीं करोगे, और नये कर्म करते हुए रुकोगे नहीं, वहाँ 
तक आत्मा को कर्म की गुलामी से मुक्ति नहीं मिलेगी । तुम्हें सबकुछ स्वतंत्र अच्छा 
लगता है न ? मकान स्वतंत्र पसंद है, व्यापार भी स्वतंत्र अच्छा लगता है, परन्तु अभी 
तक कर्म की गुलामी से आत्मा को मुक्त करके स्वतंत्र बनाने की लगन नहीं लगी । 
अगर तुम्हारा मन धर्म में लीन होगा, सामायिक-प्रतिक्रमण आता होगा, तो बुढ़ापे में भी 
कोई आपत्ति नहीं आएगी । बुढ़ापा आएगा, तब काम नहीं हो सकेगा, तब बेटा कहेगा 
“पिताजी ! अब आपकी हमें जरूरत नहीं है ! उपाश्रय में जाकर बैठो ।” (उस समय) 
£ ९० कर ् ड 


लगा है | बोलो ! किसी के हृदय में ऐसा विरक्ति का भाव है क्या ? खैर, इतनी तैयारी 
न हो तो कम से कम आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा तो लो ! ब्रह्मचर्य के पालन में तुम्हें 
'पली-पुत्र आदि परिवार छोड़ना नहीं पड़ेगा, न ही आहार का और न घर का त्याग करना 
पड़ेगा । फिर भी इससे महान्‌ लाभ मिलेगा । अतः विषयों को विषवत्‌ समझकर त््यागो 
यों कर्मबन्धन तोड़कर मोक्ष के शाश्रत सुख को प्राप्त करने में अपनी शक्ति का सदुषयोग 
करो । बलराजा ने धर्मघोष मुनिवर के समक्ष कहा - “भगवत्‌ ! मुझे आपके पास 
सर्वविरति संयम ग्रहण करना है । मैं घर जाकर महाबल कुमार को राजगद्दी पर 
'बिठाकर, उसे राज्यभार सौंपकर आपश्री के पास मुनिदीक्षा अंगीकार करूंगा ।'” इस पर 
स्थविर भगवंत ने कहा - “जहा गे बा या 'प्षिया /, मा पडिबंधं करेह /* 

- “हे देबानुप्रिय ! तुम्हें जैसा सुख हो, वैसा करो, किन्तु इस महान्‌ सत्कार्य में विलम्ब, 

ढील या टठालमठोल मत करे ।”' इस प्रकार स्थविर भंगवत ने उनसे कहा । अब बलरणशाजा 
अपने महल में पहुँचकर किस प्रकार दीक्षा की तैयारी करता है ? उसका भाव यथावसर 
कहा जाएगा । द ह 


( पुण्य-पाप के खेल की कथा ) 


पाटलीपुत्र में प्रवेश और पटरानी का पद $ जितशन्रु राजा की दूसरी रानियों को 
भी हक भा को देखकर आनन्द हुआ | विद्युत््रभा भी अपनी बड़ी बहनों (शानियों) के 
चरणों में पड़ी । उसके विनयादि गुणों को देखकर बड़ी पटरानी जितशत्रु राजा से कहती 
है - “स्वामीनाथ ! विद्युत्मभा बहुत ही गुणवती है, पवित्र है। इसमें महारानी के पद को 
सुशोभित करने की सोग्यता है । अत्तः इसे पटरानी का पद प्रदान करें ४” यह सुन 
विद्युत्प्रभा बोली - “अरी बहनजी, यह आप क्या कह रही हैं। में तो छोटी हूँ। मुझे ऐसा 
पद देने के लिए कदापि मत कहना ।” किन्तु सभी रानियों ने अत्यन्त आग्रह करके 
विद्युत्नभा को पटरानी पद दिला दिया । हे 

विद्युत्रभा के विवाह के कुछ ही वर्षो बाद, सौतेली माँ के एक पुत्री हुई । वह धीरे- 
धीरे बड़ी होने लगी । सौतेली माता को पुत्री ज्यों ज्यों बड़ी होती गई, त्यों-त्यों वह 
(विमाता) विद्युप्प्रभा के सुख को देखकर ईर्ष्या की आग में जलने लगी । यह (विद्युत्प्रभा) 
बड़ी महारानी बन बैठी है, अतः किसी भी तरह से उसे मार डालकर राजा के साथ मेरी 
पुत्री का विवाह कर दूं । इस ओर विवाह के १५ वर्ष बाद विद्युत्प्रभा गर्भवती हुई । राजा 
के मन में अपार आनन्द्‌ और उत्साह था । विद्युत्पभा का (राजपरिवार) में बहुत मान- 
सम्मान बढ़ने लगा। सारे गाँव में उसके सद्‌गुणों की सुवास फैल गई हैं, अतः उसकी 
खूब प्रशंसा होती है । 

विद्युत्रभा का सुख देखकर विमाता के दिल में लगी ईर्ष्या की आग $ दूसरी 
ओर सौतेली माता पुण्यशालिनी युत्नी को मार डालने का उपाय खोजने लगी । बहुत 
विचार करने के बाद उसने अपने पति से कहा - “अपनी पुत्री विद्युत्रभा का विवाह हुए 


अगर आपको कुछ आता नहीं होगा, तो अपार दुःख होगा । अगर आपको सामायिक- 
प्रतिक्रमण आते होंगे तो आप उपाश्रय में जाकर सामायिक-प्रतिक्रमण कर लोगे । मगर 
आज तो बहुत-से जैनों को सामायिक - प्रतिक्रमण नहीं आते । जैनकुल में जन्मे हुए लोगों 
को सामायिक - प्रतिक्रमण, छह काय के बोल, नव तत्त्व, पचीस बोल, इतना तो अवश्य 
ही आना चाहिए । ब्राह्मण के थेटे को जैसे जनेऊ (यज्ञोपवीत) के बिना नहीं चलता; 
चैसे ही जैनकुल में जन्मे हुए व्यक्तियों का इतना (सैद्धान्तिक) ज्ञान तो अवश्य होना 
चाहिए । इतना भी नहीं आए तो जीव-अजीव को कैसे जान पाओगे ? 'द्शवैकालिक 
सूत्र' में कहा है - पी 
“जो नीचे वि न याणाड़, अगीवे दि न याणाड़ । 
जीचा नीचे अयाणंती, कहं सो नाहिउ संगगं ॥/7 ] 
जो जीव को नहीं जानता, अजीव को भी नहीं जानता, यों जीव-अजीब को जो नहीं 
जानता, बह उनकी दया कैसे पालेगा, उनका संयम कैसे रखेगा ? परन्तु आज तो 
सामायिक-प्रतिक्रमण सीखने का किसी को कहा जाता है तो घह यह कहेगा - ''क्या 
करें, हमें ज्ञान चढ़ता ही नहीं है ।” अनन्तशक्ति और अनन्तज्ञान का अधिपति होते हुए 
भी जीव की कितनी कायरता है ? कितना प्रमाद है ? पर-पुद्गलों के संग में चढ़कर 
आत्मा अपनी (वास्तविक) शक्ति का भान भूल गया है । उस सिंह के बच्चे जैसी आत्मा 
की दशा हो गई है । जैसे वह सिंह का बच्चा बचपन से ही भेड़ों के दोले के साथ 
मिलकर अपनी शक्ति का भान भूल गया था (कहा भी है -- 
सोनेरी पिंजरमां पुरायो, सिंह बनी केशरियो 
गादरना टोछामां भक्तियों, विवेक कां वीसरियो.... (२); 
दोड़ी दोड़ीने दोदयो, तो ये आज्यो न भवनों आरो रे ॥ एक जाग्यो न.:. 
सिंह का बच्चा (अबतक) मानता था कि मैं इसके जैसा ही भेड़ का बच्चा हूँ। 
किन्तु एक वार नदी के किनारे भेड़ों की दोली इकट्ठा होकर पानी पीने गया । एक सिंहनी 
ने इस (शेर के) बच्चे को भेड़ों के ठोले में देखा तो उसने गर्जना की । सिंहनी की गर्जना 
सुनकर भेड़ों का टोला भाग गया । किन्तु उस सिंह शिशु को ऐसा लगा कि हमसे कोई 
जबरदस्त यह प्राणी है, जिसकी गर्जना से सब उठकर भाग गए । उसने सिंहनी के सामने 
देखा । पानी में अपना प्रतिविम्ब देखा । उसे लगा कि मेरे में और इसमें कोई अन्तर नहीं 
है, तो क्या मुझमें इसके जैसी शक्ति नहीं है ? मैं भी ऐसा गर्जना करूँ | सिंह शिशु ने 
भी वैसी गर्जना की, तो उसे अपनी शक्ति का भान हुआ । ह 
बन्धयुओं ! सिंहनी ने सिंह शिशु को उसकी शक्ति का भान कंग़या; उसी प्रकार 
भगवान्‌ के सन्त भी चीरवाणी द्वारा सिंहनाद करके तुम्हें जागृत कर रहे हैं कि है 
आत्माओं ! अपने में अनन्तशक्ति रही हुई है। पस्तु कर्म के बशीभूत होकर अनन्तशक्ति 
का स्वामी होते हुए भी अपना आत्मा शरीरूपी स्वर्ण-पिंजर में बंद है और विषय-भोग 


काजिन्स्चज्ज्ास्प्ररसटट्ाड >> +र। 


इतना लम्बा समय हो गया, वह अभी तक अपने यहाँ (पीहर) नहीं आई | अतः मैंने उसके 
लिए खूब प्रेय से यह बर्फी बनाई है, अतः आप बर्फी का यह डब्बा लेकर जाइए और 
बेटी से मिलकर उसे यह डव्या दे आइए ।” अपरमाता ने बर्फी में भरपूर जहर डाल दिया 
था । ब्राह्मण (उसके पति) को इस पड्यंत्र का बिलकुल पता नहीं था । इसलिए वह ब्फीं 
का डिब्बा लेकर चल पड़ा । उस समय पैदल मुसाफिरी होती थी । अत्यन्त थक जाने 
से ब्राह्मण एक वृक्ष के नीचे सो गया । सोते ही उसे गहरी मींद आ गई । उस दौरान 
विद्युत्नभा का सहायक नागकुमार देव वहाँ क्रीड़ा करने आया । इस ब्राह्मण को चृक्ष के 
नीचे सोया हुआ देखकर अवधिज्ञान से उपयोग -लगाकर उसने सारी हकीकत जान 
ली । सौतेली माँ की दुष्ट भावना को विद्युत्रभा को मार डालमे के पड्यंत्र की तथा 
ब्राह्मण को इसकी बिलकुल जानकारी न होने की, सारी बात जानकर देव- को सौतेलोी 
माता पर बहुत गुस्सा आंया । उसने सौतेली माँ की खबर लेने (सबक सिखाने) जाने का 
सोचा । परन्तु ऐसा करने से माँ दुःखी होगी तो विद्युत्प्रभा को बहुत दुःख होगा, यों 
जानकर उस जात की उपेक्षा की । किन्तु विद्युत्नभा को बचाने के लिए उसने वर्फा में 
से विष को निकाल दिया और उसके बदले अमृत भर दिया । इस कारण बह जहरीलो 
बर्फी अब अमृतमयी, बहुत सुगन्धित और स्वादिष्ट बन गई ।,“.,॒ , 
ब्राह्मण इस बर्फी का डिब्बा लेकर जितशत्रु राजा के महल में पहुँच गया । राजा भे 
उसे तुरंत पहचान लिया । उसने अपने ससुर का बहुत आदर-सत्कार किया और उसी समय 
विद्युत््भरभा को बुलाया । पित्ताजी को आये देख वह बहुत ही प्रसन्न हुई और उनके चरणों 
में प्रणाम किया । फिर उसने माँ के कुशल-समाचार पूछे । इस पर ब्ाह्मण भे कहा - 
“बेटी ! हम तुम्हारे राज्य की होड़ तो नहीं कर सकते, किन्तु तेरी मा ने प्रेमपूर्वक यह बफी 
बना कर भेजी है।” विद्युव्मनभा बोली - “पिताजी ! ऐसा मत कहिए । आप अपने मन 
में जरा भी हीन भावना मत लाइए । पीहर की छोटी-से छोटी चीज भी मुझे प्रिय लगती 
है ।"' राजा यह सुनकर बोला - "'त्तेरी माता मे तेरे लिए बर्फी भेजी है, तो क्या मैं नहीं 
खा सकता ? लाओ, में पहले खाऊँ ।” राजा ने स्व॒र्य बर्फी का डिव्या खोला,। डिब्बा 
खोलते ही चारों ओर सुगन्ध ही सुगन्ध महकने लगी । राजा ने वर्फो का ०5402 मुँह 
में रखा और कहा - “क्या ही अच्छा स्वाद है ? ऐसी वर्फी तो मैंने कभी खाई नहीं ।" 
विद्युव्रभा ने भी खाई फिर अपनी सब बहनों (रानियों) को देने हेतु अपने पौहर से 
आई हुई बर्फी भेज दी । वर्फी खाकर सभी विद्युद्मभा की भाता की प्रशंसा करने लगे 
- “वाह ! क्या कमाल की चतुराई है!” ब्राह्मण एक-दो दिन रुककर अपने गाँव जाने 
को पैयार हुआ । राजा ने उसे बहुत-सा इनाम दिया । ब्राह्मण बहुत खुश होकर अपने 
घर पहुँचा और सारी बात अपनी पली से कही । द्राह्मणी ने पूछा - “विद्युद्मभा ने मेगे 
यनाई हुई बर्फी खाईं या नहों ?”” इस पर ब्राह्मण ने कहा - “अर ! विद्युत्मभा ने अकेली 
नहीं, किन्तु महाराजा ने, तथा अन्य सभी शानियों मे वह बर्फो खाई और सभी उस 
चर्फी को खाकर यहुत ही खुश हुए । सभी ने तेरी खूब प्रशंसा की ।'' तब उसने पूछा 
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० वाचस्पति बालब्रह्मचारी विदुपी 


*प्रेरणादायी वैऱ्ग्यमय जीवन' 
सृष्टि की सुन्दर फूलवारी में अनेक पुष्प खिलते हैं और मुर्झा जाते हैं, 
पुष्प की विशेषता और महत्ता इसीमें होती है कि वह अपने सौरभ से दूर-दूर तब 

ध फैलाता है तथा लोगों को ताजगी और प्रफुल्लता से भर देता है। संसार में| 
(अनेक जीव जन्म लेते हैं, लेकिन उसीका जीवन सार्थक होता है, जिसका आकर्षक 
व्यक्तित्व सदेव दूसरों के जीवन को नयी और सही राह दिखाता है । जो सत्य, अहिंसा, 
पे, सदाचार जैसे उच्चतम संस्कारों का खजाना जगत के समक्षु रखते हुए मुमु। 

को यह विरासत सौंपने के लिए प्रचण्ड़ पुरुषार्थ करते हैं, प्रमाद की गाढ़ी 
से जागृत करके कर्तव्य की राह पर आगे बढ़ने का मार्गदर्शन देते हैं और जीवन 
की कला का अपूर्ब बोध प्रदान करते हैं । जो अपने जीवन को उज्ज्वल बनाने 
साथ दूसरों का जीवन भी उज्ज्वल करते हैं - ऐसे शासन रलों में जैनशासन की 
साध्वी के रूप में, जिनशासन का डंका देश-विदेश में जिन्होंने गूँजाया, वे गौरबदंत| 
की भूमि में जन्मी, प्रखर व्याख्याता, अप्रतिम उदारता की मूर्ति, क्षमा, तप, 
याग और संयम मार्ग की दृढ़ उपासिका, आर्जवता तथा मार्देवता से मुमुक्षों का मन। 
मोह लेने वाली बाल ब्रह्मचारी विदुपी पूज्य श्री शारदाबाई महासत्तीजी हैं । 
“सुमनोहर भूमि साणंद की, गूँजती घ्वति जहाँ सदा आनन्द की,' 
मस्ती मनाने निजानंद की, जन्मी बिरल विभूति शारदा गुरुणी ।! 
पृज्य शारदाबाईं महासतीजी का जन्म अहमदाबाद के नजदीक साणंद शहर में| 
ंबत १९८१ की मार्गशीर्ष कृष्ण नवमी, त़्दनुसार मंगलवार दिनांक ; १-१-१९२४| 
ग्री मध्यरात्रि के पश्चात्‌ अढ़ाई बजे हुआ था । धन्य है वह भूमि ! किसे ज्ञात धा कि| 
साणंद सहर में खिला यह पुष्प, अपने सदगुणों क्री सौरभ जगत के कोने-कोने 
बिखरा कर, आत्मा का अपूर्व आनन्द प्राप्त करेंगा। शासन प्रेमी, धमनिरागी पिता| 
भाई और सदगुणों से सुशोभित रलकुक्षि माता शकरीबहन भी धन्यवाद के 
पात्र है कि जिन्होंने जिनशासन को उज्ज्वल करने वाली, संप्रदाय की शान यढ़ानेवाली| 
४; के जीवन. में सुंदर संस्कारों के ऐसा बीज थोए 'कि आज वह बीज| 
विशाल वटवृक्ष के रूप में फल-फूल कर चारों दिशा में अपनी महक फेला रहा है। 
पुच ही, जब शारदायहम का जन्म हुआ तब किसने सोचा था कि यह ननन्‍हीं बालिका 
भविष्य में जैनशासन में धर्म की धुरी ग्रहण करके माता-पिता का नाम दुनिया में रोशम। 
! गौरवबंती माता शकरीबहन ने पाँच पुत्रियों और दो पुत्रों को जन्म दिया | 
मैनशासन . की शान बढ़ाने वाली, प्रश्बज्या का परिमल प्रसारित, करने 
, रलब्रयी .की रोशनी फैलाने बाली महान विदुपी बा. दर. पूज्य शारदाबाई 
पहासतीजी के तेजस्वी जीवन की यहाँ संक्षिप्त झाँकी प्रस्तुत करने को कोशिश है | 
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- “आप तुरंत निकल गये या दूसरे दिन निकले ?” ब्राह्मण ने कहा - '“मैं वहाँ दो दिन 
रुका था ।” यह सुनकर ब्राह्मणी के दिल में यकायक घबराहट हुई और वह मन ही मन 
अधिक जलने लगी - 'हाय ! मैंने तो बर्फी में जहर डाल दिया था ! सबने उसे खाई, 
लेकिन किसी को कुछ भी नहीं हुआ । अतः इस बार लड्डूओं में तीत्र जहर डालकर भेजूं 
ताकि उसकी जिंदगी का फैसला हो जाए ।' 
यों सौतेली माँ ने ऊपर से तो खुशी जाहिर की, लेकिन अंदर तो कपट भरा था । 
कपटी मानव अपना कपट जाहिर होने नहीं देते । वे अपनी मलिन चृत्ति को छोड़ते 
नहीं । इस कपट, दम्भ और मलिन भावना के अशुभ फल जब भविष्य में भोगने पड़ेंगे, 
तब उसकी नानी याद आ जाएगी, वह हायतोबा मचाएगा, किन्तु कोई उसे बचाने नहीं 
आएगा । किये हर अशुभ कर्मों का फल स्वयं को ही भोगना पड़ेगा । अगर दुःख अच्छा 
नहीं लगता हो तो ऐसे दुष्कृत्य नहीं करने चाहिए । 
माता ने लड्ढूओं में जहर ढाला ै विद्युत्नभा की सौतेली माँ ने इस बार लड्डू 
बनाये । विद्युत्प्रभा गर्भवती है, इसलिए उसके खाने के लिए काटला के लड्डू 
बनाये । उनमें से भी एक बहुत बड़ा लड्डू बनाया । उसमें जहर मिलाया और ब्राह्मण 
से कहा - “ये लड्डू लेकर जाओ और यह बड़ा लड्डू तो विद्युत्रभा को ही खिलाना। 
ये लड्डू दूसरे किसी के लिए नहीं, मेरी विद्युत्भभा के लिए ही बनाये हैं। अतः दूसरे कोई 
इन लड्डूओं को न खायें, ऐसा सबको कह देना और वह गर्भवती है, अतः राजा से विमती 
'करना कि पहला प्रसव तो पीहर में ही होना चाहिए । ऐसा कहकर आप उसे साथ में लेकर 
आना ।" ब्राह्मण लड्डूओं का डिब्बा लेकर चल पड़ा । बीच में आराम करने के लिए 
उसी (पूर्वोक्त) वृक्ष के नीचे सो गया । देव योग से पहले की तरह वह नागकुमारदेव भी 
वहाँ आ गया और अवधिज्ञान से सारी बात जान गया । अतः उसने उन लड्डूओं में से 
जहर खींचकर उनमें डबल अमृत डाल दिया । फलतः वे लड्डू सुगन्धित ओर स्वादिष्ट 
बन गए । ब्राह्मण ने राजमहल में जाकर लड्डूओं का डिब्बा देते हुए कहा - “महाराजा ! 
थे लड्डू तो केवल विद्युत्रभा के खाने के लिए ही उसकी माता ने भेजे हैं।” राजा ने 
कहा - “ऐसे नहीं, मुझे तो आप लाते हैं, वे लड्डू बहुत अच्छे लगते हैं। अतः में इनमें 
से कुछ लड्डू तो खाऊँगा ही ।” ब्राह्मण बोला - “किन्तु यह बड़ा लड्डू तो मेरी पुत्री 
'खाएगी ।” या कहकर उसने बड़ा लड्डू विद्युत््रभा को खिलाया और दूसरे लड्डू तो सबने 
खाये । लड्डू खाते ही विद्युत्प्रभा का रूप अधिक चमकने लगा । सब कहने लगे - 
“विद्युव्रभा की माँ बहुत चतुर है । ऐसे स्वादिष्ट और सुगन्धित लड्डू बनाती है ।” माता 
ने कैसे स्वादिष्ट लड्डू बनाये हैं, यह तो ज्ञानी जानते हैं । बेचारा ब्राह्मण तो इस बात 
से बिलकुल अनजान है । लड्डूओं में यह तो दैवी अमृत का स्वाद है । जहरीला मानव 
दूसरे को मारने के लिए चाहे जो कुछ करे, परन्तु जिसके पुण्य प्रबल होते हैं वहाँ किसी 
को ताकत है कि.उसका बाल भी बाँका कर सके ? नीतिकार कहते हैं - '(रक्षग्ति 
युण्यानि पुराकृतानि? पूर्वकृत (शुभ) कर्म उस व्यक्ति की रक्षा करते हैं। 
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रा समान रत्न गुरुदेव का समागम ; जो आत्मा आध्यात्मिक भाव में स्मण 
करती रहती है और उच्च भावनाओं क्वा सेवन करती रहती है, उसकी भावना को 
साकार करने के लिए कोई न कोई सहायक मिल ही जाता है । इसीके अनुस 
शारदाबहन के दृढ़ वैशग्य को चुम्बक से आकर्षित होकर खंभात संप्रदाय के 
गच्छाधिपति कोहिनूर रल के समान तेजस्वी, अध्यात्ययोगी, महायशस्थी बाल 
बरह्मचारी पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्धजी महाराज साहब का साणंद की पवित्र भूप्रि में 
'पुनित पदार्पण हुआ । उनका चैराग्य और दृढ़ बना । गुरुदेव ने कुमारी शारदाबहन 
से कहा, “बहन ! तुम्हारी संयम की भावना अति उत्तम और श्रेष्ठ है; पसन्‍तु क्‍या 
तुम्हें पता है कि आत्मकल्याण की राह बड़ी कठिन है । इस किशोर बय में माता- 
पिता की शीतल छाया और संसार का रंग-राग छोड़ कर कष्ठों और कंटकों से भरपूर 
संयम मार्ग को स्वीकारना कोई सामान्य या आसान काम नहीं है | इस संयम मार्ग 
के संकटों का तुम सहर्थ सामना कर पाओगी ? क्‍या तुम्हारे माता-पिता तुम्हें आज्ञा 
प्रदान करेंगे ?” शारदाबहन ने उत्तर दिया, “गुरुदेव ! मैं पूर्ण रूप से तैयार हूँ. । 
इस विषम संसार में, जहाँ छः काय के जीवों की हिंसा का ताण्डूब नृत्य हो रहा 
हो, जहाँ राग-द्वेष की होली सतत जलती हो, जहाँ पुण्य बेचकर पाप की क्रमायी। 
होती हो, ऐसा संसार रहने योग्य है क्या ? इसलिए ऐसा संसार का त्याग कर आत्म- 
प्रकाश प्राप्त करने के लिए संयम अंगीकार करने की मेरी उत्कृष्ट भावना है ।" 
देखिए, उप्र छोटी होने पर भी उनका उत्तर चैराग्य की कैसी अद्भुत्त छठा 
फैला रहा है ! * 
गुरुदेव की दृष्टि में शारदामहन का उज्ज्वल भविष्य : बाल्यकाल के प्रांगण 
में क्रीड़ा करती बालिका को संयम पंथ पर.प्रयाण करने की कितनी तीब्र उत्कंठा 
है! | उनका अंतर संयमी जीवन का आनन्द पाने के लिए लालाबित हो रहा था । 
इसी कारण अब संसार में व्यतीत होते क्षण उन्हें युगों जैसे महसूस होने लगे । पूज्य 
गुरुदेव को उनकी दृढ़ भावना से यह निश्चय होने लगा कि 'यह कन्यारल दीक्षा 
लेकर जैनशासन को उज्ज्वल बनायेगी, संप्रदाय की शान बढ़ायेगी और भविष्य 
में खंभात संप्रदाय में जब क्रठिन समय आयेगा त्ञब थही संप्रदाय की नैया प 
लगायेगी त्तथा शासन को रोशन करेगी ।' उस चातुर्मांस में वैऱगी शारदाबहन ने 
पूज्य गुरुदेव के सानिध्य में अल्पकाल में ही “दशवैकालिक सूत्र, “उत्तराध्ययन 
सूत्र' तथा 'थोकड़े' कंठस्थ कर लिए । उन्होंने तभी, मात्र तेरह वर्ष की उम्र में कभी। 
ट्रेन में सफर न करने तथा बस से अहमदाबाद से आगे न जाने की दृढ़ प्रतिज्ञा व 
ली । ये बातें उनके उच्च कोटि के वैराग्य को सूचित करती हैं । 
भैराग्य की कसौटी में शारदामहन की दुढ़ता ! शारदाबहन के माता-पिता, 
भाई, मामा आदि सगे-सम्बन्धियों ने उन्हें समझाने को बहुत कोशिश की, बहुत 
डराया-धमकाया, परन्तु शारदाबहन अपने निश्चय से तिल-मात्र भी विचलित न| 
हुईं । माता-पिता बहुत दुःखी हुए और उन्होंने कहा कि “हम अन्न-जल का त्याग 
करेंगे ।" परन्तु जिसके रग-रग में वैराग्य का स्रोत वह रहा हो, जिसके चित्त को 


६4० । 












































“ ब्राह्मण की मांग - मेरी पुत्री को मेरे यहाँ भेजो ; अब ब्वाह्मण ने राजा से कहा 
-. "राजन ! मेरी पुत्री विवाह करने के बाद मेरे घर नहीं आईं । परन्तु यह उसके प्रथम 
गर्भावस्‍था (सीमंत) का प्रसंग हैं | इसका पहला प्रसव त्नो पीहर में होना 
चाहिए । इसकी माता भी इससे मिलने के लिए बहुत आतुर है ।'अतः इसे मेरे साथ 
भेजो ।” इस पर ग़ाजा ने स्पष्ट शब्दों में कह दिया - “यह बात नहीं बन सकती । मैं 
बिद्युद्मंमा का वियोग एक क्षण भी सहन नहीं कर सकता ।” यह सुनकर ब्राह्मण 
उदास मुख होकर वापस लौट गया । इतने पर भी तीसरी बार ब्राह्मणी ने कहा < “चाहे 
जिंस तरह'से विद्युद्गरभा को ले आओ । राजा नहीं माने तो तुम्हारा ब्राह्मणपन दिखाकर 
भी उसे ले आना ।” तीसरी बार अपरमाता ने फोणी की टोकरी भरकर विद्युव््रभा के 
लिए भेजी । इस बार भी नागदेव ने फीणियों का जहर चूसकर उनमें अमृत भर 
दिया । इससे वे स्वादिष्ट और सुगन्धित हो गई ।.“- कप 
- अन्धुओं ! सौतेली माँ की दुष्ता की अब हद होई गई है। किसी भी तरह से वह 
विद्युद्राभा को मार डालना चाहती है । इसके लिए वह भिन्न-भिन्न प्रड॒यंत्र रच.रही है, 
परन्‍तु सफलता नहीं मिल रही है। ब्राह्मण तीसरी बार गया और फीणी से भरी टोकरी 
शंजा को दिया । ग़जपरिवार के सब लोगों ने फीणियाँ खाईं, सभी खुश हो गए । तदनन्तर 
' ब्राह्मण ने राजा से कहा - “विद्युत्मभा को मेरे यहाँ भेजो ।” राजा ने जब साफ इन्कार 
', कर दिया तो ब्राह्मण ने कहा - “क्या हम गरीब हैं, कि हमारे यहाँ हमारी पुत्री नहीं 
* आती ? उसका विवाह होने के बाद एक दिन भी आपने मेरी पुत्री को नहीं भेजी;'यह 
तो ठीक, परन्तु ऐसे अवसर पर भी इसे नहीं भेजते हैं तो समाज में हमारा खराब दिखता 
' है । दुनिया भी हमें चूंठ खायेगी कि तुम अपनी पुत्री को कभी बुलाते नहीं ! इसलिए 
शक बार तो आप इसे, मेरे साथ भेज दो ॥/ * पक पी 
, ब्राह्मण ने राजा के प्रति अपना देखाबा किया : राजा ने विद्युद्मभा पर अगाध 
स्नेह के कारण ब्राह्मण को उसे भेजने के लिए जब इन्कार किया, तब ब्राह्मण ने अपनी 
' चली द्वाया पढ़ाये हुए पाठ के अनुसार अपना चारित्र दिखाने का प्रयास किया - उसने 
अपनी जेब में पड़ी हुई छुरी बाहर निकाली और अपने पेट-में भोंकने को तैयार हुआ 
तथा कहने लगा - “महाराजा ! भेरी पुत्री को नहीं भेजोगे तो मैं आत्महत्या करके मर 
जाऊँगा.।'' राजा उसके हाथ में छुऐ देखकर घबराया । अगर विद्युव्यभा को नहीं भेजूंगा 
तो इसका पिता इस प्रकार मर जाए, तो विद्युव्प्रमा को दुःख होगा । अत: राजा ने कहा 
- “मेरी तो इसे भेजने की बिलकुल मर्जी नहीं है, किन्तु आप आत्महत्या करने को तैयार 
हुए हो, इसलिए भेज दूंगा!” अब राजा विद्युवप्रभा को उसके पिता के साथ भेजेगा, वह 
अपने पीहर जाएगी । वहाँ सौतली माँ उसके साथ कैसा छलकपट करेगी, इसका भाव 
यधावसर कहा जाएगा । | 
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.. ही प्रतिभाशाली और प्रखर व्याख्याता तथा चिदुपी के रूप में पूज्य महासतीजी 
की ख्याति चारों ओर फैल गयी । * 
सम्मोहनकारी वीरवाणी की बीणा गजाने की अनोखी गाक्ति ४ पूज्य 
महासतीजी के व्याख्यान में मात्र विद्वत्ता नहीं वरन आत्मा की चैतन्य विशुद्धि का 
स्वर' उनके अंतर को गहराई से उभरता था । धर्म के तत्त्व का शब्दार्थ, भावार्थ तथा 
गृढ़ार्थ ऐसी गम्भीर और प्रभावक शैली में विविध न्याय, दृष्टांत द्वारा समझाती कि 
श्रोतावूंद उसमें त्तन्मय होकर अपूर्व शांति से शारदा सुधा का रसपान करते । उनकी 
वाणी में आत्मा के स्वर गूँजते थे तथा. उम्र ध्वनि ने अनेक जीबों को प्रतियोध 
प्राप्त करवाया है । सुषुप्त आत्माओं को झिझोड़ कर संयम मार्ग की ओर प्रेरित किया 
है । पूज्य महासतीजी के प्रवचनों की पुस्तक ने तो लोगों पर ऐसा जादू किया है 
कि पुस्तक पढ़ कर जैन-जैनेतर अनेक (हजार से अधिक) भाई-बहनों मे आजीवन 
ब्रह्मचर्य ब्रत अंगीकार किया है । अनेकों ने व्यसनों का त्याग क्रिया । नास्तिक 
आस्तिक बने, पापी पुनित बने और भोगी योगी बने ऐसे,तो अनेक उदाहरण हैं। ज्यादा 
क्‍या लिखूँ ? ये पुस्तकें मीसा के तहत, कारावास भोगते जैन भाई तक पहुँची तो 
इसे पढ़ कर वे आर्तध्यान छोड़, धर्मध्यान में जुड़ने लगे, और कर्म का दर्शन 
(फिलोंसोफी) समजने लगे। पूज्य महासतीजी की अंतर वाणी “का नाद उनके दिल 
[तक पहुँचने पर जेल धर्मस्थानक जैसा बन गया और वहाँ रहने वाले कैदी भाईयों 
ने तप, त्याग तथा धर्माराधना की मंगल शुरूआत की । जेल से मुक्त होने पर पूज्य 
महासतीजी के पास आकर रो पड़े और अनेकों ब्रत, नियम धारण किये। संक्षेप में 
(इस उदाहरण से पूज्य महासतीजी के प्रवचनों को पुस्तकों का प्रभाव स्पष्ट होता है, 
जिसने मानवों के जीवन को परिवर्तित कर दिया । 
गुण रूपी गुलाम से महकता जीवन भाग : पूज्य महासतीजी परम विवुधी 
ही नहीं अन्य अनेक अमूल्य गुणों, से सजी हुई थीं । उनके ,असीम गुणों का वर्णन 
करना , हमारी शक्ति से बाहर की बात है । फिर भी गुरुभक्ति सरलता, 
नियभिमानता, नग्रता, लघुता, अपूर्व क्षमा, स्नेह गुणानुराग तथा करुणा आदि 
गुण तो उनके जीवन-में रघे-बसे थे । अपने इन गुणों, के प्रभाव से उन्होंने अमेक 
जीवों को धर्म-मार्य की ओर मोड़ा | उनकी आत्मा में निरन्तर यही भाव रहता ताकि 
सर्व जीव शासन के स्नैही कैसे बने, वीर की संतना वीर के मार्ग पर कैसे चलें ? 
“दुःख में अजब समाधि साघी, सुख मैं रहे समभावी, तेजस्वी, मशस्वी सुर्णीदेत 
भी आत्ममावी ।” अस्वस्थ होने पर भी प्रवधन की प्रभावमा करने में वे कभी 
न चूकत्ती थी ! पूज्य भहासतीजी ने सौराष्ट्र, महाराष्ट्र, गुजरात आदिः पक में 
बिहार करके, अमूल्य लाभ प्रदान किया है, पस्नतु उनकी पुस्तकें जो देश, विदेश 
तक पहुँची हैं । * ०> 

- - पृज्य प्रहासतीजी के प्रतिबोध से ३६ (छत्तीस) बहनों ने वैशग्य प्राप्त करके, 
उनसे दीक्षा अंगीकार की और जैनशासन की शोभा.में अभिवृद्धि कर रही है । पूज्य 
महासतीजी एक जैन, साध्वी के रूप में रह कर पूज्य गुरुदेव श्री रलचनद्रजी म.सा- 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्तकरुणा के सागर सर्वज्ञ भवन्तों ने अपने श्रेय के लिए सिद्धान्त की वाणी का 

प्ररूपण किया । सिद्धान्त की वाणी को समझकर हृदय में उतारने के लिए सर्वप्रथम 
जीवन में विनय होना चाहिए । विनयवान्‌ जीव शीघ्र श्रेय को सिद्ध कर सकता है । 
जम्बूस्वामी अत्यन्त विनयवान्‌ थे । वे सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक पूछते हैं - “प्रभो ! 
भगवान्‌ ने 'ज्ञाता सूत्र” के आठवें अध्ययन में क्या भाव फरमाये हैं ? यद्यपि जम्बूस्वामी 
को सिद्धान्तों का बहुत ज्ञान था । परन्तु उनके जैसे विनयी शिष्यों से गुरु का हृदय 
वात्सल्यविभोर हो उठता है । विनयवान्‌ शिष्य “इंगियागार संपक्ले! गुरु के मुख के 
भाव देखकर तथा इशारे से समझ जाता है । शिल्प को बहुत ज्ञान हो, उसमें बहुत 
होशियारी हो, फिर भी उसे ऐसा विचार कदापि नहीं करना चाहिए कि मुझे अपनी चुद्धि 
से, अपने क्षयोपशम से सब कुछ आता है, अपितु यह समझना चाहिए कि यह सब प्रताप 
गुरुदेव का है । सारी मुंबई नगरी रोशनी से जगमगाती है, यह पावरहाउस को आभारी 
है, इसी प्रकार शिष्य भी ऐसा ही विचार करता है कि मुझमें जो कुछ (विशेषता) है, वह 
सब मेरे गुरु की देन है, उनकी कृपा से है | ऐसे विनयवान्‌ शिष्य को गुरु जो कुछ भी 
आज्ञा देते हैं, उसे तहत्ति (तथा5स्तु) करके स्वीकार करता है, वह गुरु की आज्ञा का जरा 
भी अनादर नहीं करता । वह तो यही समझता है - “आज्ञा गुरुणाम विचारणीया'! 
गुरु की आज्ञा पर कदापि अन्यथा विचार नहीं करना चाहिए । अर्थात्‌ - आनाकानी किए 
बगैर उसका पालन करना चाहिए । कहा भी है - 'सतामलंध्या गुवल्लिप? सज्जनों 
के लिए गुरु की, आज्ञा अनुल्लंधनीय है। भगवान्‌ कहते हैं - “गुरु की आज्ञा को कदापि 
उल्लंघन नहीं करना चाहिए ।” जैसे - सेना का नायक जब ततालीम देता है, तब सैनिकों 
को कहता है - “मैं जबतक सूचना नहीं करूँ, तबतक तुम्हें सीथे सीधा चले जाना है, 
मुड़ना नहीं है तथा एक साथ पैर उठाना है । पैर जरा भी बजना नहीं चाहिए । अतः सैनिक 

सेनानायक की आज्ञानुसार सीधा चलता जाता है। रास्ते में कुआ आए तो भी , 

का आदेश है कि मोड़ लेना नहीं, सीधे चले जाना । अब क्या करना 2. 

बजाकर खड़ा रहने का न कहे, वहाँ तक खड़े रहना नहीं है, मुड़ना नहीं है । 
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< की ओर प्रयाण $ 'शारदा शिरोमणि” के उद्घाटन के. पश्चात्‌ आयंधिल 
की ओली तथा वर्षीतप के यारणा के प्रसंग पर मलाड़ में पदार्पण किया । तब 
किसे मालूम था कि पूज्य महासतीजी का यही. अंतिम प्रयाण है! पूज्य महासतीजी 
की र्ग-रग में शासन के प्रति खुमारी, शासन के प्रति अड्िंग श्रद्धा तथा शासन के 
लिए कुछ कर गुजरने की अदम्य इच्छा और उत्साह था । “झासन के लिए मरना 
मंजूर लेकिन शासन के लिए कुछ करके जाना (” यही उनका जीवनमंत्र था, इसीके 
लिए उनका रोम-रोम उत्साहित हो उठता था । ओली और बर्षीतप के निमित्त से उनकी 
जोरदार प्रवचन प्रभावना ने अपना विशिष्द रूप दिखाया । अनेक आयंबिल तथा 
नये वर्षातप प्रारम्भ किये गये। वर्षीतप का पारणा भी बड़ी धूमधाम से हुआ । अंत 
में वैशाख पपष्ठी के दिन, उनकी दीक्षा जयंदी का दिवस था, जब वे सुवर्ण संयम 
साधना के ४६ वर्ष यूर्ण कर ४७ वें वर्ष में प्रवेश करेंगी | मलाड़ संघ इस सुनहरे 
अवसर का लाभ प्राप्त कर बड़ा उत्साह और अनोखे आनन्द में झूम उठा थां । 
ता. १५-५-८६ बुधवार को दीक्षा जयंती के दिन उन्होंने एक. घंटा प्रवचन दिया। 
व्याख्यान के पश्चात्‌ १३५ जीवों को अभयदान, ५१ अखण्डू अट्ठम (तेला) के 
प्रत्याख्यान आदि विभिन्म ब्रत-प्रत्याख्यान करवाये । दोपहर में १०८ लोगस्स का 
कायोत्सर्ग, नवकार मंत्र का जाप आदि आयधना की तथा करवाई । पूर्ण दिवस 
आराधना के कार्यक्रम चले । अंत में संध्या समय ५-१० मिनट पर अत्यन्त उत्साह, 
से मांगलिक का पाठ सबको सुनाया । दीक्षा जयंती के उपलक्ष्य में अवेक भावक 
भक्तों का आना-जाना बना हुआ था । लगभग सभी को स्वयंही मांगलिक सुनाते 
थे । थोड़ी देर बाद ही छाती में दर्द उठा । उस समय सभी शिष्या-बूंद उनके पास 
थे, कितने ही भाई-बहनों ने पौषध किया था, थे तथा अनेक दर्शनार्थी भी यहाँ 
उपस्थित थे । सबकी उपस्थिति में उन्होंने स्वयं जावजीव का संथारा ग्रहण किया। 
प्रस चित्त से आलोचना की, सबसे खमत-खामना “किया तथा अरिहंत, सिद्ध, 
ऋषभदेव, भगवान महावीर का शरण स्वीकार किया । ४६ वर्ष के संयमपर्याय में 
जाने-अनजाने लगे दोषों की शुद्धि के लिए स्वयं छः महीते दीक्षा छेद का प्रायश्षित्त 
क्रिया । तीन बार 'बोसशमि...' शब्द का उच्चारण किया । अंत में "जीव जा रहा 
हैं, नवकार बोलो?” कहा । देखने घाले तो देखते रह गये कि अंतिम समय में भी 
कितनी चित्त प्रसतलता, आहलाद-भाव, सौम्यता और शांत मुख-मुद्रा! ऐसा देख कर' 
विश्वास न होता था कि ये जो कह रही हैं वह सच है ! परन्तु उन्होंने जो अपना साध्य 
पा लिया था । आत्मा अन्तरात्पा बन कर नवकार मंत्र का स्मरण करते और कराते 
अपूर्व समाधिपूर्वक दुनिया को अलबिंदा कह कर अनन्त की यात्रा पर बढ़ गया । 
भृत्युजयी घन गये । “साणंद, शहर में जन्म हुआ, 'मलाद में देह छोड़ा, 
दीक्षा-निर्वाण एक दिन, पैशाख्र सुदि छट्ठ मुधवारँ! सुबह 225 कल्पना धी कि 
आज का दीक्षा जयंती का शुभ-दिन, संध्या होने तक पुण्यतिथि बन जायेगा ! 
“कल्याणकारी है आपका चज्यवन, मंगलकोरी है आपको जन्म, 
पावनकारी है आपकी अ्व्रण्या, ग्रेरणादायी है आपका निर्वाण ॥ 





































की आज्ञा के बिना (सैनिक) मोड़ लेने जाए तो नायक शूट कर देता है । आगे कुआ आए 
तो कुँद में पड़ जाना, किन्तु नायक के हुवम का अनादर नहीं करना है। बोलो, सेना 
का सनिक भी उसप्तके नायक की आज्ञा का उल्लंघन नहीं करता, तो जहाँ कर्मशत्रुओं का 
सामना करना है, जिनकी कृपा से कर्मशन्नुओं पर विजय प्राप्त की जा सकती है, ऐसे 
भवसागर से तारनेवाले तीर्थकर भगवन्तों की और गुरु की आज्ञा का पालन करने में 
कितना सजग रहना चाहिए ? कदाचित्‌ गुरु की आज्ञा का उल्लंघन करोगे तो तुम्हें वे मधुर 
उपालंभ देंगे, किन्तु है ट नहीं करेंगे । जबकि सेनानायक की आज्ञा भानने में भूल करे 
तो बह शूट कर देता है । गुरु और बड़ों का विनय करने से ज्ञान का उघाड़ होता है । 
ऐसा सम्यगज़ान परलोक में भी साथ में आता है । किन्तु अग्नितपन से प्राप्त किया हुआ 
ज्ञान लम्बे समय तक नहीं टिकता । जहाँ विनय है, वहाँ दूध और शक्कर की तरह एक 
दूसरे में समा (घुलमिल) जाते हैं, शिप्य गुरु में, शिष्या गुरुणी में, पत्नी पति में, पुत्र 
पिता में और बहू सासु में समा (घुलमिल) जाती है। फिर कपोय का कहीं नाम-निश्ञान 
नहीं रहता और इस पृथ्वी पर स्वर्ग का वास हो जाता है तथा स्व-पर (उभय) का,कल्याण 
हो जाता है | गुलाब के आसपास कंटीली बाड़ होती है और गुलाब के पौधे के भी 
चारों ओर कांटे होते हैं, तथापि सभी गुलाब को चाहते हैं। कांटे चुभते हैं, हाथ आदि 
अंगों पर खरोंच आ जाती है, फिर भी सबलोग कांटों को सहकर गुलाब को लेने 
जाते हैं । किस लिए ? गुलाब में सुगन्ध है, गुलाब स्वयं सुगन्धित है और दूसरों, को 
भी सुगन्धित कर देता है ! उसी प्रकार जिसमें विनय, नम्नता, क्षमा, सन्‍्तोष आदि गुण 
है, वह स्वयं तो गुण रूपी पुष्यों के पराग से सुगन्धित है और अपने पासं आनेवाले को 
भी गुणवान्‌ बनाता है। एंक विनय गुण में अनेक गुण समाये हुए हैं । “दशवैकालिक 
सूत्र' के नीवें अध्ययन में कहा गया है - ० 8 है 

एवं धम्मस्स विणओ, मूल॑ परमो ,से मुक्खो .। - 

जेण कित्ति सुअं सिग्ध॑ं, नीसेसं चाथिगच्छड् ॥/ 

* ; - दशवैकालिक सूत्र अ-९ उ-१, गा-२ 

धर्मरूपी कल्पवृक्ष का मूल विनय है । वह मोक्षरूपी उत्कृष्ट फल का रस है, क्योंकि 
विनय से यश, कीर्ति प्राप्त होती है। उससे व्यक्ति श्रुतविद्या में पारंगत हो जाता है। शीघ्र 
ही नि:श्रेयस (मोक्ष) के सम्मुख पहुँच जाता है । जो मनुष्य कभी किसी की प्रशंसा नहीं 
'करता, वह मानव भी बिनयी आत्मा को प्रशंसा करता है । इसलिए “गुरुवचन 
गनगुलूुँघगीयगू” - यानी विनीत शिष्य को गुरु के वचन (आज्ञा) का कदापि उल्लंघन 

नहीं करना चाहिए। शक सलरर्थ 

शास्त्र औषधालय है, गुरु वैद्य है, यह जैसा रोग देखता है, तदनुसार (रोग विवारणोर्थ) , 

चैसी दवा - शास्त्र का निचोड़ निकालकर देता है । उप्त विषय में तर्कवितर्क नहीं करना 

चाहिए । रोगी को वैद्य पर शंका नहीं करना चाहिए, क्योंकि वैद्य गेगी को नीग्रेगी (स्वस्थ) 

क्न््न्ज्ज्ज्ा्यजउसआडइल्स्ख्ड्छ्<<। 


र|ए रत गुरुदेव की तेजस्वी शिष्या ने ज्ञान तेज प्रसारा । 
'दा।0 दान दिया अंत तक दिव्य देशना और अभयदान का । | 
बा।0 बाल ब्रह्मचारी के रूप में संप्रदाय में सर्वप्रथम प्रवज्या पंथ पर। ब्ि 
0 इन्द्रिय विजेता बनी, जिन शासन नेता । 
मं: मनीषा थी जिनका मंगलकारी मोक्ष प्राप्त करने की । 
हा 0 द्वार थी हृदय की सबको तारने वालों । 
'स|८ समता, सरलता, सौम्यता सहिष्णुता की अजोड़ मूर्ति । 
गी॥0 तीतीक्षा थी उन्हें तरने और तारने की । 
0 जीवन था जिनका जबाहर-सा जगमगाता । 
आ0 अमरपंथ की पथिक बन जीवन अज्ज्वल कर गई । 


म|0 ममता मारी, समता साधी, अहिंसा आराधी । 


र|० स्लत्रय की. पुकार कर, जागृति की झंकार और चासत्रि को [ है! 
: | चाँदनी चमका गई । है 


एं.॥7 रक्षक बन कर छकाय के आत्मरमणता में रही । 





कप 
ट 





जन्म : विक्रम सं. १९८१ भार्गशीर्ष कृष्ण नवमी मंगलवार, वीर सं. २४५९, 
ई. सन्‌ १९२४, दिनांक : १-१-१९२४ भध्यरात्री में अढ़ाई बजे । 

जन्म स्थान, ४ साणंद ! 

माता-पिता + थर्मस्तेही श्रीमती शकरीबहन और धर्मप्रेमी श्रीमान वाडीभाई । 

भाई-भाभी, बहन: 7र्वश्री नटवरभाई प्राणलाल भाई अ.सौ. नारंगीवहन, अ.सौ, इन्दिराबहन, 
$ सो. गंगावहन, असौ. विमलावहन, अःसो. शान्तायहन, आद्सौ. 


ह*'पतिबहन। 

विश और गोत्र :शा ॥ 

शिक्षा * गुज़ ली ६ श्रेणी साणंद में । 

दीक्षा *  ;: विक्र; से. १९९६ वैशाख शुक्ल पषष्ठी, सोमवार तदनुसार दिनांक : 
१३-५-१९४० प्रात: ८-३० बजे । 

क्षा स्थल. * 7" ' अहमदाबाद से २२ कि.मी., गुजरात । 

दीक्षादाता गुरु :* , <७ तेर्धर, ज्ञानदिवाकर बा, द्व. पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्द्जी महाराज 

साहब । 


दीक्षादात्री गुरुणी : वात्सल्यमूर्ति, पाससमणि समान पूज्य गुरुणीदेव श्री पार्वतीबाई महासतीजी । 

संप्रदाघ + खंभात । 

भाषाज्ञान मि जाती हिंदी, संस्कृत, प्राकृत । 

(2248 ज्ञान ; जन आमम तत्तोस गन जप घोकड़ा ३2375 दे 

प्या + पूज्य सुभद्वाबार महासतीजी , बा,व.वसुबाई महासतीजी आदि ठाणा ३९। 

[विशिष्ट -चारत्रिक + सरल, गण्भीर, नि इर, वक्ता, अद्भुत, जागृति, यशस्वी, समतामूर्ति, विशाल 

गुण दृष्टि, परमपुण्य५भावक, संप्रदायक की खेवैया, संतो की दीक्षादात्री, 
मात्र दो वर्ष के ” यम्रपर्याय से प्रारण्म करके अंतिम दिवस तक प्रवचन 
प्रभावना की एक #र अपृतवर्षा की तथा अंतिम समय में ४ 28 ख से 
मांगलिक, 87020 8 50 लगातार गुरुदेव का अजपाजाप ॥ 

प्रवचन प्रकाशन : शारदा सुधा, शारदा से » शारदा माधुरी, शारदा परिमल, शारदा 
सौरभ, शारदा सरिता, शारदा ज्योत, शारदा सागर, शारदा शिखर, 
शारदा दर्शन, शारदा सुवास, शारदा सिद्धि, शारदा रत्न, शारदा 
शिगरेमणि आदि लेंगभग सवा लाख प्रतियाँ उनकी उपस्थिति में 
प्रकाशित हुई तथा उनको चिर विंदाय के पश्चात्‌ 'शारदा शिगेमणि' 
की दूसरी आवृत्ति तथा हिन्दी आवृत्ति प्रकाश (2 'तथा “सफल 
सुकानी-शारदा प्रवचन संग्रह" की दुस हज़ार प्रतियाँ प्रकाशित हो चुकी 
ह। आर हिन्दी में ८ हजार सफल चुकानी ” शारदा प्रवचन संग्रह | और' 
अंग्रेजी में ३ हज़ार प्रकाशित हुई ह। 

विहास-यात्रा. ; गुजरात, सौराष्ट्, काठियावाड़, महाराष्ट्र आदि । 

अंतिप प्रयाण.._; विक्रम सं. २०४२, वैशाख शुक्ल घप्ठी, युधवार  पेवनुसार सार १४-७० 
२१९८६ को संघ्याकाल छ: बजे मलाड़-बप्बई में । (अपनी दीक्षा जयंती 


के दिन) । 
(49029 


. द्व. पृ. नवीनभुनि म.सा. «.. खंभात [२०१८ मार्गशीर्ष शुक्ल | ३ 
. वा. श्र. पू. श्री कमलेशमुनि म.सा.. खंभात [२०२२|मार्गशीर्ष चदि| २ 


. था. श्र. पू. श्री प्रकाशमुनि म.सा. दादर, मुंबई (२०२३|श्रावण शु 


दीक्षा-भावनगर| ' ' 
- त्र. पृ. श्री चेतनमुनि म.सा- चेगमपुरा २०२३ | श्रावण बदि |२ 
न्‍ दीक्षा-भावनगर ह ! 
, बा. ब्र. पृ. श्री महेन्द्रमुति म.सा. पीज, खंभात २०२७|वैशाख 


. तपस्वी यू. श्री दर्शनमुनि म/ःसा..._.. बसो (२०२१ वैशाख चदि (११ 
दीक्षा-बोडेली |.* 
. व. पू. श्री मृगेन्द्रमुनि मा. खंभात 
. थ्र. पू. श्री जित्ेद्धमुनि मसा. . अंधेग्री-मुंबई [२०३० मार्गेशर्प शुवल प 
दीक्षा-कीईम्बतूर | ः 
१२ स्व. शांत स्वमावी पू. श्री.देवजीमुनि म.सा- कच्छ-कॉडागग २०४३ कार्तिक वदि।९ 
दीक्षा-मादुंगा-मुंबई - हि 





.. जीवन शक्कर जैसा मधुर तथा गुणरूपी पुष्पों की सुबास से महकता 
हुआ था, ऐसे माता-पिता ने अपनी लाड़ली पुत्री शारदाबहन को बाल्यावस्था में 
पहुँचते ही शिक्षा प्राप्त करने के उद्देश्य से पाठशाला भेजा । साथ ही धार्मिक ज्ञान 
आर्जित करने के लिए जैन-शाला में भी भेजते रहे । संस्कारी माता-पिता के 
सुसंस्कारों के सिंचन तथा पूर्व के संस्कारों की किरणों का प्रकाश पुरुपार्थ द्वार 
फैलता गया । यह प्रकाश उनके अंतर में ऐसा आलोक बन कर बिखर कि 
बाल्यावस्था में स्कूल में पढ़ते हुए, सखियों के साथ क्रीड़ा करते हुए, गरबा गाते 
हुए भी उनका चित्त कहीं रमता नहीं था । उस समय भला किसे यह कल्पना तक 
न थी कि इस संसार से दिरक्‍त बालिका के हृदय - समुद्र में आध्यात्मिक ज्ञान का 
खजाना भरा है ! वे भविष्य में अपने जीवन के हर सुनहरे क्षण को आत्म-साथना 
की मस्ती में, प्रवन-प्रभावना में, जैनशासन की बेजोड़ सेवा करने में सदुपयोग 
करने वाली हैं और अपनी उत्कृष्ट प्रज्ञा की तेजस्थिता से जेन तथा जैनेतर समाज 
को दान, दया, शील, तप, अहिंसा, सत्य, नीति, सदाचार और सद्गुणों का पाठ 
पढ़ाकर, श्रेष्ठाम जीवन जीने की प्रेरणा प्रदान करने वाली है। 


भाल्यावस्था में ही पैराग्यमूलक विचारधारा ; शारदाबहम जैन-पाठशाला में 
सीखते हुए जब महान वीर पुरुषों की तथा चंदनबाला, राजेमती, मृगावती, 
दमयंती आदि महान सतियों की कथा सुनती तो उनका मन किसी अगम्य प्रदेश 
मैं खो जाता और विचार करने लगती कि 'क्या हम भी इन सतियों जैसा जीवन 
नहीं जी सकते ?' इसी बिचार को अपनी सखियों के सम्मुख रखते हुए वे कहती, 
“सखियों ! यह संसार दुःख का दावानल है और संयम सुख का सागर है । चलो, 
हम दीक्षा ले लें ।” उनकी इस बात से हम कल्पना कर सकते हैं कि जिसके विचार 
इस नन्‍्हीं उप्र में इतने उत्तम हो उसका भावी जीवन कितना उज्ज्वल बनेगा ? 
शारदायहन की विचारधाय वैराग्य से भरपूर तो थी ही, उनकी वैराग्य ज्योति को और 
अधिक उज्ज्वल बनाने और गहराने वाला एक प्रसंग सामने आया । उनकी बड़ी 
बहन विमलाबहन का प्रसूति के पश्चात्‌, अत्यन्त छोटी उप्र में देहान्त हो गया। इस 
'घटना ने बालकुमारी शारदाबहन पर जीवन की क्षणिकता और संसार की असारता 
की छाप गहरी कर दी । उनके अंतर में हलचल मच गई कि क्‍या जीवन इतना 
क्षणिक है ? ऐसे क्षणिक जीवन में मश्वर का मोह छोड़ अविनाशी की आग्रधना 
करने के लिए प्रद्वज्या के पंथ पर प्रयाण करना हीं श्रेयप्कर है, हितकारी है । इस 
प्रसंग ने शारदाबहन के हृदय में संयमी जीवन का आनन्द लूटने की मस्ती पैदा 
की और वैराग्य दृढ़ होता गया। 

शारदावहन के वैराग्यपूर्ण विचार, वाणी और व्यवहार से माता-पिता को 
आभास होने लगा कि उनकी प्यारी, लाड़ली पुत्री संसार को सुलगता दाबानल 
मान कर, आत्मिक आनन्द की अनुभूति करने महावीर मेडिकल कोलेज में 
दाखिल होकर पाँच महात्रत रूपी दिव्य अलंकारों से विभूषित होने के सुनहरे 
सपनों में खो रही है । 
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दिक्षा - विलेपारला 





. चटक लगी हो और संसार रूपी ज्वालामुखी से सुरक्षित बचने के लिए 
जिसने मेरुपर्वत जैसी अड़िग और अड़ोल आस्था और श्रद्धा को धारण कर रखा हो, 
वह क्‍या वैराग्य भाव से जय भी चलिव होगी भला ? विविध प्रकार की कसौटियों 
पश्चात्‌ भी उनकी भावना में अड़िंग निष्कंपन देख कर माता-पिता ने कहा कि। 
/ अभी इस सोलह वर्ष की अवस्था में तो नहीं पर इक्कीस वर्ष की उप्र में तुम्हें दीक्षा 
की आज्ञा देंगे ।” परन्तु शारदाबहन तो उसी समय दीक्षा लेने का दृढ़ निश्चय 
चुकी थी । अतः उन्होंने पूछा कि “संत्रह वर्ष की विमलाबहन की मृत्यु को कोई 
न सका तो मेरी इस जिंदगी का क्‍या भरोसा ?” अंत में शारदाबहन की। 
विजय हुईं और माता-पिता ने राजी-खुशी से दीक्षा के लिए सम्मति प्रदान की । 
भाग्यवान शारदाबहन भागवत्ी दीक्षा के पंथ पर $ संवत १९९६ वैशाख 
शुक्ल यप्ठी, तदनुसार दिनांक १३-५-१९४० , सोमवार को साणंद्‌ में अत्यन्त भव्यता 
से शारदाबहन का दीक्षा महोत्सव सम्पन्न हुआ । खंभात संप्रदाय में, साणंद ग्राम से, 
मन्दिर मार्गा या स्थानकमार्गी या स्थानकवासी समाज से, बाल कुमारी के रूप में 
सर्वप्रथमदीक्षा शारदाबहन की हुई । अतएवं समस्त ग्राम हर्ष की हिलोर में मग्न हो 
था । दीक्षाविधि पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्द्रजी महाराज साहब के मुखारविन्द 
द्वारा सम्पन्त हुई । गुरुणी पूज्य पार्वतीबाई महासतीजी की शिष्या बनी । इनके 
[साथ ही साणंद की एक अन्य बहन जीवीबहन भी दीक्षित हुईं थी । जीवीबहन 
भाम पूज्य जसुबाई महासतीजी तथा शारदाबहन का नाम पूज्य शारदाबाईं 
महासतीजी रखा गया । इस प्रकार वैशगी बिजेता बनी । 

उनके पूज्य पिता श्री वाडीलालभाई और मातुश्री शकरीबहन, भाई श्री नटवरभाई 
_तथा प्राणलालभाई, भाभी अ. सौ. नारंगीबहन, अ, सौ. इन्दिराबहन, बहनें अ, सौ. 
गंगायहन, अ. सौ, शान्ताबहन, अ. सौ. हसुमतीबहन सभी धर्मप्रेमी तथा सुसंस्कारी 
हैं । साणंद में उनका कपड़े का व्यापार है । जिस परिवार से ऐसा अनमोल रलशासन 
को प्राप्त हुआ हो उस परिवार के सदस्यों का धर्म, दान, दया, अनुकंपा आदि से 
ओतप्रोत होमा स्वाभाविक है । 

गुरु चरण व शरण में समर्पणता ४ इस विशाल संसारसागर में जीवननैया के 
खेबैया मात्र गुरुदेव ही है । पूज्य शारदाबाई महासतीजी ने इसी तथ्य के 
अनुरूप अपनी जीवन नैया को पूज्य पार्वतीबाई महासतीजी की शरण में सर्वदा के 
लिए तैरता रख दिया तथा अपना जीवन उनकी आज्ञा में अर्पित कर दिया । 
पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेंव से संयमी जीवम की सभी कलाएँ सीखीं । 
अल्पायु में दीक्षा लेकर भी पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेव की आज्ञा में ऐसे 
समर्पित हो गयीं कि अपने जीवन में कभी भी गुरुआज्ञा का उल्लंघन तो क्‍या, 


किसी तरह की कोई दलील या अपील तक नहीं की । पूज्य गुरु-गुरुणी की शीतल 
उत्रछाया में पूज्य महासतीजी का धार्मिक अभ्यास और पुरुषार्थ अत्यन्त प्रबल बना। 
और सुन्दर आत्ज्ञान प्राप्त किया । शास्त्रों का पठन किया । संस्कृत, प्राकृत भाषा 
सीखी । अपने ज्ञान का लाभ दूसरों को प्रदान करने के प्रयल में, अति अल्प काल 





रा रत्नगुरु.... शरणं मम (२) 
श्री शारदाब्याई स्वामी शरणएं मम (२) 
सलवकार सादे जोलीओ रत्नशुरू... 
चआद पूर्वना सारे बोलीझठो शारदाबाई 
खासे श्वासे वल्वोलीकोे रत्नगुरू... 
नाडीना धबकारे बोलीखे शारदाबाई 
आत्मप्रदेशे जोलीओे रत्नगुरू..- 
रोमे रोसे जओोलीछे शारदाओआई 
नसाधश्यिनादे छोलीओ रत्नगुरू... 
आओ ब्की अचाजे, ओलीओे शारदाब्याई 
'हालतां चआलतां बोली रत्नरुरू... 
रथाता पीता ओलीओ शारदाआई 
रातदिवस खबयोलीओ रत्नगुरू... 
सूता जागतां वब्योलीओ शारदाब्याई 
व्याख्यान वांचणीमां योलीऊेत रत्नगुरू... 
स्वाध्याय करता बोलीओ शारदादाई 
जलैनशासनना सितारा रत्तगुरू... 
श्ञासनना क्कोहीनूर हीरा शारदाबाई 
शास्ननना शिरोसणि  रतथत्नगुरू... 
व्याख्यानचया वाचस्पति शारदाबाई 
संप्रदायला शिरताज  रत्नशुरू... 
शिप्याओना  रख्वेबाल शारदाआई 
आअवसिमा अणागार  रत्तशुरू... 
झयासनसला  शझाणागार शारदाव्माई्ड 
संस्तारसागरना त्तरेया रत्नशुरू... 
संयमनावना खलैया शारदादाई 
क्षमा ध्याचनी सूर्ति हता रत्लगुरू... 
गुरुभक्छ्तिना अजोड़् नमूना शारदाबाई 
चच्यनसिद्द्धि ले शशनामी रत्नसुरू... 
ज्लेरिस्टरनी आद्िद्धि जेनी शारदादआई 
आशीर्यवाददाता रत्नशुरू..- 
पक्पाकिरण  चरसावतां शारदादई 
आओ रत्नगुरू...शारणं स्मस्र (२) ह 
श्री शारदाबाई स्वामी शारणं मम (२) 





रा पूज्य गुरुदेव श्री गुलाबचन्दजी महाराज साहब के काल-दर्म प्राप्त करने के 
पश्चात्‌ खंभात संप्रदाय को नैया कुशल खेवैया बनी, जो जिनशासन में विरल है। 
इतना ही नहीं वरन खंभात संघ के संघपति श्री कांतिभाई की दीक्षा भी पूज्य 
महासतीजी के पुनित हस्तों द्वाय हुई तथा दीक्षा मंत्र भी उन्होंने ही दिया । आज 
जिनकी ख्याति महान चैसगी पूज्य कांति ऋषिजी म.सा. के रूप में है । पूज्य कांति 
ऋषिजी म.सा. ठाणा-१३ में से प्रथम चार संतों को दीक्षा की प्रेरणा प्रदाम करने 
का श्रेय भी पूज्य महासतीजी की अद्भुत वाणी को है । 

पूज्य महासतीजी की वाणी ने बम्बई की जनता को इतना आकर्पित कर 
लिया था कि जब वे अन्य स्थानों पर होती तब भी बम्बई की जनता उनके चातुर्मास 
के लिए लालायित रहती । कांदावाड़ी आदि अनेक संघ लगातार अपनी विनती 
लेकर उनकी सेवा में उपस्थित होते रहते थे । अतः कांदावाडी श्रीसंध की आग्रह 
भरे विनती को मान देकर पूज्य महासतीजी तीसरी बार वम्बई में चातुर्मास करना 
स्वीकार किया । इसीसे ज्ञात हो जाता है कि बम्बई की जनता में उन्होंने केसे 
स्नेह और आकर्षण की वर्षा की । 

केसरवाद़ी में केसर की क़्यारी के समान महकता चरम चातुर्मास 
सं. २०४१ में कांदावाड़ी श्रीसंघ की अत्यन्त आग्रहभरी विनती का मान रख कर 
पूज्य महासतीजी कांदावाड़ी पधारें । पूज्य महासतीजी के वैणग्य भरे, आत्मस्पर्शी, 
ओजस्बी और प्रभावशाली प्रवचनों ने जनता के हृदय में ऐसा अमोखा आकर्षण 
उत्पन्न किया कि आपात सि दरमियान व्याख्यान कक्ष हंमेशा जिज्ञासुओं से भरी रहती 
और उनकी दिव्य, वाणी की प्रेरणा से तप, त्याग और ब्रत-नियमों 
का एक धारण - प्रवाह बहता रहा । कांदावाड़ी श्रीसंध में सोलह मासखमण और 
दो उपवास के सिद्द्धितप हुए । छ उपवास से लेकर इकत्तीस (३१) उपवास तक की 
_तपश्चर्या करने वालों की संख्या २०० को पार कर गई । इसी प्रक्कार उनके हर 
चातुर्मास में दान, शील, तप और भावना का ज्वार उठता । इस सब का श्रेय पूज्य 
महासतीजी को ही है । उनका प्रत्येक चातुर्मास ऐसा रहा है जो श्रीसंघ के इतिहास 
में स्वर्णाक्षों से अंकित होने की योग्यता रखता है । परन्तु कांदावाड़ी का चातुर्मास 
इंमेशा के लिए एक यादगार और चरम चातुर्मास बन गया । इस चातुर्मास को 
कांदावाड़ी संघ कभी विस्मृत नहीं कर सकता । 

विशेष आनन्द का विषय तो यह है कि आज तक पूज्य महासतीजी के 
व्याख्यानों की पुस्तकें दस-दस हजार की संख्या में प्रकाशित हुई, परन्तु आज एक 
भी प्रत उपलब्ध नहीं है । मात्र यही बात इस बात को प्रमाणित कर देता है कि 
पूज्य भहासतीजी के व्याख्यानों का आकर्षण कैसा है ? पूज्य महासतीजी के सं. 
२०४१ के कांदावाड़ी चातुर्मांस के व्याख्यान 'शारदा शिरोमणि' नाम से १२००० 
(बारह हज प्रतियाँ प्रकाशित हुईं । सौभाग्य हमारा कि बम्बई में 'शारदा शिरोमणि” 
'का भव्य उद्घाटन पूज्य महासतीजी के सानिध्य में ता. ६-४-८६ रविवार को 
कांदावाड़ी में हुआ । एक महीने में समस्त प्रतियाँ बिक गई - यह है पूज्य महासतीजी 
की वाणी का प्रभाव ! 



















































का अनमोल कोहिनूर रल कालराजा ने छीन लिया । सोलह 
कलाओं में खिला हुआ चाँद जगत को अंधेग करके विलीन हो गया । यह समाचार 
वायुवेग से प्रसरित हुआ, पर लोग सुन कर अचंभित रह गये कि 'क्या यह सत्य 
है ?' पूर्ण बम्बई तथा समस्त देश के कोने-कोने में हाहाकार मच गया । इस 
दुःखद समाचार के मिलते ही श्रद्धालुओं कली भीड़ दर्शनार्थ उमड़ पड़ी । उनका 
पाधिव शरीर देख सबके मन में आता कि कैसा अद्भुत है इस तेजस्वी मूरति का 
अलौकिक तेज ! ता. १५-५-८६ की दोपहर को उनकी भव्य पालकी निकली तब 
तीस से पैंतीस हजार भक्तों की विशाल मेदिनी साथ थी। थोड़े से समय में पाँच 
लाख रुपयों का दान एकत्रित हो गया और आज भी यह प्रवाह जारी है । पूज्य 
'महासतीजी को गये तीन वर्ष ही हुए थे कि तब-तक में मलाड़, खंभात, अहमदाबाद, 
'जोराबरनगर, साणंद, पाटडी, पोपटपुरा आदि गाँवों में एकान्त कर्मनिर्जय करने, संवर' 
'करणी तथा गुरु के ऋण से मुक्त होने के लिए उनके नाम से स्मारक, उपाश्रय आदि 
गुरुणीमैया का नाम रोशन कर रहे हैं | तीनों वार्षिक पुण्यतिथियों पर भी अनेक 
प्रकार के तप, जाप, कार्योत्सर्ग, संवर करणी, अभयदान आदि आराधनाओं का 
भव्य आयोजन हुआ । यह सब गुरुणीमैया का पुण्य प्रभाव है । 

पूज्य मद्ासतीजी की पुण्य प्रभावक॒ता $ पूज्य म.सा. तो सबको छोड़ कर चली 
गईं, परन्तु उनके पुण्य का प्रभाव ऐसा है कि उनके प्रवचन का ग्रंथ “शारदा 
शिरोमणि” की बारह हजार प्रतियाँ अति अल्प समय में बिक गई, पर उनकी माँग 
फिर भी इतनी अधिक थी कि श्री कांदाबाड़ी संघ ने द्वितीय संस्करण में ६ हजार 
प्रतियों का प्रकाशन करवाया । राजस्थान, मारवाड़, मेवाड़ आदि स्थानों पर भी 
इस पुस्तक की बहुत माँग थी, अतः दस हजार प्रतियाँ हिन्दी के संस्करण क्री 
निकाली । मलाड़ संघ ने पूज्य महासतीजी का स्मृति ग्रंथ “दीवादांदी शारदा 
स्मृति ग्रंथ! के भाम से दस हजार प्रतियाँ छपवाई जो आज अनुपलब्ध है, पूज्य 
भहासतीजी की गैरहाजिरी में इसीको ध्यान में रख कर कांदावाड़ी श्रीसंघ मे सफल 
भुकानी - शारदा प्रवचन संग्रह के नाम से दस हजार प्रतियाँ प्रस्तुत की । पूज्य 
भहासतीजी की वाणी का ऐसा अलौकिक जादू और ऐसा ग्रचण्ड़ पुण्य प्रभाव 
कि व्यक्ति के न रहने पर भी उसकी पुस्तकों के लिए इतनी माँग ! ऐसा तो विरल 
हो होता है । “दिन्य देशना का बजाया नाद, देश-देश में पहुँचा साद। करते 
हैं सभी आपको याद, नहीं भूलती आपकी आवाज ॥” ऐसी विरल विभूति, 
शासन की सेनानी, वीर प्रभु को आज्ञा में डूबी योद्धा और 


“कृति, जिनकी कल्याणकारी, आकृति जिनकी आहार हे 
्य ति जिनकी प्रेम-क््यारी, जिनाज्ञा थी जिन्हें प्राण से प्यारी, 
अनन्त गुणों के घारी, स्वीकारों गुरुणी बन्दना हमारी ॥ 
“दीप बुझा प्रकाश अप्त कर, फूल मुरक्षाया सुबास समपित कर, 
दटे तार पर सुर बढ्ा कर, गुरुणी चले पर नूर फैला कर ॥7 








अनन्तज्ञानी भगवान्‌ ने घातिकर्मों का क्षय करके केवलज्ञान और केबलदर्शन 
प्राप्त करने के पश्चात्‌ उस ज्ञान-ज्योत्ति में जगत्‌ के जीवों को दुःखग्रस्त देखने के बाद 
उनके श्रीमुख से वाणी फूट निकली । “हे भव्यजीवों ! तुम अनन्त पुदाल -परावर्तनकाल 
से पा की शोध में हो, फिर भी अभी तक सुख प्राप्त नहीं कर सके । उसका कारण 
यह है कि तुम्हें सुख चाहिए, मगर सुख का मूल क्या- है ?-उसको अभी तक 
नहीं खोजा । सुख प्राप्त करना हो तो सर्वप्रथम या के मूल को खोजो 
सांसारिक कार्य में तुम उस कार्य का मूल खोजते हो । मान लो, तुम्हें कोई रोग हुआ, 
और तुमने वैद्य अथवा डॉक्टर से दवा ली । अब यदि रोग में कुछ आराम नहीं हुआ, 
तो तुम उसके मूल कारण को ढूंढते हो न ? मैं ऐसी कीमती दवा का सेवन करता 
हूँ, पथ्य का भी बराबर पालन करता हूँ, फिर भी मेरा रोग मिटता,नहीं, इसका क्‍या 
कारण है ? क्‍या दवाई में, डोक्टर में या पथ्यपालन हा कुछ कमी है ?. तुम व्यापार 
में बहुत परिश्रम करते हो, परन्तु उसमें मुनाफा न मिले तो उसका कारण खोजते हो 
न? में इतनी सख्त मेहनत करता हूँ, फिर भी मुझे इस व्यवसाय में मुनाफा क्यों नहीं 
मिलता ? वहाँ तो एक पैसा भी अधिक नहीं जाने देते, इतने होशियार हो तुम ! इसी 
प्रकार जमीन पर हल चलाकर, उसे मुलायंम बनाकर उसमें अच्छा बीज बोकर उसके 
पीछे बहुत परिश्रम करता है, परन्तु समय पर उसमें से निर्धारित फसल न मिले, तो 
वह उसका मूल कारण खोजेगा न ? चौमासे भरे-खूब मेहनत की, फिंर भी उसका 
'फल इतना ही मिला ? इसी प्रकार भगवान्‌ फरमाते हैं कि अंनन्तकाल से चतुर्गतिक 
संसार में परिभ्रमण करता हुआ जीव सुख की खोज कर रहा है, तथापि सुख नहीं 
मिला, तो उसका मूल कारंण क्या है ? यह जानना चाहिए:न ? 'आचारांग सूत्र” में 
भगवान्‌ महावीर ने फरमाया ह -. , .. .,. -.,. .. है 

“लोयंसि जाण अहियाय दुक्खं”,  ,. , 59.73 

“इस लोक में दुःख का कारण अज्ञान या मोह है, इसे जानो, और यह आत्मा 
'का अहित 'करनेवाला है ।”” 55 कप 

चृक्ष को तुम कितना ही पानी पिलाओ, पर यदि उसकी जड़-सड़ी हुई हो “तो 
उसके फल-फूल कहाँ से लगेंगे. ? इसी तरह तुम बाहर,से सुख की शोध जितनी 
करो, 4: आह 04880: अज्ञन और मोह ने अड्डा जमा रखा है तो वह दूर न हो, तबतक 
दुःख नहीं, और न सच्चा सुख मिलनेवाला है। संस्कृत भाषां के एक 
श्लोक में भी कहा है- * , पक 
“सर्वत्र सर्वस्य सदा प्रवृत्ति, दुःखस्य नाशाय सुखस्य ढेतो: । 
तथा&पि दुःखं न विनाशमेति, सुखं न कस्यापि भनेत्‌ स्थिरत्वग्‌ ॥* 

* “संसार में चींटी से लेकर इद्ध महाराज तक सर्व जीवों की सदेव सर्वत्र लगातार 

यही प्रवृत्ति रही है कि दुःख कैसे मिठे और सुख कैसे मिले :? तथापि न तो दुःख 
मिटता है और न सुख ही स्थिर रहता है ।”' मैं आपसे पूछती हूँ कि (ध्र्मंसभा में बैठे 
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'कोई महाराजा भव्य राजमहल में मौज करता हो, वैभव की तरगें हिलोरें लेती 
आसमान को छूती हों, उसे जनता महासुखी मानती है । पर उस जनता को पता नहीं | 
है कि चिन्तारूपी दुःख का कीड़ा महाराजा के दिल को ६830 खा रहा है । परन्तु 
महाराजा का ठाठवाठ देखकर जनता को घड़ीभर लगता है, महाराजा कितने सुखी 
हैं ? कितने भाग्यशाली हैं ? परन्तु उस राजा के मन में तो लाखों संकल्प-विकल्पों 
की जाल भरी होती है । किसी राजा ने किसी राजा का एक छोटा-सा गाँव जीत लिया 
हो तो उसे भोजन अच्छा नहीं लगता । अरे ! राज्य में कुछ नुकसान हो जाए तो चिन्ता 
का कोई पार नहीं रहता । श 
५ . अन्युओं ! ऐसा होने का कारण आपको समझ में आता है ? इसका कारण यह 
है कि जीव ने बाह्य पदार्थों में सुख मान रखा है, परन्तु सुख बाह्य पदार्थों में नहीं है, 
फिर भी अज्ञान के कारण जीव मोह छोड़ता नहीं है । एक मानव जिस पदार्थ से सुख 
का अनुभव करता है, दूसरा मानव उसी पदार्थ से दुःख महसूस करता है । यह तो 
आपको अनुभव है न ! लक्ष्मी, सत्ता और अधिकार के योग से व्यक्ति सुखोपभोग 
'करता है, परन्तु जैसे मृगमरीचिका का जल दूर से पानी के रूप में दिखाई देता है, परन्तु 
बह वास्तविक पानी नहीं होता; वह ही भौतिक पदार्थो में सच्चा सुख न होते हुए भी 
इसमें से सुख मिलता है, यों मानकर इसी आशा ही आशा में जीव उसे प्राप्त करने हेतु 
उसके पीछे दौड़ रहा है, मगर अन्त तक उसका दुःख मिटता नहीं और सुख टिकता नहीं; 
फिर भी यह भ्रान्ति टूठती नहीं, और परिणामस्वरूप कर्मवन्धन होता रहता है। 

अज्ञानदशा से जीव दुःख के कारणों में सुख मानकर रचापचा रहता है । कोई 
बहन गले में हीरे का हार पहनकर मुस्कराती है कि मैं कैसी सुन्दर दिखाई देती हूँ । 
मारवाड़ की बहनें हाथ में सोने की बंगड़ियाँ पहनती हैं और हाथीदांत का चूड़ा पहनती 
हैं । उनका हाथ आभूषणों से पूरा का पूरा भरा रहता है । हाथ को साफ करने की 
जगह भी वहाँ नहीं होती । अरे ! इनसे हाथ पर कितना अधिक वजन हो जाता है ? 
फिर भी उसे ऐसा नहीं लगता कि मुझे वजन लगता है । एक हाथीदांत का चूड़ा बनाने 
में कितना पाप होता है ? (इसका विचार करो) सर्वप्रथम एक खड्ढा खोदकर उसमें 
कागज की हथिनी बनाकर खड़ी रखी जाती है। हथिनी को देखकर उसके प्रति 

आकर्षित होकर हाथी खड्ढे में पड़ता है | फिर इस प्रकार से हाथी के दांत गिराये 
जाते हैं । फलतः उस हाथी को मृत्यु हो जाती है। फिर भी हाथीदांत का चूड़ा पहनने- 
चाली बहन हर्षित होती है कि मैंने हाथीदांत का चूड़ा पहना-है । माखाड़ी बहन एक 
थान जितने कपड़े का घाघरा पहनती है । कम कपड़े का घाधरा उसे अच्छा नहीं लगता, 
क्योंकि उसे इसका शौक है । दस वर्ष को बालिका अपने भाई को कंधे पर विठाकर 
पर्वत पर चढ़ रही हो, उस समय थकान से वह आकुल-व्याकुल होती हो, घबरा जाती 
हो, उसे देखकर कोई उससे पूछे - “बहन ! तुझे इसका बोझ नहीं लगता ?' तब वह 
चालिका कह देगी - “आप मुझे यह क्‍यों पूछते हो ? यह तो मेरा सहोदर प्रिय लाड़ला 
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विषयों का करना है वमन, कषायों का करना है. शमन |. 
इच्द्रियों का करना है दमन, त्रिकाल ज्ञानी को करना है नमन॥। . - 


मोह को मारने के लिए सर्वप्रथम विषयों का वमन करना पड़ेगा । पुत्र ने जहर 
पी लिया है, इसका पता लगते ही तुरंत उसे दबाखाने में एडमिट कर देते हो । उस 
समय ऐसा विचार नहीं करते कि में समाज में अत्यन्त प्रतिप्ठित व्यक्ति हूँ, समाज में 
मेरी अपकोर्ति होगी कि अमुक के पुत्र ने जहर पी लिया है । उस समय तो बस एक 
ही भावना होती है कि पुत्र के शरीर से जल्दी जहर निकल जाए और वह किसी भी 
तरह से बच जाए । जहर शरीर में जितने अधिक समय तक रहेगा, उतना ही अधिक 
नुकसान होगा वैसे ही ज्ञानी कहते हैं - “विषयों का विष जितना अधिक होगा, उतना 
ही अधिक नुकसान आत्मा को होगा )” अतः जल्दी से जल्दी इन्द्रिय-विपयों के विष 
का वमन कर डालो । भगवान्‌ फरमाते हैं - "इन्द्रियाँ खंराब नहीं हैं, किन्तु इन्द्रियों 
के विषयों के प्रति उत्पन्न होनेवाला विकार खराब है ।” इन्द्रियाँ तो महान्‌ पुण्य के 
उदय से मिलती हैं । कहा भी है - | | 


मनुष्य योनि में भी डूरम है, आर्य देश उत्तम 'कुलयोग, 
बढ़े पुण्य से. मिलता ड यह, मानव को अति शुभ योग । 
उससे अधिक धुण्य से पाया, सुन्दर तन विचार .गम्भीर, 
इच्धिय-शक्ति, स्वस्थ सन का बल, दीर्घ आयु आरोग्य शरीर ॥ 


आर्यदेश, 9२४४ ४ न और पाँच इन्द्रियाँ महान्‌ पुण्य से मिलती हैं। आँखें हों तो 
संत के दर्शन हो हैं, सदज्ञान प्राप्त किया जा सकता है। कान मिलें तो भगवान्‌ 
की वाणी संतों के मुख से सुनी जा सकती है । इसका अर्थ यह नहीं है कि आँखें 
मिली हैं तो चाहे जैसे चित्र देखे जाय, और कान द्वारा किसी की निन्दा सुनी 
जाए । और जीभ मिली है, तो मुँह से मधुर बोलना, किन्तु अंतर में (कपटरूपी) जहर 
रखना । बहुत-से लोग कहते हैं कि मयूर का केकारब (टहुकार) मधुर होता है, तो 
मयूर जैसे बनो । पर मैं तो यह कहती हूँ कि मयूर जैसे नहीं बनना । मयूर मुँह से 
तो मधुर केकारव (टहुकार) करता है, 2 कप के सारे सांप को -निगल जाता 
है | अतः ऐसे मत बनना । अरे ! वाणी तो भी मीठी बोलना, कड़वी मत 
बोलना । यद्यपि शब्द के हाथ या पैर नहीं होते, परन्तु शब्द में ऐसी शक्ति है कि वह 
जीवित मनुष्य को मार डालती है हमें साधु-प्रतिक्रमण में बताया गया है कि सोलह 
प्रकार की सावद्य भाषा साधु-साध्वी को नहीं बोलनी चाहिए । भगवान्‌ फरमाते हैं - 
"ओ मेरेसांधक ! किसी भी जीव को दुःख हो, ऐसी सावद्य भाषा मत बोलना । अब! 
मेरे साधक ! किसी भी जीव के दुःख (देने) में निमित्त मत बनना ।” पाँच इन्द्रियों 
के विपय विकार को जीतकर आत्मा की तरफ मुड़ना (आत्मलक्षी यनना) । विषयों 
में आरक्त (आसक्त) मत बनना । दूध दुग्धरूप में रहे तो पुष्टिकारक होता है, परन्तु अगर 
चह दूध विकृत वन गया हो तब भी पीया जाए तो अतिहानि करता है। इसलिए ज्ञानी- 

६ >एणल्सयलहए शारदा शिर्वर भा-१ ज्व्ख्स्ख्ख्डा | 
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'. के, आध्चर्य की बात यह है कि वा. ब. सहाउपकारी दूँ यु  गुरुणीमैयाभी शारदाबाई मद्ासतीजी 
के देह की उपस्थिति म होने के बाद भी वह हमारे सामने हाजिर हो इस तरह हर साल पुस्तक 
प्रकाशित होते रहे हैं, वह भी हजार पन्‍ने के ग्रंथ जैसा । यह हैं ज्ञान का प्रभाव । 
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अंग्रेजी सुस्त|२०६१| २३००० 
और अंग्रेजी में सामाविक ग्रतिक्रमण पुस्तक सुरतत 
सुछनी! शारदा प्रवचन संग्रह अंग्रेजी अनुवाद भाग-१,२,३ संभात में उपलब्ध है। 









लेते हैं) | वे पक्षी कहते हैं - “वीर ! तू जिस आर्यभूमि में जन्मा हुआ है, उसी 
आर्यभूमि में हम रहते हैं । हमें भी अपनी आर्यभूमि का गौरव है । हम वचन देते है 
कि हम अपने बच्चों से मिलकर तुरंत वापस लौट आएँगे ।”” पक्षी अपने बच्चों के 
पास गये, उन्हें अन्नकण खिलाये, प्यार किया और उन्हें अंतिम हित-शिक्षा देते हुए 
कहा - “प्यारे बच्चों ! अब तुम संभलकर रहना और स्वयं अन्न के दाने बीनना 
सीखना और तुम अब अपने पैरों पर खड़े रहना सीखना । अब हम जा रहे हैं ।'” बच्चे 
पूछते हैं -''हे माता-पिता ? आप हमें (निराधार) छोड़कर कहाँ जा रहे हैं ?”.तब वे 
बोले - “अब हम सदा के लिए (तुमसे बिछुड़कर) जा रहे हैं ।!” इतना कहकर 
बच्चों को तड़पते छोड़कर वे पक्षी दिये हुए वचन का पालन करने. के लिए शिकारी 
के पास आकर खड़े हो गए । यह देख शिकारी आश्चर्य में पड़ गया । दोनों पक्षी कहने 
लगे - “वीरा ! अब तुझे जो करना हो, तू कर सकता है । परन्तु तू हमें मारे उससे 
पहले एक प्रश्न हमें तुमसे पूछना है, क्या तू उसका जवाब हमें देगा ?” शिकारी 
ने कहा - “पूछो ! में स्वयं आर्यदेश का मानव हूँ, तुम्हें जबाब नहीं दूं तो किसे 
दूंगा ?! पक्षी कहते हैं - “मेरे प्रश्न के उत्तर में मुझे तुम्हें सच्ची सलाह देनी 
पड़ेगी ।” शिकारी बोला - “'मैं अवश्य ही तुम्हें सच्ची सलाह दूंगा । तुम्हें जो कुछ 
पूछना हो, नि:संकोच पूछ सकते हो ।'” पक्षी बोले - ''शिकारी शिकार करने हेतु तीर 
छोड़े, उस समय (पक्षी) किस दिशा में उड़े तो वह बच सकता है ?”!' यह सुनकर 
शिकारी विचार करने लगा - 'ओहो ! इन्होंने तो अपने बचने का मार्ग ढूंढ लिया ।' 
इस प्रश्न के जवाब में अगर मैं सच्ची सलाह दूं तो मेरा धंधा ही चौपट हो जाए । 
फिर यह दूसरे सबको - (शिकार से) बचने का उपाय बता सकता है । 

देवानुप्रियों ! अगर तुम्हारे पास कोई सलाह लेने आए कि कौन-सा धंधा (व्यवसाय) 
करूँ, जिससे सुखी हो जाऊँ ? तो तुम उसे सच्ची सलाह दे दोगे.न ? क्योंकि तुम 
भी आर्यदेश में जन्मे हो ! (हँसाहँस) शिकारी ने सोचा कि मेरा जो होना.हो सो हो, 
पर मुझे तो इन्हें सच्ची सलाह देनी चाहिए । अगर सच्ची सलाह न दूं तो मेरी आर्यभूमि 
'लज्जित हो (बदनाम हो) जाएगी । शिकारी कहता है - “शिकारी जिस दिशा में तीर 
छोड़े उससे विरुद्ध दिशा में उड़े तो उसके प्राण बच सकते हैं ।” इस प्रकार शिकारी 
ने अपना शिकार छोड़कर उसे बचने का मार्ग बता दिया और पक्षियों ने अपने प्राण 
बचा लिये । ऐसा था आर्यभूमि का गौरव ! वह तो शिकारी था, आप तो श्रावक 
हैं, आपके मन में भी आर्यभूमि का गौरव होना चाहिए.। 

अन्तरात्मा में ज्ञान का दीपक प्रकाशित करने हेतु तथा सच्चा सुख प्राप्त करने 
हेतु विषयों का वमन और कपायों का शमन करना चाहिए । विषयों का वमन करने 
के बाद कपायों का शमन किस प्रकार होता. है ? इस तथ्य का भाव यथा 
अवसर कहा जाएगा । लक! 

रू 


अनिल अनशन 
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शारदागुरुणी सरस्वती, ज्ञान गुणों की ही है खान । 


अनेक जीव प्रबुद्ध हुए उनका अमृत सुन व्याख्यान ॥ 
भाप से, जिन शोसन विकसाया था | 


रत्न गुरु के 
गौरव बढाकर नारी जाति का शासन शिरोमणि हरि पदपाया था ॥ 


की आसक्ति में मूढ बना, विषयों का संग होने से रागादि मलिन भाववाला बना | 
और फिर वह विषयों (की प्राप्ति) के लिए आरम्भ-समारम्भादि पायाचरण करनेवाला 
बना । इस कारण बहुत कर्मों का उपार्जन करके उसकी विडम्बनाओं को आमंत्रण 
दिया । फिर आत्मा दुःखी बनता है न ? उसका मूल कारण क्या है ? यह समझ में 
आया ? (मूल कारण है-) पर का संग । अतः वीतरागवाणी रूपी दवा कहती है - 
है आत्मन्‌ ! पर का संग, और राग छोड़ । किन्तु चूसरों की बात तो क्या करें, मगर 
जो कायम तेरे साथ रहता है, उस शरीर का भी राग छूटे तो यह रोग मिट जाय। जब 
शरीर का राग सर्वथा छूट जाता है, तब निरागी अवस्था आ जाती है | कहा भी है - 


देह छतां, णेनी दशा बरतें देहातीत ! , 
ते ज्ञानीना चरणमां, बगन्‍्दन हो अगणित ॥ 


जहाँ तक कर्म रहेंगे, वहाँ तक देह रहेगा । कर्मों से पूर्ण मुक्त नहीं बनता है, तब- 
तक उसे देह धारण करना पड़ता है / जब परद्रव्य का राग छूट जाता है तब आत्मा 
वीतराग दशा प्राप्त कर लेता है । तभी उसका रोग दूर हो जाता है । मस्तक दुःखता 
है, तब 'एस्प्रो' या 'एनेसिन' की गोली खाने पर थोड़ी देर के लिए आराम मिलता 
है । डॉक्टर इंजेक्शन देता है, तब भी कुछ समय तक आराम मिलता है यहाँ यह 
सोचना जरूरी है कि मस्तक की वेदना मंद पड़ने की हो और गोली ले ली तो सिरदर्द 
मिट जाता है। यह तो सिर्फ इस भव की वेदना है। परन्तु सदा के लिए भव-भव 
(भ्रमण) का रोग मिठाना हो तो सत्संग करो.। यह सत्संग भी रूखा-सूखा नहीं, परन्तु 
जो संत वीतरागवाणी का मन्थन-मनन करके, वीतराग संत बनकरं, जो औषध दें, 
उसका पान करने से रोग समूल नष्ट हुए बिना नहीं रहता |. ह 
परद्वव्य के प्रति राग ही आत्मा का रोग है । जैसे किसी की पुत्रवधू (घर से) बाहर 
भटकने लग जाय तो उसकी कोई कीमत नहीं रहती । चैतन्य आत्मा अनन्तशक्ति का 
स्वामी है । प्रत्येक वस्तु अपने-अपने स्वभाव में परिणत होती है । शरीर को अच्छा 
(पुष्ट) रखने के लिए इसे चाहे जैसे सुंदर मेवा-मिष्टान्न खिलाओ, फिर भी उसका स्वभाव 
सड़न-गलन-विध्वंसन का है । भले ही राजा का पुत्र हो, श्रेष्ठी पुत्र हो या महान्‌ संत 
हो, फिर भी शरीर का स्वभाव तो जैसा है, वैसा ही रहनेवाला है । औदारिक शरीर 
का स्वभाव है - क्षीण होना, विनष्ट होना । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय 
आदि प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने स्वभाव में परिणमित्त होता है। अज्ञान-अवस्था में जीव 
स्वद्वव्य को छोड़कर पर्रव्य में पड़ता है, और विवेक भूल जाने से उसे ध्यान नहीं रहता 
कि मेरा असली स्वभाव क्‍या है ? मुझे तो जन्म-मरण का चक्कर मिटाकर मेरे अपने 
स्थान (मोक्ष) में पहुँचना है । जैसे किसी अपराधी को अपराध करने से आजीवन 
कारागार की सजा मिली है| वहाँ उसे सख्त मेहनत-मजदूरी करनी पड़ती है, फिर.भी 
, १० हुयल्य्य्ह्ट शारदा शिखर भा-१ ्थ्थ्स्वल्थअ्छा 








.. व्याख्यान - १. 


ज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं एवं बहनों ! 

समस्त जगत्‌ के जीवों का शाश्वत स्वधाम प्राप्त करने के लिए अमृतरस - 
वाहिनी अनन्तज्ञानी भगवन्तों की वाणी है । भगवन्त शास्त्रों में फरमाते हैं कि 
अनन्तकाल से आत्मा ने सम्यगूदर्शनरूपी तेजस्वी रत्न के अभाव में स्व-भाव को 
पूल कर परद्र॒व्य के पागलपन में मिथ्यात्व-अन्धकार में दौड़-धूप की है । परन्तु 
[एयोदय के फलस्वरूप बोधि बीज के कारणभूत मनुष्य भव को प्राप्ति हुई है ।” 
मम्यगदर्शन की प्राप्ति के अभाव में सारी 'दौड़-धूप व्यर्थ है । भगवान्‌ ने लोकोत्तर 
गर्ग बताया है । लौकिक मार्म पर चलनेवाले और इन्द्रिय-विषयों के अधीन हुए 
ज्ञानी आत्मा शारीरिक अनुकूलता में सुख ढूंढते हैं । 

बन्धुओं ! लौकिक मार्ग तो कर्मांधीन है, जबतक उसमें आनन्द मानकर उसका 
प्रनुसरण करेंगे, तबतक लोकोत्तर मार्ग में प्रवेश करना कठिन है और तबतक 
आ्राधि-व्याधि-उपाधि और दुःख-दारिद्रय दूर नहीं हो सकेंगे । परन्तु वर्तमान मानव 
ग्रत्तिकवाद की आंधी में सुख की खोज करके उसमें मौज मान रहा है। परन्तु उसे 
ता नहीं है कि इस मौज के पीछे दुःख की कितनी बड़ी फौज खड़ी है ? 


६२2० 
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नाम भीष्म पितामह क्यों पड़ा ? पूर्ण यौवन अवस्था में पिता के लिए पुत्र (भीष्प) 
ने भोग का त्याग किया | भोग धधकती आग है। जिस कन्या के साथ भीष्य विवाह 
करनेवाले थे, उस कन्या के.साथ विवाह करने का पिता का मन हुआ । अन्त में , पिता 
के लिए भीष्म ने आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा ले ली । और उस कन्या का विवाह 
पिता के साथ करा दिया । इस कारण उनका नाम पड़ा - भीष्म पितामह ।-भीष्य 
पितामह से युधिष्ठिर पूछते हैं - ''आज आपके मुख पर उदासीनता और ग्लानि क्‍यों 
दिखाई दे रही है ? आपका मुख आज खिन्न क्यों है ?' यह प्रश्न सुनकर भीष्प 
पितामह की आँख में आंसू आ गए । वे बोले - “मैं अपनी की हुईं भूल का पश्चाताप 
कर रहा हूँ ।” धर्मराज ने कहा - “आप तो महान हैं, आपने कान-सी भूल की ?” 
“पुत्र ! तुम्हें इस बात का शायद पता नहीं होगा, पर भूल व करनेवाले को तो ,अपनी 
भूल का ख्याल होता है न ? जिस समय भरी सभा में का चीर खींचा जा रहा 
था उस समय मैं वहाँ बैठा हुआ था । सभी मुझे भीष्य पितामह के रूप में मस्तक 
नमाते हों, मेरी आज्ञा सदैव शिरोमान्य करते हों, ऐसा में वहाँ बैठा था, फिर मेरी आँख 
के समक्ष द्रौपदी को निर्वस्न करके अपनी जांघ पर (बिठाने) का यद्यंत्र चुयोंधन रच 
रहा हो, फिर भी उस समय में एक शब्द भी नहीं बोला । मैंने कितनी गंभीर भूल 
की ! मैंने जीवन में बहुत पाप किया है ।” इस प्रकार भीष्म पितामह ने भूल को भूल 
के रूप में मानकर जगत के समक्ष प्रस्तुत की है। जी साधक आत्मा भी अज्ञान दशा 
से की हुईं भूल को प्रगट न करे तो समझो, उसने अपनी साथुता लुटा दी है। श्रावक 
भी अपनी भूल प्रगट न करे तो उसे श्रावकपन का लोप कर दिया । “ 
सांप की अपेक्षा पाप का भय अधिक लगना चाहिए : बन्धुओं ! क्‍या तुम्हें 
वास्तव में सांप की अपेक्षा पाप, अधिक भयंकर लगा है ? व्यवहार में जैसे पर्व के 
दिन पहनने की, बहुत दिनों से सुरक्षित रखी हुई कीमती से कीमती मूल्यवान पगड़ी 
पहनकर तुम जा रहे हो, और उस समय कोई उच्च स्वर से बोलकर तुम्हें चेताए कि 
“तुम्हारी पगड़ी में सांप है !' तो तुम (उसे सुनकर) क्या करोगे ? पगड़ी उताकर फेंक 
दोगे । क्योंकि सांप का अर्थ है - जीवननाशक जंतु ! हुम अपनी पगड़ी फेंक देने 
के बाद घर जाकर सोचोगे की पगड़ी गई तो गई, पर जीते जी घर आ गया, बस 
इतनी गनीमत है | तुम्हें सांप जितना भय पाप से लगता है क्या ? तुम्हें सांप का और 
तीखे कांटे का जितना भय लगा है, उतना पाप का नहीं लगता ! सच तो यह है सांप 
का और कांटे का भय लगा है, उतना पाप का भय नहीं लगा ! पग में कांटा चुभ 
गया हो तो तुरंत सुईं से उसे निकाल लिया जाता है ! क्या कांटे पैर में रहने दिया जाता 
है ? उसका कारण यह है कि कांटा अगर अंदर रह जाए तो वह सड़ जाता है, वहाँ 
इस्सी पड़ जाती है । इसी प्रकार कोई (दुःसाध्य) रोग हो जाता है तो तुरंत डोक्टर या 
वैद्य के यहाँ जाते हो । शरीर के लिए जिंतनी चिन्ता है, क्या उतनी चिन्ता पाप न हो, 
इसकी है ? सांप ज्यादा हैरान करता है या पाप ? जहाँ तक आत्मा पाप से डरता नहीं, 
: का छएहआलथलए शारया शिखर भा-१ है. 220:200200:22:22ऑ॥ 
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हुए) इतने भाईयों में से प्रतिदिन कौन-कौन सामायिक करता है ? जो भाई 
सामायिक करते हों, वे अंगुली ऊँची करें, तो ऐसे लोग कम ही निकलेंगे । आषाढ़ 
सुदी पूनम का दिवस आ रहा है, उस दिन उपवास किसे करना है ? तो वे भी थोड़े 
ही निकलेंगे | इसके विपरीत मैं अभी यह कहूँ कि दुःख किसे मिटाना है और सुख 
किसे चाहिए ? तो सभी तुरंत अंगुली ऊँची करेंगे । इच्छा सुख प्राप्त करने की है, पर 
उसे पता नहीं है कि सुख पाप से मिलता है अथवा पुण्य या धर्म से मिलता है, और 
बह सुख कैसे टिका रहता है ? 
संसार-सुख के सुनहरे सुहावने स्वप्न देखता हुआ मानव शारीरिक, मानसिक, 

आर्थिक और कौदुम्बिक आदि सैंकड़ों प्रकार के उपद्रवों से घिरा हुआ है । फिर भी 
वह यों मानता है कि अगर मेरे पास बहुत धन होता तो मैं सुखी हो जाता । इस जगत्‌ 
में जो कुछ भी दुःख है, वह धन के अभाव के कारण है । ऐसा कुछ (आज का) मानव 
मानता है । अब दूसरा प्रकार - मान लो, कोई मनुष्य बड़ा करोड़पति है । उसके 
आंगन में चार-चार कारें खड़ी हैं । एयरकण्डीशन रूम हैं । संसार में कहे जानेवाले 
भौत्तिक सुख की सम्पूर्ण सामग्री उसके घर में मौजूद है । ऐसे लक्ष्मीनन्दन से पूछो 
कि “भाई ) तू सूखी है न ?”' इतने विपुल सुख के साधन होने पर भी वह (प्रायः) 
यही कहेगा कि में सुखी नहीं हूँ । अंदर से चिन्ता रूपी दीपक का कीड़ा उसे कुतरकर 
खा रहा है | भार्ग में एक भिखारिन बाई चार बालकों को अंगुली से पकड़कर चली 
जा रही हो, 'दो माँ-बाप ! दो माँ-बाप !' यों बोलती हुई भीख मांग रही हो, उसे 
देखकर वह अरबपति सेठ रो पड़ता है, क्योंकि उसके संतान नहीं है । जबकि भिखारिन 
बाई अरबपति सेठ को देखकर रो यड़ती है - 'अहो ! यह कितना सुखी है ? मुझे भी 
ऐसा सुख मिले तो कितना अच्छा !' देखो, कितनी विपरीत बात है यह ? सेठ के पास 
धन का संग्रह है, पर वह पुत्र के अभाव में विलाप करता है ! भिखारिन के संतान 
है तो उसे (उनके व अपने) पेट भरने की चिन्ता है ! कदाचित्‌ (सेठ को) पुत्र हो जाए, 
मगर वह अल्पकालीन बीमारी भोगकर आयुष्यपूर्ण करके गुजर जाए तो भी उसे दुःख 
होता है । इस जगत्‌ में जीवों को कोई न कोई दुःख लगा ही रहता है - 

कोई धन से रदित दुःखी है, है कोई मदहारोग - पीद़ित । 

पाता कोई कष्ट मानसिक, पुत्र-विरद से हुआ दुश्खित । 

कोई किसी दुःख में रत है, कोई किसी कष्ट में मरन । 

हा ! इस जग में कोई जन भी नहीं, पूर्ण सुख में संलग्न ॥ 

इस प्रकार चारों ओर से मानव दुःखों से घिरा हुआ होता है । किसी को पूर्ण सुख 

नहीं है। 'सात सांधे, वहाँ तेरह दूटे,' ऐसी दशा वह भोगता रहता है । कदाचित्‌ उसका 
पुण्य उदय हो तो वह यथेच्छ सुख प्राप्त करता है, फिर भी वह सच्चा सुख नहीं है, 
क्योंकि वह सुख शाश्वत नहीं है, अपितु अशाश्वत है । हे 


ल्‍श्ज्ञ्््श््््ण्ण्््टाडकः::<<>>पध 


पार्षो का फल भोगने के लिए (जन्म-मरण करने हेतु अन्यत्र योनि में) जाना पड़त 
अर्जुनमाली भगवान से आज्ञा लेकर अपने द्वारा किये हुए पापों को नष्ट करने हेतु न 
के बाहर के दरवाजे के पास जाकर खड़े रहे । आने-जानेवाले लोग पत्थरों से ता 
'कदु बचनों के प्रहार करने लगे । फिर भी अर्जुनमुनि ने उन सब यातमाओं (उपसग 
'को समभाव से सहन किया और कर्मों को नष्ट करके शाशवत सुख पाया । 

भीष्म पितामह ने धर्मराज के समक्ष आँख से अश्रुपात करते हुए कहा - “भ 
सभा में द्रौपदी के चीर खोंचे गए, यह आँख से प्रत्यक्ष देखते हुए भी मैं एक शब् 
भी न बोला ! मेरी बुद्धि उस समय कुण्ठित हो गई । कोई पुत्र भी ऐसा निष्ठुर ना 
होता कि अपनी मां-बहन को जगत्‌ के समक्ष कोई निर्वस्त्र करे, तथापि एक शब्द $ 
न बोले । मैंने यह क्या किया ? परन्तु आज मुझे विचार आता है कि मेरी बुद्द्धि उ 
समय कुण्ठित क्यों बन गई ? उस समय मैंने दुर्योधन को समझाने का प्रयल नहीं किय 
उसका कारण था मेरे पेट में दुर्योधन के घर का अशुद्ध आहार पड़ा था ।' “जैसा आहा 
वैसी डकार' (यह कहावत प्रसिद्ध है) भगवान ने साधु-साध्वी के लिए भी फरमाया 
- तु औद्ेशिक - अर्थात्‌ खास तेरे लिए बनाया हुआ, कीयगड - अर्थात्‌ - खरी 
करलाया हुआ, अभिहडाणीय - अर्थात्‌ - सामने लाया हुआ आहार ग्रहण न करना 
तू ४२ दोष तथा (भेद-प्रभेदों सहित) ९६ दोष टालकर निर्दोष गौचरी करना 
अगर गौचरी निर्दोष नहीं होगी तो तेरा संयम लुट जाएगा । भीष्म पितामह ने अन्तिः 
आलोचना की और कहा - “धर्मराज ! इसी कारण मेरे मुख पर उदासीनता है और आँख 
में आंसू है। (निष्कर्प यह है कि) आहार भी जवर्दस्त काम करता है। 

प्रदेशी राजा को सूरिकन्ता रानी मारने गईं, उस समय उसके अध्यवसाय कैर 
होंगे ? अनेक जीवों के प्राण लेकर जो आहार पेट में गया हो, उससे उसके अध्यवसाः 
भी चैसे अशुभ ही होंगे न ?.खटाईवाले बर्तन में दूध भरा हो तो दूध बिगड़ (फट 
जाता है। हाँ तो खठाईवाले बर्तन के संग से दूध बिगड़ गया, वैसे ही जीवन की बाः 
समझें । परद्वव्य का संग होने से आत्मा अपना बिगाड़ कर लेता है । खानपान केस 
होना चाहिए ? भगवान ने संतों को कहा - “तुम निर्दोष गौचरी करना ।" तुम इतने 
घर में गांचरी के लिए फिरना, ऐसा नहीं कहा । अपितु निर्दोष गौचरी की 
गवेषणा करने को कहा है । 'दशवैकालिक सूत्र' में बताया गया है कि गौचरी कैसे 
करनी चाहिए - | ५ | ह 

जहा दुमस्स पुप्फस्स, भमरो आवियह्ड रस॑ं । 
न य पुप्फं किलामेह सी य पीणेड अप्पर्य ॥। 
:..._- दशवैकालिक सूत्र,,अ-१, गा-२ 

भ्रमर कमल में से रस पीता है, परन्तु उसे क्षति नहीं पहुँचाता, भ्रमर कमल का 
आज्ञा नहीं लेता, जबकि संत तो भौचरी जाता है, तब गृहस्थ आहार दे तो लेता है । 
, १६ #णख्स्यह्ए शारदा शिखर भा-१ ड्थ्थ्ख्श्ल्स्रडा 


भाई है !” इस पर से स्पष्ट समझ में आता है कि जिस जीव की जिसके प्रति जितनी 
रूचि (उत्कण्ठा) होती है, उसे वह दुःखरूप वस्तु भी सुखरूप लगती है । इतनी 
रुचि अगर धर्म के प्रति जग जाए तो व्यक्ति का कल्याण हो जाय । 
देवानुप्रियों ! यह सब जीव की अज्ञानद्शा है और अज्ञान ही दुःख का मूल 
है । उस मूल में सुख की आशा रखना व्यर्थ है, केवल लालसा है । परन्तु जीव को 
इसका भान नहीं है। पतंगिया दीपक के प्रकाश से प्रभावित होकर उसमें अपने आपको 
होम देता है | यदि उसे ज्ञान होता कि मैं इससे आकर्षित होकर इस पर गिरूँगा तो 
जल मरूँगा, तो वह ऐसा न करता । एक मन खीर से भरे हुए तपेले में एक बूंद जहर 
पड़ा है, इसका पता लगे तो बह उसे फेंक देता है, किन्तु यदि उसे पता न लगे तो 
वह उसे खुशी-खुशी पी लेता है और मौत का आलिंगन कर लेता है | इस प्रकार जीव 
'सम्यक्‌ ज्ञान' के अभाव में सुख प्राप्त करने जाते हुए दुःख को न्योता दे देता है। 
अतः विचार करो ! सच्ची समझ से सुख प्राप्त होता है, जबकि दुःख अज्ञान का नाश 
होने से मिटता है । आज तो सम्यकज्ञान प्राप्त करने का दिवाला है। आज के मानव 
को बिकथा करने में, पिक्चर देखने में और रेडियो के गीत सुनने में जितना रस है, 
उतना धर्म (आत्मधर्म) के प्रति नहीं है ( यहाँ घाटकोपर में बहुत-सी बहनें प्रतिक्रमण 
करने के लिए आती हैं । परन्तु बहुत-सी जगह तो रविवार और गुरुवार को भी बहनें 
प्रतिक्रमण में क्रम आती हैं । और जैनशाला में धारमिक सीखने-पढ़ने के लिए बालक 
आते नहीं । मुझे लगा कि इसके पीछे क्या कारण है ? पूछने पर पता लगा कि 7५68 वार 
को (टी.वी. पर) छायागीत आते हैं, और रविवार को पिक्चर तथा नाटक हैं, 
इसका मतलब हुआ धर्म को तो देश-निकाला दे दिया । किन्तु इसी दिन और इसी 
टाइम में पुत्र से आ रहा हो, तो एयरपोर्ट पर उसे लेने के लिए जाएँगे या 
नहीं ? (श्रोताओं में से आवाज : अवश्य जाते हैं) । आपको संतति जितनी प्रिय लगती 
है, उतने प्रिय अभी तक संत नहीं लगे हैं । 8 लगता है कि विज्ञान ने प्रगति की 
है, परन्तु विज्ञान ने धर्म को धक्का मार दिया है । टी. वी. भे धर्म को भुला दिया है 
और मोह को जगा दिया है । 
हमारे जैनागमों में आत्मा का ऊध्वरिहण करने (ऊँचे चढ़ने) के लिए चौदह 
गुणस्थान रूपी चौदह सोपान (सीढ़ियाँ) बताए हैं । उनमें से दसवें गुणस्थान तक मोह 
- महाराजा का साम्राज्य व्याप्त है । यह मोह ही आत्मा का कट्टर दुश्मन है । इस शत्रु 
'पर जबतक विजय प्राप्त नहीं की जाती, तबतक सच्चा सुख मिलनेवाला नहीं है । जीव 
इस भमोहशन्नु को हटाकर बारहवें ३५९५७ स्थान पर पहुँच जाए तो फिर गिरने का 'चांस नहीं 
रहता । जीव बारहवें गुणस्थान में पहुँच गया, उसका अर्थ है, उसका मोक्ष-गमन 
रजिस्टर्ड (या रिजर्व) हो गया । फिर तो केवलज्ञान पाकर मोक्ष में जाना निश्चित है । 
अगर हमें मोक्ष में जाना हो तो मोह पर विजय प्राप्त करना पड़ेगा । यह मोह ही जीव 
को संसार में मोहित करता है, मूढ बनाता है । अगर यह बात समझ में आती है तो 
निम्मोक्त बातें निश्चित करो - 





| व्याख्यान - ३ _ 
( आषाढ़ सुदी धवार ३ ता, ७-७-७६.) 
(आयाढ़ सुदी ९९५ बुधवार ०८ 
## धर्मश्रवणपूर्वक श्रेयमार्ग में सच्चा सुरव है' 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! पु 

जगत्‌ के समस्त जीवों को आत्मोत्नति और आत्मकल्याण का सत्यपथ बतानेबाले 
परमकृपानिधि बीतराग - प्रभु ने विश्व के समक्ष अध्यात्म का सुन्दर आदर्श प्रस्तुत किया 
और स्याइवाद शैली से आगमवाणी का प्रकाश किया । आगम आत्मदर्शन करने का दर्पण 
है। आत्मनिरीक्षण करने हेतु आगम में दृष्टिपात करना पड़ेगा । आप मुख पर रहे हुए दाग 
देखने व्से लिए दर्पण रखते हैं, जैसा आपका मुख होगा, वैसा ही दर्पण में प्रतिविम्ब 
पड़ेगा । वैसे हो आगमरूपी दर्पण भी आत्मा पर पड़े हुए दाग (दोष) बताएगा । 

भगवदवाणी के रूप में वर्तमान काल में ३९ आगम हैं ! उनमें से ११ अंगसूत्रों 
में छट्टा अंगशास्त्र है - ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र । जिसे धर्मकथानुयोग में परिगणित किया 
गया है। उसमें महान्‌ पुरुषों के जीवन का वर्णन है । जीव को स्रीकथा, भक्तकथा, 
राजकथा और देशकथा, इन चार विकथाओं में जितनी दिलचस्पी है, उतनी धर्मकथा 
में (प्रायः) नहीं है । भगवान्‌ फरमाते हैं - “हे जीवों ! तुम कथा करो तो ऐसी करो, 
जिससे कर्मो का बन्धन कटे ।” विकथा या कर्मकथा जन्म मरणादि रूप संसार की 
चृद्धि करती है; जबकि धर्मकथा संसार के बन्धन को काटती है। 'उत्तराध्ययन सूत्र 
की २९वें अध्ययन (सू. २३) में गणधर गौतम स्वामी ने धर्मकथा के सम्बन्ध में 
भगवान से पूछा - 7 ; 

+धम्मकहाएणं भ॑ंते / जीवे किं जणयड्ड ? (उ.) धम्मकहाएणं 
जमिज्जगरँ जणयड़ / धम्मकहाएणं पवयणं पमावेह् । प्वयणपभावेणं 
जीचे आगमिसस्स भ्रदृत्ताए कम्गं निर्वंधइ ।7 8, 

अर्थात्‌ “भंते ! धर्मकथा करने से जीव को क्या लाभ होता है ?" (5) "गौतम । 
धर्मकथा करने से कर्मों की निर्जर होती है, धर्मकथा से प्रवचन को प्रभांवना होती 
है । प्रवचन की प्रभावना करने से जीव भविष्य में शुभफल देनेवाले कर्मों का 
बन्ध करता है ।” ; हि है मोह 

'ज्ञाता सूत्र' में कछुए का दृष्टनत देकर समझाया गया है कि कछुए को कोई 
पकड़ने के लिए आता है, तब वह अपनी इन्द्रियों का गोपन करके बैठ जाता है; इस 
क्रारण चह बच जाता है । यही न्याय अपने पर घटित करना हैं । जो भनुप्य अपनी 
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पुरुष कहते हैं - “इन्द्रिय-विषयों का वमन करके आत्म-साधना कर लो । प्रतिदिन 
सामायिक करो, प्रतिक्रमण करो, व्याख्यान सुनो, संतदर्शन करो, फिर जीवन में 
परिवर्तन क्यों नहीं होगा ?” 

बन्धुओं ! जब जीवन में परिवर्तन आएगा, तब उसकी दशा कोई और ही हो 
जाएगी । अन्तर से विषयों का विष निकल जाएगा, तब कोई तुम्हारे प्रति चाहे जैसे 
शब्द निकालेगा तो तुम्हें जगा भी दुःख नहीं होगा । किन्तु अन्तर में विषयों के विष 
भरे होंगे तो कोई तुम्हारे लिए अच्छा कहेगा तो तुम्हें अच्छा लगेगा, (कोई तुम्हारे लिए 
बुर कहेगा तो तुम्हें अच्छा नहीं लगेगा) । अनादिकाल से जीव को क्‍या अच्छा लगता 
है? कोई तुम्हें पत्र में लिखे - 'श्रीमान्‌', 'सेठ' या 'शाह' तो तुम्हें प्रिय लगता है, 
परन्तु कोई कहे - 'क्यों शैतान !' तो तुम्हें कैसा लगता है ? तुरंत बाहर जाकर वक्रता 
से बोलोगे - “क्या मैं शैतान ? मैं त्तो श्रावक हूँ श्रावक !'' परन्तु (अन्तर की गहराई 
में उतरकर) विचार करना कि मैं श्रावक हूँ या शैतान हूँ ? श्रावक-कुल में जन्म लेकर 
मैं काम शैतान का करता हूँ या श्रावक का ? जीव (आत्मा) को स्वयं विचार 
करना है कि मुझमें आ्रावक के गुण हैं या शैत्तान के ? यह बात अपने आपसे 
पूछो ! जिस आर्यदेश में तुम्हारा जन्म हुआ है, उसका तुम्हारे मन में कितना गौरव होना 
चाहिए ? (प्राचीनकाल में) आर्यदेश में जन्मे हुए शिकारी के मन में भी आर्यभूमि का 
कितना गौरव था ? 

एक बार एक शिकारी शिकार करने के लिए जंगल में गया । एक वृक्ष पर दो 
पक्षी बैठे-बैठे बात कर रहे थे । इतने में शिकारी शिकार करने हेतु तैयार हुआ । उसे 
देखकर दोनो यक्षी बोले - ''वीस ? तू हमारी एक बात सुन ले, फिर तुझे जो करना 
हो सो करना ।'" पक्षियों की बात सुनकर शिकारी बोला - “पक्षियों ! मैं भले ही 
शिकारी हूँ, पर आर्यदेश में जन्मा हूँ । मुझे अपने आर्यदेश का गौरव है । अतः कहो, 
तुम्हारी बात सुनने के लिए मैं तैयार हूँ ।” पक्षी बोले - ““वीरा ! हमारे छोटे-छोटे दो 
बच्चे हैं । वे अभी तक उड़ना नहीं सीखे । उनके लिए हम अन्नकण प्राप्त करने हेतु 
आए हैं। अगर हम ठीक समय पर नहीं पहुँचे तो वे भूखे रहकर तड़पेंगे । अतः हमें 
थोड़ी देर के लिए (उनके पास) जाने दो । हम अपने बच्चों को अन्न के दाने 
खिलाकर, उनसे प्यार करके और अन्तिम हित-शिक्षा देकर तुरंत वापस लौट 
आएँगे ।”” शिकारी ने कहा - “अच्छा ! मैं तुम्हें जाने देता हूँ । परन्तु तुम वापस लौट 
आओगे, इसकी क्‍या प्रतीति ?'! 

बन्धुओं ! इस शिकारी के मन में आर्यभूमि का कितना गौरव है ? शिकारी क्रूर 
होते हुए भी हाथ में आया हुआ शिकार जाने देता है । बोलो, तुम्हें कोई ग्राहक रूपी 
शिकार मिल जाए तो उसे छोड़ दोगे या अपना काम निकाल लोगे ? क्‍या करोगे ? 

तो सही : (हँसाहँस) (श्रोताओं में से आवाज - हम तो उसका पूरा शिकार कर 
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रांका और बांका के दृष्टन्त से इस तथ्य को समझें । पंढरपुर में रांका नाम के 
एक सेठ रहते थे | उनकी पतली का नाम था - बांका । वे दोनों पति-पत्ली बहुत धर्मिष्ठ 
थे। धर्म को समझे हुए थे, इसलिए उनके जीवन में खूब सनन्‍्तोष था । उनकी सम्तोष 
वृत्ति और निरलोभत्ा की प्रशंसा सुनकर एक देव को उनकी परीक्षा करने का विचार 
हुआ । एक दिन सेठ-सेठानी दोनों घूमने जा रहे थे । उस समय देव ने स्वर्णमुद्राओं 
से भरी हुई एक थैली रास्ते में डाल दी । (मार्ग में पड़ी हुई) इस थैली को देखकर 
रांका सेठ ने सोचा - 'पीछे सेठानी आ रही है । इस थैली में भरी हुई सोने की मोहरें 
देखकर कदाचित्‌ उसका मन ललचा जाए तो ?” अतः वे सोने की मोहरों पर धूल 
डालकर उसे ढकने लगे । पीछे-पीछे चली आ रही सेठानी ने अपने पति को सोना- 
मोहरों पर धूल ढकते देख पूछा - ''स्वामीनाथ ! यह क्‍या कर रहे हैं आप ?”' इस 
पर रांका सेठ ने कहा - “तुम्हें क्या दिखाई देता है ?” “मुझे तो आप धूल पर धूल 
ढकते दिखाई दे रहे हो । धूल पर धूल डालकर ढकने की क्‍या आवश्यकता है ?" 
देव ने दोनों की सन्तोषवृत्ति और निर्लोभता देखकर उनकी बहुत प्रशंसा की, और 
चरणों में नमस्कार करके वह चला गया ।_" ह 
देबानुप्रियों ! रांका सेठ को सोना मिट्टी जैसा लगा । परन्तु अगर आप चले जा रहे 
हों और रास्ते में सोना-मोहरों से भरी हुईं थैली दिखाई दे तो आप क्‍या करेंगे ? उसे धूल 
से ढक दोगे, या उठा लोगे ? (हँसाहँस), भगवान का श्रावक परिग्रह में गले तक डूब 
जाए, इतना परिग्रह इकट्ठा करे, या परिग्रह की मर्यादा करे ? जैसे रांका-बांका को सोना 
पीली मिट्टी जैसा लगा, वैसे तुम्हें वह पीली मिट्टी जैसा लगे या प्यारा लगे ? बरायर 
विचार करके अन्तईदय से जवाब देना । मुझे ओठों से (दिया हुआ) जवाब नहीं चाहिए, 
आपके हृदय से (उठा हुआ जवाब) चाहिए | आपको सोना मिट्टी जैसा प्रतीत होता हो 
तो बोलना और यदि मिट्टी-सा नहीं लगता हो तो समझना । मिट्टी तो मिट्टी है ही, सोना, 
हीरा, चांदी, ये सब भी मिट्टी (के प्रकार) ही हैं न ? मिट्टी और सोना आदि सब पृथ्वीकाय 
के ही भेद हैं। (अन्तर इतना ही हैं कि) हीरा, पन्ना, माणिक और सोना, इन सबमें आनेवाले 
(त्पन्न होनेवाले) जीव की पुण्यवानी अधिक है । जीवन में जब (सच्ची) समझ आएगी 
तब सोना और मिट्टी दोनों एक सरीखे प्रतीत होंगे । कहा भी है - 
-, रजकण के कद्धि वैमानिक देवनी; सर्वे मान्या पुदूगल एक स्वभाव जो ।* 
"जब आत्पा (उच्च गुणस्थान पर पहुँचकर) जागृत हो जाएगा, तब ञ्से वैमानिक 
देव की समृद्धि और घूल (मिट्टी) दोनों समान प्रतीत होंगे । फिर (संसार की) किसी 
चस्तु पर ममत्वभाव नहीं रहता । आत्मा स्वयं स्वर्णपात्र वन जाएगा और उसे स्वयं 
को समझ में आ जाएगा कि में हीरे, माणिक, मोती, सोना तथा धन चाहे जितना 
इकट्ठा (संग्रह) करूँ, मगर मेरे साथ (परलोक में) कुछ भी आनेवाला नहीं है, ये सब 
यहीं रनेवाले हैं । बन्धुओं ! आपके बाप-दादा चले गए, वे अपने साथ कुछ 
गए हैं क्या ? यदि ले गए हों तो कहना ! (हँसाहँस), साथ में कुछ भी ले जाया नही 
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परभाव में व्याधि : स्व-भाव में समाधि 
सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्त उपकारी, वात्सल्य का प्रवाह प्रवाहित करनेवाले, परम कृपानिधि, जगत्‌ 
के समस्त जीवों को आत्मोन्नति और कल्याण की सच्ची राह बतानेवाले, महान्‌ 
करुणासागर, बवीतराग भगवान्‌ ने जगत्‌ के समस्त जीवों का कल्याण करने की 
भावना से आगम की अमूल्यवाणी का स्त्रोत बहाया । तीर्थकर भगवन्तों के मुखकमल 
में से वाणी वर्षी, गणधरों ने उसे झेली, आचार्यो ने उसे लिपिबद्ध की । भगवान का 
कथन है - “जिस आत्मा को (जन्म-मरणादि दुःख रूप) संसार खटकेगा, उसका कर्मो 
से छुटकारा होगा ।” संसार का अर्थ क्या ? जहाँ जन्म-मरण, संयोग-वियोग आदि 
हैं, उसका नाम संसार है । जहाँ ये सब द्वन्द्द नहीं हैं, उसका नाम है - मोक्ष ! जो आत्माएँ 
सिद्धस्वरूप को प्राप्त कर चुकी हैं, उनके जन्म-जरा-मरण, संयोग-वियोग, रोग- 
शोक आदि कुछ भी नहीं हैं । जहाँ तक कर्मो की वर्गणा मौजूद है, वहाँ तक जन्म- 
मरणादि का अस्तित्व है । जहाँ तक, भव-परम्परा खड़ी है, वहाँ तक ये दुःख सर्वथा 
दूर होनेवाले नहीं हैं । संसार में दुःख बहुत हैं । कदाचित्‌ किसी जीव के पुण्योदय से 
दूसरे दुःख वर्तमान में विद्यमान न हों, परन्तु जन्म-जरा-रोग-मरण, ये चार प्रकार के 
दुःख तो (सिद्ध परमात्मा के सिवाय) तमाम संसारी जीवों के मौजूद हैं । ये दुःख 
सिर्फ सिद्धगति में नहीं हैं । जन्म-जरा-मरण-रोगादि दुःखों से मुक्ति पानी हो तो मोक्ष 
(सर्व कर्म मुक्ति) की साधना करनी चाहिए । 
बन्ध्ुओं ! आपके संसार-व्यवहार में भी कोई वस्तु प्राप्त करनी हो तो वह वस्तु 
जहाँ मिलती है, वहीं से ही प्राप्त करने का पुरुषार्थ करते हैं । तब फिर मोक्ष प्राप्त 
करने के लिए तो कितना पुरुषार्थ करना चाहिए ? महान पुरुषों ने कहा - (पहले यह 
सोचो) “रोग कौन-सा है, और उसके लिए औषध कौन-सा है ?” रोग है - परगृह और 
औपध है - स्वगृह । त्तात्पर्थ यह है कि पर्वव्य का राग यह रोग है और इसकी दवा 
है - सत्संग (महान पुरुषों की उपासना), वीतरागवाणी का पान और शास्त्रों का बाचन । 
पर का संग बीमारी है, इसे मिठाने की दवा है - साधु-साध्वियों, सज्जन पुरुषों का 
सत्संग, महान आत्माओं की उपासना । आज जीव क्‍यों दुःखी है ? कर्म की विडम्बना 
से । कर्म की विडम्बना कहाँ से आईं ? पर के संगरूपी रोग से । जीव जगत के विषयों 
[“<<-<-<>>ऑरा आर जििािअञय्फफ 
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तुम पर इस संसार की कितनी चोटें लगी ? फिर भी अभी तक इस संसार से 
का मन होता है ? गन्ना कोल्हू में पेरा जाता है, अन्त में उसके छिलकों की फेंक 
जाता है, ऐसी दर्शा (आज) तुम्हारी हो गई है । फिर भी (अभी तक) संसार व 
छूठा नहीं । अन्तिम समय तक - संसार का रत नहीं छूठेगा तो चतुर्गतिरूपी * 
में पेरना पड़ेगा । अतः इसे समझकर संसार का रस (आसक्ति) कप करो । : 
चातुर्मास में साधु-साध्वीजी शास्त्र (सिद्धान्त) में से किसी एक अधिकार पर व्या 
चांचते हैं। उसमें से श्रोत्ताजन किसी प्रेरणा का पीयूष प्राप्त करके अपना जीवन उप 
बनाते हैं । हमें 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का बाचन करना है, * 
मल्लिनाथ भगवान्‌ का अधिकार है । मल्लिनाथ भगवान्‌ की बात तो बाद में आ| 
उससे पूर्व उसकी पूर्वभूमिका का वर्णन होना चाहिए न ?.चित्रकार को एक चित्र ८ 
हो तो वह सीधा ही चित्र नहीं खींचता । पहले बह प्लान निश्चित करता है । फिर 
खींचता है । चित्र का रेखांकन करने के बाद वह निर्णय करता है कि इसमें कैसे रंग ' 
जिससे चित्र का सुन्दर उठाव आए ! दीवार पर चित्र बनाना हो तो पहले उ्त दीवा 
स्वच्छ-समतल बनानी पड़ती है । किसान को खेत में (अनाज) बीज बोना हो तो | 
चह उस जमीन में कांटे-कंकर आदि निकालकर उसे साफ, समतल और मुलायम थ 
पड़ती है। प्रतिक्रमण करते समय पहले आत्मारूपी क्षेत्र को शुद्ध करने हेतु क्षेत्र वि! 
करनी पड़ती है। इसी प्रकार सिद्धान्त (शास्त्र) का बाचन व श्रवण करने से पूर्व : 
'को विशुद्ध एवं निर्मल (पूर्वाग्रहादि रहित) बना लेना चाहिए । ऐसी स्थिति में वीतरागः 
का श्रवण, मनन और चिन्तन करने से सत्य-मार्ग को समझा-जाना जा सकता 
'दशवैकालिक सूत्र' में कहा गया है - 
“सोचचा जाप्पाड 2८ 46५ 7, सोच्चा जाणाड़ पावर्ग । 
उग्यंपि जाणाड , ण॑ सेय॑ त॑ समायरे ॥// 
द - दशवैकालिक सूत्र, अ.-४, .गा. 
बीतरागवाणी का श्रवण करे से जीव कल्याण के मार्ग को, और पापकारी ' 
की जान लेता है । दोनों मार्गों को सुनकर जान लेता है, तत्पश्चात्‌ दोनों में से 
श्रेयस्कर मार्ग है, उसका सम्यक्‌ू आचरण करे । 
चन्धुओं ! तुम स्वयं अनुभव करना ! जब तुम्हारे सिर पर बड़ी आफत के वा 
मंडग रहे हों, किसी बढ़े आधात का कोई कारण बना हो, उप्त सप्तय तुमने 
के साधन माने हैं, वे हीरे, पन्ने, माणिक, मोतों, सोना, सम्पत्ति रेडियो, टी. 
, पुज-परिवार या मित्र कोई भी क्या तुम्हें शान्ति प्रदान कर सकता है हा 
उप्त समय कोई संतपुरुष आकर तुम्हें धर्म के दो शब्द सुनाए तो कैसी अलौग 
शान्ति होती है ? ० 
घर्मकधानुयोग के रूप में परिगणित ' ज्ञाताधर्मकथा सूत्र! गहराई से समझपू: 
सुना-समझा जाए तो वह मोक्ष का स्थान और धाम (प्राप्त करने में सफल हो सब 


चौकीदार की हाजरी में उसे कम्पाउंड में घूमने-फिरने की छूट मिलती है । अगर वह 
ठीक काम करता रहे तो सरकार उसकी आजीवन कारावास की सजा में कटौती करके 
अमुक वर्ष के बाद उसे रिहा कर देती है । परन्तु कर्म राजा ने त्तो जीव को ऐसी जेल 
की सजा दी है, कि वह एक क्षणभर भी बाहर फिरने नहीं देता । जब जीव मोक्ष में 
जाता है, तभी कर्म से सर्वथा रहित हो जाता है । रोग किसे होता है ? शरीर हो उसको 
ही । जिसके कर्म लगे हैं, उसके शरीर है । सिद्ध परमात्मा कर्म से सर्वथा रहित हो 
गए, इस कारण उनके शरीर नहीं हैं, वे अशरीरी हैं । उनके शरीर नहीं हैं तो रोग भी 
(किसी प्रकार का) नहीं है । जहाँ शरीर है, वहाँ आधि, व्याधि और उपाधि है । 
साधक जीवन में भगवान ने २२ परिषह बताये हैं । उसमें वध नामक एक परिषह 

भो बताया है। भगवान फरमाते हैं - “हे संत ! संयमी जीवन में कर्मयोग से कदाचित्‌ 
कोई तुम्हारा वध करनेवाला मिल जाए, तब तू कपाय और राग-द्वेप से युक्त तो नहीं 
होगा न ?" किसी के यहाँ गौचरी-पानी के लिए जाओ, तब कोई तुम्हारा तिरस्कार 
भी कर सकता है। तिरस्कार की अपेक्षा वध का परिपह विशेष है । फिर भी २२ परिपहों 
में वध के परिषपह को पहले नंबर में नहीं रखकर सर्वप्रथम क्षुधा परिषह को रखा । 
(इसके पीछे रहस्य यह है) मासखमण, सोलहभक्त, तप करो या वर्षीतप करो, तो 
'कवलाहार बंद होता है, रोज-आहार तो चालू ही रहता है । जीव माता के गर्भ से उत्पन्न 
होता है, तब प्रथम समय में ओज-आहार लेता है । वह आहार तो जीव जब इस शरीर 
को छोड़कर जाता है, तब छोड़ता है । यहाँ से छूटने के बाद जीव तीसरे या चौथे समय 
में तो (अगली गति में) उत्पन्न हो जाता है और वहाँ आहार करना शुरू कर देता है। 
भूख मिटाने के लिए जीच प्रयतल करता आया है । शरीर है, वहाँ भूख-प्यास वगैरह 
सबकुछ है । जिस आत्मा की दशा देह में रहते हुए भी देहातीत रहती है, उसे परद्र॒व्य 
का संग अथवा खानपान वगैरह पुदूगलों का संग, यह सब आत्मा को बीमारी लगती 
है । उप्तके हृदय में रात-दिन यह बात खटकती रहती है कि यह बीमारी कैसे घटे, कैसे 
मिटे ? इस बात की चिंता रहा करती है, इसमें अगर खाने की बात आतो है, तो 
उसे व्यर्थ की झंझट लगती है । 

. बन्‍्धुओं | विचार करना - परहृव्य का संग और राग, ये आत्मा की बीमारी हैं । 
यह बात एकदम हृदय में नहीं बैठती । परन्तु बुद्धिपूर्वक विचार करना कि ज्ञानियों ने 
इसे बीमारी क्यों कही है ? उदाहरणार्थ - तुम्हें बुखार आया हो, तब क्‍या होता है ? 
शरीर को चैन नहीं पड़ता, खाने-पीने की रुचि नहीं होती; और संसार के कामकाज, 
व्यापार-धंधा और कमाई वगैरह ठप्प हो जाती है । इसी प्रकार जीव को 'पर' का 
संग आत्मा की दृष्टि से रेग है, क्योंकि उससे आत्मा के हित के अनेक काम बिगड़ 
जाते हैं । उदाहरणार्थ - रात को अपने धंधे के आय-व्यय का हिसाब करना हो, अथवा 
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सुधर्मास्वामी के शिष्य जम्बूस्वामी भी बहुत उत्साही, जिज्ञासु एवं विनयवान्‌ 

थे । इसलिए उनका भी गुणग्राही विचारक आचार्यों ने खूब बखान किया है - 
मात-पिता कु जात निर्मल, रूप अनुप बखाणीए | 
देवताने वश्चम छागे, एहवा भ्री जम्बूस्वामी जाणीए ॥ 

जम्बूस्वामी अत्यन्त रूपवान थे । उनके मात-पिता के दोनों कुल पवित्र थे । उनका 
रूप देवकुमार जैसा था । देवों को भी प्रिय लगें, ऐसे थे - जम्बूस्वामी । उनमें 
विनयभाव तो इतना अधिक था कि जब-जब वे सुधर्मास्वामी से प्रश्न पूछते थे, तब- 
तब विनयपूर्वक बन्दन करके पूछते थे । विनयपूर्वक ग्रहण हुआ ज्ञान जीवन के अन्त 
तक टिक सकता है | उसके विपरीत गुरु का विनय किये बिना लिया हुआ ज्ञान 
तात्कालिक याद रहेगा, परन्तु बाद में वह उसे भूल जाएगा । अतः आत्मज्ञान प्राप्त 
करना हो तो अभिमान को और कषाय को दूर करके नग्र बनो । डोरे को सुईं के नाक 
में से पार होना हो तो डोरे को पतला बनना पड़ता है । इसीलिए आत्मारूपी डोरे को 
सम्यकृत्वरूपी सुई में पिरोना हो तो कपायों को पतले (दुर्बल) करने पड़ेंगे । 

दो दिनों से अपनी बात चल रही है - “विषयों का करनां वन, कपायों का 
करना शमन” पर । अगर मोक्ष का शाश्वत सुख प्राप्त करना हो तो विषयों का वमन, 
और कपायों का शमन करना पड़ेगा । कारण यह है कि अनादिकाल से आत्मा का अहित 
करनेवाला कोई शत्रु हो-तो वह कपाय है शास्त्रों में यत्र-तत्र कपायों की निन्‍दा की गई 
है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २३वें अध्ययन में कहा गया है - ““कसाया अग्गिणा 
बुत्ता ।7? अर्थात्‌ - कपायों को अग्नि की उपमा दी गई है। कपाय एक प्रकार से अग्नि 
हैं। अग्नि जहाँ उत्पन्न होती है, वह सर्वप्रथम उस स्थान को जला देती है । दिया सलाई 
जलती है तो सबसे पहले बह स्वयं को जलाती है, बाद में दूसरी वस्तु को जलाती 
है। इसी प्रकार जिसमें कपाय उत्पन्न होती है, वह पहले अपनी आत्मा का पतन करता 
है, और आत्मिक गुणों को उसमें जला डालता है । फिर कपाय द्वारा वह दूसरों को भी 
जलाता है । हे 

कपाय को चाण्डाल की उपमा भी दी गई है| प्राचीनकाल में चाण्डाल जाति 
सबसे नीच मानी जाती थी । भूल से भी अगर चाण्डाल का स्पर्श हो जाता तो तुरंत 
स्नाम कर लेते थे । इसी प्रकार कपाय भी सबसे नीच (दुर्गुण) है । आत्मा .को कपाय 
का स्पर्श हो जाए तो वह अपवित्र हो जाती है और (आत्मा के) क्षमा आदि गुण मलिन 
हो जाते हैं । कहीं-कहीं कपाय को राक्षस की उपमा दी गई है। राक्षस दिखने में भी 
अयंकर होता है, वह निर्देय और क्रूर होता है । मनुष्यों का भक्षण करता है । इसी प्रकार 
जब कपाय का उदय होता है, तब आत्पा रौद्धरूप घारण कर लेती है । वह लज्जा, 
क्षमा आदि गुणों को नष्ट कर देता है तथा सत्य, शील आदि गुणों का भक्षण कर 
लेता है । अतएवं कपायों का त्याग करना आवश्यक है । 
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वहाँ तक उसके हाथ से किसी का वास्तविक रूप में भला हो, ऐसी आशा रखना 
असंभव है । 
पापभीरु बने हुए आत्मा को अनीति करते हुए सैकड़ों विचार आएँगे । परन्तु जो 
इन्द्रियों के मोह में पड़ा है, उसे यह पता नहीं है कि पाप किसलिए करना पड़ता 
है? सुन्दर प्रकार के शब्द, रूप, रंग, गन्ध और स्पर्श इन विषयों को प्राप्त करने के 
लिए ही न ? आँख को सुन्दर देखना अच्छा लगता है, कान को सुन्दर आवाज सुनना 
है; नाक को सुन्दर गन्ध चाहिए; जीभ को सुन्दर रस चाहिए, ओर स्पर्शेन्द्रियों को 
सुन्दर स्पर्श चाहिए । पाप करनेवाला इन पाँचों इन्द्रियों के आधीन (गुलाम) बना हुआ 
है। सभी इन्द्रियों की पोषक रसनेन्द्रिय है । सभी इन्द्रियों को मजबूत करके बहकाने- 
वाली जीभ है । जीभ खानपान और भक्ष्य-अभक्ष्य के विवेक को भुला देती 
है! उन (इन्द्रियों) को सामग्री दे दी तो समझो, वे सब इन्द्रियाँ हैवान बन जाती 
हैं। ये इन्द्रियाँ जितनी खुल्ली छूटी कि उतनी ही पाप-परायणता अधिक ! सभी इद्धियाँ 
अपनी-अपनी मनोज्ञ (मनपसंद) वस्तुओं पर टूट पड़ने लगीं, वहाँ फिर पाप की भीति 
नहीं रहती । और जहाँ पाप की भीति नहीं रहती, वहाँ नीति भी नहीं रहती । इन्द्रियाँ 
जितना मांगे, उतना दे दो तो क्या जीवन सुखरूप बन जाता है ? नहीं ! उदाहरणार्थ 
- तुम्हें सुन्दर सेवा-मिट्टान्न भोजन में मिले, तो उनका भोजन करके कौन सुख भोग 
सकता है ? जीभ पर काबू रख सकता है, वही जो व्यक्ति रसनेन्द्रिय पर नियंत्रण 
'खोकर खाए, बह सुखपूर्वक निश्चिन्त होकर सो नहीं सकता ) क्योंकि उसे घबराहंट 
होती है, तथा गैस जैसे अनेक रोग हो जाते हैं। इन्द्रियों के आधीन बने, कि पाप का 
भय गया । पाप का भय नहीं रहा (गया) अर्थात्‌ - नीति नहीं रही । नीति के चले 
जाने का अर्थ हुआ - वह आकृत्ति से मनुष्य रहता है, परन्तु प्रकृति से मानव नहीं 
रहता । फिर ऐसे व्यक्ति में स्व-पर का, अच्छे-बुरे का, हित-अहित का विचार नष्ट हो 
जाता है । यह सुविचार नष्ट हो जाने पर जीवन में क्या रहा ? अतः समस्त पापों की 
जड़ है - इन्द्रियों की आधीनता ! 
अपनी बात चल रही थी कि भीष्म पितामह ने अपनी भूल तथा स्वयं किये हुए 
पाप को धर्मराज के समक्ष प्रगट कर दिया । अतः साधु-साध्वी या क्रावक-श्राविका 
अपने से जो भी भूल हो गईं हो, उसे छुपाये नहीं । अपने कृत-पापों को प्रगट करने 
घर कदाचित्‌ बचन के या मारपीट के प्रहार पड़े तो उन्हें समभाव से सहन करें । 
अर्जुनमाली प्रतिदिन सात-सात व्यक्तिओं की हत्या करता था, परन्तु सुदर्शन श्रावक 
का मिलन होने पर भगवान महावीर के पास जाकर दीक्षा ग्रहण की । फिर उन्होंने 
भगवान महावीर से कहा - “ओ मेरे तारक प्रभो ! मैंने बहुत पाप किये हैं । मेरे पाय 
प्रबल हैं । आप मुझे उन पायों से मुक्त कराएँ ।”” अर्जुनमाली के आयुष्य का बन्ध 
पड़ा नहीं था, इसलिए पाप से छुटकारा हो गया । अगर बन्ध पड़ गया होता तो उन 





सुधरास्वामी के शिष्य जम्वूस्वामी भी बहुत उत्साही, जिज्ञासु एवं विनयवान्‌ 

थे । इसलिए उनका भी गुणग्राही विचारक आचार्यो ने खूब चखान किया है - 
मात-प्रिता कुछ जात निर्मल, रूप अनुप बाखाणीए । 
देवताने व्च॒भ लागे,. एदवा श्री जम्बूस्वामी जाणीए ॥ 

जम्बूस्वामी अत्यन्त रूपवान थे । उनके मात-पिता के दोनों कुल पवित्र थे । उनका 
रूप देवकुमार जैसा था । देवों को भी प्रिय लगें, ऐसे थे - जम्बूस्वामी । उनमें 
विनयभाव तो इतना अधिक था कि जब-जब वे सुधमस्वामी से प्रश्न पूछते थे, तब- 
तब विनयपूर्वक बन्दन करके पूछते थे । विनयपूर्वक ग्रहण हुआ ज्ञान जीवन के अन्त 
तक टिक सकता है | उसके विपरीत गुरु का विनय किये बिना लिया हुआ ज्ञान 
तात्कालिक याद रहेगा, परन्तु बाद में बह उसे भूल जाएगा । अतः आत्मज्ञान प्राप्त 
करना हो तो अभिमान को ओर कपाय को दूर करके नग्न बनो । डोरे को सुई के नाक 
में से पार होना हो तो डोरे को पतला बनना पड़ता है । इसीलिए आत्मारूपी डोरे को 
सम्यकृत्वरूयी सुई में पिरोना हो तो कपायों को पतले (दुर्बल) करने पड़ेंगे । 

दो दिनों से अपनी बात चल रही है - “विषयों का करना पमन, कपायों का 
करना शमन पर । अगर मोक्ष का शाश्वत सुख प्राप्त करना हो तो विषयों का वमन 
और कपायों का शमन करना पड़ेगा । कारण यह है कि अनादिकाल से आत्मा का अहित 
'करनेवाला कोई शत्रु हो तो वह कपाय है। शास्त्रों में यत्र-तत्र कपायों की निन्‍दा को गई 
है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २३वें अध्ययन में कहा गया है - “कसाया अगखिगणां 
दबुच्चा /?” अर्थात्‌ - कपायों को अग्नि की उपमा दी गई हैं। कषाय एक प्रकार से अग्नि 
है! अग्नि जहाँ उत्पन्न होती है, वह सर्वप्रथम उस स्थान को जला देती है | दिया सलाई 
जलती है तो सबसे पहले बह स्वयं को जलाती है, बाद में दूसरी वस्तु को जलाती 
है । इसी प्रकार जिसमें कपाय उत्पन्न होती है, वह पहले अपनी आत्मा का पतन करता 
है, और आत्मिक गुणों को उसमें जला डालता है । फिर कपाय द्वारा वह दूसरें को भी 
जलाता है। 

कपाय को चाण्डाल की उपमा भी दी गई है प्राघीनकाल में चाण्डाल जाति 
सबसे नीच मानी जाती थी। भूल, से भी अगर चाण्डाल का स्पर्श हो जाता तो तुरंत 
स्तान कर लेते थे । इसी प्रकार कपाय भी सबसे नीच (दुर्गुण) है। आत्मा को क्रपाय 
का स्पर्श हो जाए तो बह अपवित्र हो जाती है और (आत्मा के) क्षमा आदि गुण मलिन 
हो जाते हैं । कहीं-कहीं कपाय को राक्षस की उपमा दी गई है। राक्षस दिखने में भी 
भर्यकर होता है, वह निर्दय और ऋरूर होता है । मनुष्यों का भक्षण करता है । इसी प्रकार 
जब कपाय का उदय होता है, तव आत्पा रैद्ररूप घारण कर लेती है ! बह लण्जा, 
क्षमा आदि गुणों को नष्ट कर देता है तथा सत्य, शील्‌ आदि गुणों का भक्षण कर 
लेता है ! अतएवं कपायों का त्याग करना आवश्यक है । 

.... १४ >एह्ययह्यए शारदा शिरवर भा-१ ््य्य््ख्थ्ख्त्टा “श्य्व्टा 


दांत कुरेदने की सली भी गृहस्थ की आज्ञा लेकर ले सकता है । यदि वह गृहस्थ क॑ 
आज्ञा के बिना कोई चीज लेता है तो तीसरे महाव्रत का भंग होता है । अतः साध् 
को अपने महान्नतों के प्रति और श्रावकों को अपने अणुद्रतादि बारह ब्ञत्तों के प्ररि 
वफादार रहना चाहिए । 

कल हमने यह चर्चा की थी कि त्रिकालज्ञानी बनने के लिए विषयों का वमन 
'करना चाहिए (विषयोनुं करवुं वमन) फिर कपायों का शमन करना चाहिए (कपायोन 
करवुं शमन) । चाहे जितने वर्षो तक महान तप करो, पर अगर विषयों का वमन औः 
क्रपायों का शमन नहीं किया, वहाँ तक चाहिए जितना लाभ नहीं मिलता । क्रोध 
मान,,माया और लोभ, ये चार कपाय हैं । आज जगत में मान (अहंकार और लोभ 
के कारण बड़ी-बड़ी लड़ाईयाँ और झगड़े होते हैं । मान एक प्रकार का मीठा जहः 
है | जैसे सोमल कड़वा जहर है, वैसे धोया हुआ घी मीठा जहर है । समझिए - जैसे 
चोर और सर्प एक भव बिगाड़्ते हैं, परन्तु कपाय तो हमारे प्रत्येक भव को बिगाड़ते 
हैं। तप तो खूब करें, किन्तु कपाय और ममत्व नहीं छोड़े तो आत्मा विशुद्ध कहां 
से हो सकती है । आत्मा को विशुद्ध बनाने के लिए विषयों का वमन, कपायों का 
शमन और इन्द्रियों का दमन करना है । इन्द्रियों का दमन करने हेतु चातुर्मास के 
पवित्र दिवस आ रहे हैं । 

इस चातुर्मास में हमें कौन-सा अधिकार व्याख्यान में वांचना (कहना) है, यह 
आपको बताती हूँ । 'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' का आठवाँ अध्ययन महाबलकुमार का 
है । वे महाबलकुमार मल्लिनाथ (तीर्थंकर) भगवान्‌ किस प्रकार बने ? उप् तथ्य के 
कथन का मंगल प्रारम्भ कल से होगा । सूत्र का बाचन करनें से तथा उसके अर्थ और 
परमार्थ का श्रवण करने से अनन्त कर्मो को निर्जर होती है । सिद्धान्त का एक शब्द 
(रुचिपूर्वक) सुनें और उसे जीवन में अपनाएँ तो बेड़ापार हो जाता है । कर्म की ग्रन्थियाँ 
(गांठें) दूट जाती हैं । भगवान्‌ महावीर ने चण्डकोशिक सर्पराज को 'बुज्झ-बुज्झ ' यह 
एक ही शब्द कहा था; इतने से शब्द को (रुचिपूर्बक सुनने से) वह सर्प मिटकर देव 
बन गया ! अतः भगवदूबाणी सुनने के लिए यथासमय पहुँचने का प्रयास करना । 
कल से भगवती मल्लि का अधिकार चालू होगा । कुछ जीबों क्रो आत्मतत्त्व की बातें 
अच्छी लगती हैं, कुछ जीवों को धर्मकथा रुचिकर लगती है । जैसे दरवाजे में कोल 
और कब्जा दोनों की जरूरत होती है, वैसे ही दृष्टान्त ताले हैं, तत्त्व द्वार है, इस दृष्टि 
से आत्मतत्त्व की बातें अत्यन्त सुन्दर उदाहरणों और तर्को द्वार समझाई जाएँ तो जीव 
आसानी से समझ सकता है । अतः कल से इस अधिकार का मंगल प्रारम्भ होगा । 
आप सभी बीरबाणी का भलीभांति लाभ लेंगे । 

अधिक भाव यथावसर कहा जाएगा ) आज इतना ही । 
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प्रत्याख्यान भी करा देते हैं पसतु अगर रोगी का आयुष्य बलवान्‌ हो तो असातावेदनीय 
कर्म मन्द हो जाता है और वह बच जाता है। उप्त वक्त वह व्यक्ति कहता है - “साहब ! 
धर्म के प्रताप से बच गया ।” उस समय संत कहते हैं - “भाई ! तुम्त धर्म के प्रताप 
से बच गए, तो अब क्या करोगे ?” तब वह कहता है - “अब व्यापार जोर-शोर से 
करना है ।" (हम कहते हैं) '' भला ! धर्म के प्रताप से बच गया तो अब काम-भोग 
तो छोड़ दे ।!* मृत्यु के मुख से बच कर धर्म करना नहीं है , परन्तु पतली, पुत्र, परिवार 
के लिए घन कमाना है । परन्तु विचार करना, यह (दर्वृत्ति) तुम्हें परलोक में तुम्हारे प्राणों 
को शरण देनेवाली नहीं होगी। ह 
जम्बूस्वामी ने विचार किया कि “अगर मैं इस मकान के जगा-सा और नजदीक 
होता, तो में इसके छज्जे के नीचे दब जाता । में अपने आयुष्य बल के कारण बच पाया 
हूँ, तो अब (जल्दी से) कुछ (धर्माचरण) कर लूं ।” काल का किसे पता है ? अत: 
सुधर्मास्वामी के पास जाकर आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा अंगीकार कर लूं । विषयों 
का वमन, तथा कपायों का शमन करके इन्द्रियों का दमन करना है । इन्द्रियों का दमन 
किए बिना तीन काल में छुटकारा नहीं है ! जम्बूस्वामी (यह सोचकर) पीछे मुड़े । 
सुधर्मास्वामी के पास जाकर उन्होंने आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा ले ली। वे मात-पिता 
की (इस वियय में) सलाह लेने नहीं गये । उन्होंने यह विचार किया कि 'इन्द्रियों का दमन 
करके मुझे ब्रह्मचर्य व्रत का पालन करना है ॥ इसमें मात-पिता की आज्ञा की क्‍या 
जरूरत ०2 ?" आठ-आठ कन्याओं के साथ जिनको सगाई हुईं है, विवाह की त्तैयारियाँ 
चल रही थीं । ऐसे समय से ब्रह्मचर्य-प्रतिज्ञावद्ध होकर इन्द्रिय-विजेता बन गए । 
बन्धुओं ! ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “इन्द्रियों का दमन करो ।/' जिसकी एक इच्धिय 
स्वच्छन्द हो जाती है, वह (इन्द्रिय विषयासक्त होकर) मरण-शरण हो जाता है । फिर 
जिसकी पांचों इन्द्रियाँ स्वच्छन्द हो जाएं, उसकी क्‍या दशा (दुर्दशा) होती है ? अगर 
आत्मा का अहित न करना हो तो इन्द्रियों का दमन करो और आत्मसाधना सफल करने 
हेतु कटिबद्ध बनो । जम्बूस्वामी ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा लेकर घर आए । जिन्हें अपने पुत्र 
को धूमधाम से शादी करने की उमंग है, उन माता-पिता को इस बात का पता 
लगते ही अत्यन्त दुःख हुआ ५ आँखों से अश्रुधारा यहाते हुए माता-पिता ने उन्हें खूब 
समझाया, परन्तु जम्बूस्वामी अपने प्रतिज्ञा पर अडिग रहे । जम्बूस्वामी के माता-पिता 
ने अपने सम्बन्धियों को इस बात की जानकारी दी । इस पर कन्याओं नेकहा - “जो 
भति का मार्म वही हमारा मार्ग !" अन्त में विवाह हुआ । विवाह के दूसरे ही दिन 
जम्यूस्थामी संयम पथ पर चल घड़े । ऐसे स्वर्णपात्र-समान जम्बूस्वामी थे । 
ऐसे जम्बूस्वामी सुधमास्वामी से क्या पूछेंगे ? ये सुन्दर भाव आठवें अध्ययन 
में आएंगे । उन्हें समझने के लिए विषयों का वमन, कपायों का शमन और इन्द्रियों 
का दमन करके अन्तर को पवित्र बनाना पड़ेगा । सभी भाव यथावसर कहे जाएंगे। 
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न्‍न्द्रियों पर कंट्रोल (नियंत्रण) रखता है, वह (अपनी इन्द्रियों को उन्मार्ग से बचाकर) 
प्रहान्‌ सुख प्राप्त करता है और परम पवित्र रहता है । 

श्रीसुधर्मास्वामी से उनके सुशिष्य श्रीजम्बूस्वामी विनयपूर्वक पूछते हैं - “'भंते ! 
ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन में भगवान ने किन भावों का निरूपण किया 
है ?” यहाँ वीतरागवाणी का अमृतमय भोजन परोसनेवाले भी उत्तम थे, और उसे 
(रुचिपूर्वक) झेलने (लेने) वाले भी उत्तम थे । ये दोनों महान्‌ पुरुष थे | सिंहनी का 
दूध स्वर्णपात्र में ही टिक सकता है । वह मिट्टी के, पीतल के, स्टील के या चांदी 
के बर्तन में टिक नहीं सकता । प्रथम तो, सिंहनी का दूध प्राप्त होना भी मुश्किल है, 
अगर मिल भी जाए तो ऐसे-वैसे पात्र में वह टिकता नहीं । इसी प्रकार, बन्धुओं ! 
अव्वल तो, वीतरागवाणी का श्रवण मिलना मुश्किल है । कदाचित्‌ तुम्हें ऐसा लगता 
होगा कि हमें तो प्रतिदिन वीतरागवाणी सुनने को मिलती है । फिर कहाँ मुश्किल है? 
उपाश्रय जाएँ तो हमें महासतीजी वीतरागवाणी सुनाती हैं । परन्तु ध्यान रखो, तुम्हारे 
प्रबल पुण्य का उदय हो, तभी यह वाणी सुनने को मिलती है । मान लो, घर से तुम 
व्याख्यान सुनने के लिए चल पड़े, अभी उपाश्रय के जीने पर पैर रखा कि पीछे से 
पुत्र दौड़ता-दौड़ता तुमको बुलाने आया - “पिताजी ! जल्दी घर चलिए । माताजी गिर 
पड़ी हैं, उनको बहुत चोट लगी है ।” ऐसी स्थिति में तुम्हें तुरंत घर जाना पड़ता है न? 
कदाचित्‌ तुम व्याख्यान सुनने के लिए आकर बैठे और नींद का झोंका आ जाए तो 
एक शब्द भी सुना जा सकता है क्या ? इसीलिए मैं कहती हूँ कि वीतरागवाणी के 
भ्रवण का योग मिलना कठिन है । कदाचित्‌ वाणी सुनने का मिल भी जाए, तो उसका 
अन्तर में उतरना था टिकना, जीव की पात्रता-योग्यता पर निर्भर है । 

बन्धुओं ! आपको करोड़ों की सम्पत्ति मिल गई, परन्तु यदि आपके जीवन में धर्म 
(धर्मांचरण) नहीं है, वीतरागवाणी अन्तर में उतरी नहीं है, तो उस जीवन की कोई 
कीमत (सार्थकता) नहीं है । कोई व्यक्ति धनवान है, पर धर्मवान नहीं है, तो वह जीव 
दया का पात्र है। प्रचुर सम्पत्ति होने पर भी (विदेशों में) आत्महत्या के किस्से बहुत 
बनते हैं, ऐसा क्यों ? इसके पीछे कारण है - धर्म का अभाव ! वहाँ सम्पत्ति है, पर 
संत नहीं हैं, धन है, पर धर्म नहीं है । जबकि भारत में ऐसे किस्से वहाँ की अपेक्षा 
बहुत ही कम बनते हैं, क्योंकि यहाँ (की जनता में) धर्म है और धर्म को समझानेवाले 
संत भी हैं। जैन-धर्मगुरु कितने निःस्वार्थी होते हैं । अन्य धर्मो के धर्मगुरुओं में तो 
कोई न कोई स्वार्थ होता है, जबकि जैनधर्म के संतों को कोई स्वार्थ नहीं होता ! 
उनके दिल में एक मात्र यही भावना होती है कि भव्यजीव सत्य को (सद्धर्म को). 
समझे (प्राप्त करे); इसे संसार के प्रत्येक पदार्थ के प्रति ममत्व भाव हट जाए ! जब 
संत के सत्संग का सच्चा रंग लगेगा, तब तुम्हें करोड़ों को सम्पत्ति भी घूल जैसी 
लगेगी । ऐसा सत्य समझाने की शक्ति वीतरागवाणी में है । की 
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भगवान्‌ ने जिनका त्याग किया, हम उन वस्तुओं पर राग करते हैं और उ 
मांगते हैं । किन्तु मांगना ही हो तो रलत्रयी मांगना योग्य है। 

हमारे ब्रिकालज्न वीतराग भगवन्तों ने भूतकाल में अनन्त आत्माओं को रल 
का पथ बताया है, वतंमान में महाविदेहक्षेत्र में सीमन्धरस्थामी प्रमुख बोस विहः 
तीर्थंकर करोड़ों मानवीं को रलत्यी प्राप्त करने का मार्ग बता रहे है । (अतः) त्तीश् 
भगवन्‍्तों से रलत्रयी की मांग की जा सकती हैं । पर आपलोग क्‍या मांग रहे 
आप त्तो गाड़ी (का), वाड़ी (बंगला) और लाड़ी (सुन्दरी) की और घन, ये सब म॑ 
हो न ? बोलो तो सही ! परन्तु इन सबको पाकर आत्मा (परापकर्मों से) हलका 
होता । पास में धन न हो तो तुम्हें संसार-सुख में कमी मालूम होती है । पस्तु ज्ञा 
पुरुष कहते है - “हे आत्मन्‌ ! रलत्रयी के बिना तुम्हें (भानवजीवन) में बहुत कमी प्र 
होनी चाहिए ।” पास में चाहे जितना वैभव हो, परन्तु रलत्रयी न हो तो सम्यग 
आत्या उसे तिनकी के तुल्य समझती है। रलत्रगी के बिना सम्यकृत्वी आत्मा को जी 
बेकार लगता है। रलत्रयी की आराधना भगवान्‌ द्वारा शासत्ष-कंधित विधि से नि 
होनी चाहिए । रलत्रयी को रक्षा के लिए काम-फ्रोधादि शत्रुओं से सदा सावधान २ 
पड़ता है। जिनेन्द्र जिनेश्वर प्रभु के बचनों के प्रति पूर्ण वफादार रहकर शास्त्र-स्वाध्य 
में रत रहना चाहिए । पाँच समिति और तीन गुस्ति को जीवन के साथ ओतप्रोत्त 
लेना चाहिए । इसके लिए विकथा, वासना, विकार और विलास को जीवन से * 
कर देता पड़ेगा । सद्गुरु के चरणों में जीवन समर्पित कर देना पड़ेगा ! कष्टों से : 
भी घबराना नहीं चाहिए । । " 

देबानुप्रियों ! कष्ट कर्म का कांटा निकालने का श्रेष्ठ साधन है समझपूर्वक सम» 
से कष्टों को सहन करने से कर्मों की निर्मर होती है। कष्ट के बिना कर्मनिर्णाा की का 
नहीं होती । 22, पुरुष कहते हैं - “कष्ट से घबराए बह कंगाल है, आये हक ः 
को कुमकुम का करके जो स्वागत करता दै, बह कष्टमय संसार को दा 
पार कर जाता है ! कष्ट से क्॒ता हुआ आत्मा कर्मसत्ा से टक्कर ले सके 
है।”” जब कर्म का उदय हो, तव समभाव से सहन करने से जो कर्मनिर्जग का ल 
होता है, वह दूसरी साधना में नहीं होता । कर्मनिर्जरण के बड़े साधन के प्रति घबरा 
लाना, साधक की सबसे बड़ी खामी है । पास में पैसा हो, सुख की सामग्रो हो, त 
मोक्ष की आराधना हो सकती है, यह मान्यता गलत है । मोक्ष की आग्धना सुख में 3 
दुःख में दोनों स्थितियों में हो सकंती है । दुनिया जिसे खग़ब 40400 % २860 उसे मोक्ष 
पथिक सम्यकत्वी आत्मा अच्छा मानती है । वस्तुतः मोक्ष का मुमुक्षु प द्ष्टिवा 
होता है । उसका दृष्टिबिन्दु दुनिया के इृष्टिविन्दु से पृथक ही होता है । स्‍ 

जिल्होंने स्‍्लत्रयी की आराधना को है, वे जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी के पास पहुँचे 3 
तीन बार सचिनय बन्दना करके विवेकपूर्वक मधुर भाषा में चोले - “ भगवत्‌ ! आप ज्ञ 
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जाता, फिर भी आपका इन पर इतना ममत्व है, यदि (परलोक में) साथ में ले जाया 
जा सकता तो कितना ममत्व होता ? मुझे तो उन लोगों पर दया आती है, यदि (संग्रह 
किये हुए) धन पर ममत्व रह जाएगा, तो मरकर विषधर बनकर (कुंडली मारकर) 
उस पर बैठ जाएँगे क्‍या ? तीन - चार पीढ़ी उपभोग करे, इतना इकट्ठा कर लिया, 
फिर भी जीवन में सनन्‍्तोष दिखाई नहीं देता । सुबह से शाम तक उनकी दौड़ पुदूगल 
के पीछे होती है । अरे ! बहुत से लोग तो यों कहते हैं - “महासतीजी ?! क्‍या करें, 
इस संसार में जरा भी सुख नहीं है !” हम कहते हैं कि (गृहस्थी में) सुख न हो तो 
आ जाओ हमारे घर (हमारी लाइन) में (हँसाहँस) । 3.30 68; म्हारे जैसे संकुचित चृत्तिवाले 
नहीं हैं, उदार हैं | तुम तो अपने सगे भाई को भी (व्यवसाय के सम्बन्ध में) 
बताये नहीं, जबकि हम खुले दिल से कहते हैं कि (सच्चा) सुख चाहिए तो आ जाओ 
(यहाँ) । (सच्चा) सुख तो वीतराग-मार्ग में है । कहा भी है - 
““नवि सुही देवता देवलोए, नवि सुही पुढवी पईराया । 
नवि सुही सेठि - सेणावई य, एगंत सुही मुणी वीतरागी //7 
देवलोक में प्रचुर ऋद्धि के स्वामी देव भी सुखी नहीं हैं, पृथ्वीपति राजा हो, 
सेनापति हो, या अरबपति, करोड़पति, लखपति धनिक हो या श्रीमान्‌ सेठ हो, परन्तु 
कोई भी सुखी नहीं है । इस दुःखभरे संसार में अगर कोई सुखी है तो बीतरागी संत 
सच्चे माने 250 हैं। यह वेषधारी साधु की बात नहीं है, किन्तु वीतराग-प्रभु की 
आज्ञानुसार , वैसे साधु की यह बात है । जिसे संसार विष के कटोरे जैसा 
लगता है, वह जरा-सा निमित्त मिलते ही इसे (इस दुःखबहुल संसार को) छोड़कर चल 
पड़ते हैं संयम पथ पर । 
गौतम बुद्ध जब गृहस्थ जीवन में थे, तब की बात है ) एक बार बहुत से मनुष्य 
एक मुर्दे को लेकर रोते-रोते जा रहे थे । किसी के जवान पुत्र की मृत्यु होने से उसके 
सगे-सम्बन्धी करण विलाप कर रहे थे, साथ ही छाती-माथा भी कूट रहे थे ! यह 
देखकर सिद्धार्थकुमार (बुद्ध का गृहस्थ जीवन का नाम) ने पूछा - “ये सब इतने क्यों 
शे रहे हैं ?” इस पर उसके आदमी कहते हैं - “जवान पुत्र मर गया है, इस कारण ये 
सब रो रहे हैं ?” यह सुनकर सिद्धार्थकुमार ने पूछा - “मर गया, इसका क्‍या 
मतलब 2?” “शरीर में से जीव (आत्मा) निकल गया, इसे ही कहते हैं - मर गया ।”! 
इस पर कुमार ने पूछा - “'क्या मैं भी इस तरह मर जाऊँगा ?”' उन्होंने कहा - ''हाँ, जो 
जन्मा है, उसे अवश्य ही मरना है। हमें और तुम्हें, सबको एक दिन इस तरह मर जाना 
है ।” यह सुनकर कुमार बोला - “अहो ! ऐसा दुःख है (मृत्यु का) ? तब तो मुझे इस 
(जन्म-मरणादि) दुखों से परिपूर्ण संसार में नहीं रहना है ।” एक मनुष्य के शव को ले 
जाते देखकर, उन्हें संसार की असारता का भान हुआ और वे इसे छोड़कर साधु बन गए । 
बन्धुओं ! मृत्यु की एक घटना प्रत्यक्ष देखकर सिद्धार्थकुमार संसार से विरक्त 
होकर त्यागी साधु बन गए । में तुम्हें पूछती हूँ कि तुमने ऐसे कितने किस्से देखे ? 


सामनेवाला व्यक्ति भी चुद्धिशांली है, उसके सामने अगर कपट करूँगा, तो पकड़ा 
जाऊँगा । इसलिए वहाँ सीधे और सरल बन जाते हो । बाकी अंतर से कपट नहीं गया ! 
है देवानुप्रियों ॥लोभ को भी पतला करना पड़ेगा । लक्ष्मी तीन प्रकार से चली जाती 
है- दाने भोगो नाश; लक्ष्मी का दान में उपयोग होता है, भोग में उपयोग होता 
है, इन दो में उपयोग न हो त्तो अन्त में उच्तका नाश होता है । तुमने किसी के यहाँ 
दुस हजार रुपये व्याज पर रखे । उसका व्यापार जोर-शोर से चल रहा है, वहाँ तक 
तो वह व्याज बराबर देता रहता है । परन्‍तु उसका व्यापार ठंडा पड़ गया, और उसकी 
नियत बिगड़ी तो तुम्हारी रकम पचा जाए, उस समय क्‍या होगा ? तुमने अपने हाथ 
से (अच्छे कार्य में) रुपये खर्चे नहीं तो उसने वे रुपये हमम कर लिये न ? तुप्ने मिल 
के शेयर खरीदे, राज्य सरकार की लोनें ली, उनमें पाँच हजार के पाँच सी हो गए, 
तो कितना दुःख होता है ? बही रकम तुमने दान में दी होती तो कितना लाभ होता? 
उतना धन तुमने अपने भोगोपभोग में खर्चा होता तो पापकर्म थांधते । यह तो तुमने 
दान में या भोग में स्वयं (धन का) उपयोग नहीं किया, (इसके बदले) दूसरे मे उस 
रकम का उपयोग किया, पर तुम्हारा घन तो गया मं ? दान और भोग के बाद नाश 
का नंबर है । अगर धन का (किसो तरह) नाश न हो तो, उतना घन कहाँ समाता ? 
दुनिया में जितने व्यवसायिक प्रतिष्ठान हैं, उन प्रतिष्ठानों के धने का नाश न होता तो 
आज उनके पास करोड़ों-अरबों रुपये होते | बहुत-सी दफा मनुष्य डबल व्याज के लोभ 
में लाखों रुपये उधार देता है । परन्तु अन्त में व्याज के लोभ में मूल घन डूब जाता 
है । यह जानकर अनेक डबल व्याज मिले तो भी (चतुर मनुष्य) ब्याज पर धन किसी 
में नहीं रखते । अतः व्याज का लोभ जीता न ? मुझे व्याज नहीं चाहिए । क्यों ? (मूल) 
घन का नाश होने के भय से ? घन नाश के भय से लोभ जीता, परन्तु इससे लोभ 
पतला पड़ गया नहीं कहलाता । उससे मनुष्यपन नहीं मिलता । हमने कपाय पर विजय 
प्राप्त किया हो, प्रकृति के भद्र बनकर, माया-कपटरहित सरल चने हों, दान देकर 
अहंकार न किया हो इत्यादि चार बोलों से जो मनुष्यपन मिला है, उस्त मनुष्यपन में, 
समझ (विचेक) पूर्वक कपाय पतले करें, तो समझना कि अपनी मूलपूंजी सुरक्षित रखी 
है । तुम अपने पुत्र को लाख-दो लाख रुपये देते हो, उससे वह 'ुम्हा उपकार नहीं 
भानता, अपितु अपना हक मानता है। परन्तु जो इतना धन दान में दो तो लाभ होता 
है। जिसे देते ही, वह तुम्हारा उपकार मानवा है। तुम्हारी लक्ष्मी का उपयोग अच्छे क्षेत्र 
में हो और लज्जा आदि मध्यम गुण जीवन में विकसित हो तो मनुष्यमव मिलता है। 
इन गुणों का विकास करके मानव से महामानव और महामानव से परमात्मा बनी 
जा सकता है । * हु हे, वैसे 
देवानुप्रियों ! जिसे मानवभव प्राप्त करके परमात्मा बनने की लगन लगी है, बस 
जम्वूस्वामी श्री सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक पूछते हैं - 
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है 0) धर्मकथानुयोग जीव ने अनेक बार वांचा (पढ़ा) और सुना है, परन्तु उसमें समागत 
महापुरुषों का कीर्तन, अन्तःकरण से उनके गुणों का बहुमान, अनुमोदन और उन गुणों 
की प्राप्ति की उत्कण्ठा होनी चाहिए, वह हुई नहीं । उनकी भक्ति, सम्मान और उनके 
चरित्र के प्रति बहुमान से मोक्ष की प्राप्ति होती है । धर्मकथानुयोग भगवद्वाणी है । 
कतिपय जीव धर्मकथा से भी महान्‌ लाभ प्राप्त कर लेते हैं । भगवान्‌ की वाणी तो 
अर्थरूप होती है । कहा है - 
* #“अत्थं भासड् अरहा, सुत्तं गुंत्थति गणहरा निउणा ॥॥7 
तीर्थकर अर्थरूप में सिद्धान्त का कथन करते हैं, निपुण गणधर भगवन्त उस 

अर्थरूप में कथित वाणी को गूंथते हैं और फिर आचार्य भगवन्तों ने उन शास्त्रों को 
लिपिबद्ध किया (लिखा) है । भगवान्‌ महावीर स्वामी के ग्यारह गणधर थे । उनमें 
प्रथम गणधर थे - इन्द्रभूति गौतमस्वामी । फिर पाटानुपाट पंचम गणधर हर सु धर्मा- 
स्वामी । तुम्हारे मन में प्रश्न उठेगा कि प्रथम गणधर गौतमस्वामी थे, तो बाद 
सीथे पंचम गणधर सुधर्मास्वामी का नाम क्‍यों आया ? सुधर्मास्वामी से पूर्व चार 
गणधर हो गए । उनमें गौतमस्वामी को केबलज्ञान और चे तुरंत मोक्ष पधारे । 
सिद्धान्तानुसार तीर्थंकर हों, गणधर हों या सामान्य हों, उनके केवलज्ञान में 
'कोई अन्तर नहीं होता । तीर्थकर भगवान्‌ की सेवा में ६४ इन्द्र रहते हैं । वे चौतीस 
अतिशय और पैंतीस प्रकार की सत्ववाणी के अतिशय से अलंकृत होते हैं | बाकी 
'केवलज्ञान तो सब में एक सरीखा होता है । मौतमस्वामी को केवलज्ञान प्राप्त हो गया 
था, अत: वे उस पाट पर बैठकर यों नहीं कह सकते कि भगवान्‌ जो कह गए हैं, 

उसीको मैं कहता हूँ । क्योंकि उनका ज्ञान भगवान्‌ के सदृश था । गौतमस्वामी के 
बाद के तीन गणधर तो भगवान्‌ की मौजूदगी में ही मोक्ष पधार गए थे, और 
सुधर्मास्वामी छद्मस्थ थे । इस कारण गौतमस्वामी के पाट पर वे शीघ्र आ गए । वे 

पाट पर बैठकर अपने शिष्य जम्बूस्वामी को कहते थे - “हे आयुष्यन्‌ जम्बू ! भगवान्‌ 
ऐसा कह गए हैं, मैंने भगवान्‌ के श्रीमुख से इस प्रकार सुना है ।” थे सुधर्मास्वामी 

कैसे थे ? इस विषय में कहा है - 
चौदद प्रणधार कहिये, ज्ञान चार बाखाणीए। 
जिन नहीं पण जिन सरीखा, एहवा सुधर्मास्वामी जाणीए ॥ 
सुधर्मास्वामी छद्मस्थ जरूर थे, परन्तु उनका श्रुतज्ञान इत्तना अधिक विशुद्ध और 

विशाल था कि जिन (वीतराग अर्ईन्त) न होते हुए भी उन्हें जिन सहश कहा गया 

है। ऐसे श्री सुधर्मास्वामी को जम्बूस्वामी विनयपूर्वक वन्दन करके जब प्रश्न पूछते 

थे, तो वे उसका समाधान करते थे । प्रश्न चर्चा करने का आनन्द तभी आता है, जब 

एक-एक प्रश्न पर खूब बारीकी से विश्लेषण एवं छानबीन हो, तभी श्रोता का ठीक 

समाधान होता है, उसकी समझ में आ जाता है। ऐसी छान-बीन करते समय श्रोत्त 

में भी ज्ञान होना चाहिए । 





बेड़ा पार हो जाएगा । तुम चन्द्रमा को तो देखते हो न ? चद्धमा के जीवन में होनेवाले 
उतार और चढ़ाव से बोध ग्रहण करो । चन्रमा के जीवन में कृष्णपक्ष और 
शुक्लपक्ष, यों दो पक्ष आते हैं। शुक्लपक्ष में प्रकाश होता है और कृष्णपक्ष में होता 
है - अन्धकारः। शुक्लपक्ष के चद्धमा की तरह जीवन में दिन-प्रतिदिन गुणों को वृद्धि 
करते जाओ और कृष्णपक्ष के चन्द्रमा की तरह दुर्गुणों को दिन-प्रतिदिन दूर करते रहो 
तो तुम्हात जीवन उज्ज्वल और तेजस्वी बन जाएगा । 
गुण का कलर (रंग) श्वेत है और अवगुण का कलर काला है । बीतरागी संतों के 
वस्त्र का कलर भी श्वेत होता है । प्रथम और अन्तिम तीर्थकरों के श्वेतवस्त्र होते थे । 
बीच के २३ तीर्थंकरों के संत भले ही रंगीन वस्त्र पहनते थे; पर उनके परिणामों में 
उज्ज्वलता थी, सरलता थी | सरल हृदयवाले मानव श्वेत कलर के समान गुण को 
ग्रहण करते हैं और अवगुण को छोड़ देते हैं । अपनी आत्मा स्वयं तीर्थंकर भगवान्‌ 
के समवसरण में गया, किन्तु वहाँ भी उसने अवगुण ग्रहण किये और अपना पकड़ा 
हुआ पूंछड़ा छोड़ा नहीं, इसी कारण चतुर्गतिक संसार में भटका है । 
इस संसार में दो प्रकार के मनुष्य रहे हुए हैं । एक हैं - पक्षी जैसे और दूसरे हैं 
- बंदर जैसे । वृक्ष की एक डाली पर बंदर वैठा है और दूसरी डाली पर पक्षी बैठा 
है। जब खूब जोर का तूफान आता है, वृक्ष की डाली दूटने के सिरे पर होती है, तय 
पक्षी समयसूचकता का उपयोग करके वृक्ष की डाली पर से उड़ जाता है, जबकि 
बंदर गिर जाने के भय से उस डाली से चिपट जाता है, जोर से पकड़े रखता है । अतः 
वृक्ष के गिरने के साथ ही बंदर उसके नीचे दुबकर मर जाता है और पक्षी खतरा आया 
जानकर (पहले ही) अपना स्थान बदल कर सुरक्षित स्थान का आश्रय ले लेता 
है । इस प्रकार जिन मनुर्ष्यों को प्रकृति बंदर जैसी है, वे मेरे धन-बैभव और भोग चले 
जाएँगे, इस भय से उन्हें छोड़ने के समय अधिकाधिक चिपटते जाते हैं और जो 
मनुष्य पक्षी की प्रकृति जैसे हैं, वे देर-सयेर एक दिन यह सब छोड़ता ही है, मैं इन्हें 
नहीं छोड़ें, तो ये मुझे छोड़कर चले जायेंगे, यों समझकर स्वयमेव भोगों का त्याग 
कर देते हैं और (आत्म) धर्म की शरण स्वीकार कर लेते हैं । 
जम्बूस्थामी सुधर्मास्वामी से पूछते हैं - “भगवान्‌ ने किन भावों का प्रकाशन 
किया है ? उन भावों को मुझे बताइए (समझाइए) ॥” शिष्य विनयवान और जिज्ञासु 
हो तो गुरु के दिल में उसे ज्ञान देने का उत्साह होता है, सहजभाव से गुरु के मानस 
में भी नये-नये भावों की स्फुरण होती है । इसी प्रकार श्रेताजन जिसासु हों त़ो वक्ता 
के दिल में भी बीतरागवाणी सुनाते समय नये-नये भाव जायूत होते हैं । तुम्हें अपना 
पुद्र अच्छा और विनयी हो तो आनन्द होता है न ? पुत्र 38405 रहता हो और 
बार-बार पत्र लिखता हो कि 'पिताजी ! मैं आनन्द में हूँ। मेरी चिन्ता मत करता । 
तब पिताजी पत्र लिखें कि - बेटा ! तुझे विदेश गये पाँच वर्ष हो गए । अच्छे घराने 
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मैं मेरी बहनों से कहती हूँ, तुम्हें अपने पुण्योदय से गुणवत्ती बहू मिली हो, वह 
(घर की) सारी व्यवस्था संभालती हो, तो तुम अपने सासुपन का मोह छोड़ देना । तुम 
सासु हो तो सासु ही रहनेवाली हो । मान लो, तुम उपाश्रय में आई और पीछे से बहू 
तुमसे पूछे बिना बाजार से कोई नई चीज खरीद लाईं, तो तुम उसे यों मत कहना कि 
'में सासु बेठी हूँ, तुम मुझे तो कुछ पूछती ही नहीं ।” परन्तु मान कपाय को छोड़कर 
यही समझ लेना कि मैं संसार के पाप से छूटी । 
हाँ तो, हमारी जम्बूस्वामी की बात चल रही थी । जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी के 
गुणसम्पन्न और ज्ञानी शिष्य थे । परन्तु जम्बूस्वामी कौन थे ? यह हमें जानना चाहिए । 
एक बार जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी की देशना (उपदेश) सुनने गए थे । उनकी देशना 
सुनकर जम्बूस्वामी का अन्तर वैराग्य रंग से रंजित हो गया । घर जाकर मात-पिता की 
आज्ञा प्राप्त करके उनके दीक्षा लेने के भाव थे । वे देशना सुनकर घर की ओर जा रहे 
थे कि मार्ग में अचानक एक मकान का छज्जा गिर पड़ा । जम्बूस्वामी उससे सिर्फ दो 
बीता दूर रह गये । अगर वे दो बीता नजदीक होते तो उसके नीचे दब जाते ! 
देवानुप्रियों ! तुम (प्रायः) कहा करते हो कि निश्चिंतता होने पर धर्मध्यान करेंगे । 
परनतु एक घड़ी के बाद क्‍या होगा ? उसका (ज्ञानी के सिवाय) किसी को पता है क्या ? ' 
“कोने खबर छे कालनी, आ देह तणी दीवालनी ।”” 
यह देहरूपी दीवार कब टूट पड़ेगी, इसका क्या विश्वास ? हमलोग अपनी आँखों 
से क्या प्रत्यक्ष नहीं देखते कि किसी व्यक्ति का ट्रेन में, किसी का प्लेन में, किसी का 
आग में कब काल आ धमकता है ? कोई मनुष्य (नदी-तलाब आदि में) तिरने जाता 
है और वहीं डूब जाता है । अचानक (मकान में) आग लग जाती है और मनुष्य जल जाता 
है। अचानक कोई मकान दूट पड़ता है और मनुष्य उसमें दब जाते हैं। कल के समाचार 
पत्र में था कि बिलेपाले से बड़ौदा जाते समय हसमुखभाई के घर के पति-पत्नी, नौकर 
आदि ६ व्यक्ति एक्सीडेंट में खत्म हो गए । दूसरे ६ व्यक्तियों को गंभीर चोट लगी है ! 
बिलेपालें से निकले थे, तब क्‍या इन्हें मालूम था कि हम वापस (जीवित) नहीं आएँगे ? 
ऐसी घटनाएँ पढ़कर भी विचार करो कि इस जिंदगी का कोई भरोसा नहीं है। कल क्‍या 
होगा ? इसका कोई पता नहीं है। अतः हो सके जितनी धर्माराधना कर लो । आज बहुत 
से लोगों. को हार्ट-एटेक हो जाता है । उस समय ऐसी गंभीर परिस्थिति हो जातो है, 
मानो अब रोगी बचेगा नहीं । उस समय उसके घर के लोग दौड़कर हमारे पास हमें 
बुलाने के लिए आते हैं। कहते हैं - “महासतीजी ! आप जल्दी मांगलिक सुनाने के 
लिए पधोरें ।”” हम कहते हैं - “बहुत सख्त धूप है । जमीन पर पैर नहीं रखा जा सकता । 
अतः दो घंटे बाद हम आएँ तो चलेगा ? '' तब कहेंगे - '“नहीं , महासतीजी शीघ्र पधारों ।"' 
यो सख्त धूप में हमें ले जाते हैं । वहाँ पहुँचकर हम मांगलिक सुनाते हैं । मर्यादित ब्रत- 
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गाऊ का देहमान और दो पल्योपम का आयुष्य, तथैव तीसरे आरे में जुगलियों को १९ 
गाऊ का देहनान और एक पत्योषम का आयुष्य होता है । तुम्हारे पास अरबों को 
सम्पत्ति हो, पर वह जुगलियों की सम्पत्ति के आगे कुछ नहीं है। ऐसे महान्‌ वैभव 
का वे उपभोग करते हैं । उन्हें तुम्हारी तरह कमाने की कोई जलिनता नहीं है। उन्हें प्रतिदिन 
आहार करने की इच्छा नहीं होती । पहले आरे में अद्डमभक्ते (तीन दिन से), दूसरे आरे 
में छट्ठभक्ते (दो दिन से) और त्तीसरे आरे में चउत्थभक्ते (एक दिन के-अनन्त) आहार 
की इच्छा होती है, तब वे आहार करते हैं । उन्हें रसोई बनानी नहीं पड़ती । दक्श प्रकार 
के कल्पवृक्ष उन्हें मनोवांछित पर (फल) देते हैं | इन तीनों आएं में (मनुप््यों के) 
बवज़ऋषभनाराच संघयण होता है । उनका शरीर इतना 2 त॒ (सुदृढ़) होता है कि 
उनके ऊपर से हाथी चला जाए तो भी हड्डी नहीं टूटती । अभी त्तो जग़-सा पर लपता 
कि हड्डी दूट जाती है । जुगलियों के दांतों 'की बत्तीसी भी चहुत सुन्दर और सुदृढ़ होती 
है। उन्हें वृद्धावस्था या थीमारी नहीं आती ! जुगलिया जोड़े से (युगलरूप में) जन्म 
लेते हैं और एक को छींक और दूसरे को उबासी आती है, वे एक साथ ही मर जाते 
हैं । युगलियों के एक-दूसरे का वियोग नहीं होता । मूल्य के ६ महीने बाकी रहते हैं, 
तब वे परभव (आगामी जन्म) का आयुष्य चांध लेते हैं । उस समय जुगलिया दम्पत्ति 
एक जोड़े को जन्म देते हैं। पहले आरे में वे युगल शिशु की ४९ दिन तक, दूसरे आरे 
में ६४ दिन तक और तीसरे आरे में ७९ दिन तक प्रतिपालन करते हैं । भाई-बहन दोनों 
साथ-साथ ही जन्म लेते हैं और वे ही पति-पत्ली बन जाते हैं । उन्हें एक दूसरे के साथ 
किसी प्रकार का बैर-विरोध, ईर्ष्या या द्वेष नहीं होते ! वे अपने शुभ परिणामों से मरकर 
देवलोक में जाते हैं । . ॥ ५ 
बस्धुओं ! युगलियों की इतनी पुण्यवाणी होते हुए भी वे वहाँ से मोक्ष नहीं जा 
सकते । उसका क्या कारण है, समझे ? (कारण यह है कि) युगलियों में धर्म (धर्माचरण) 
नहीं है। वहाँ अकर्मभूमि है । यहाँ इस रख अ 22 05 (कर्म्भूग होते हुए भी) तीर्थकर भगवन्त 
नहीं हैं, किन्तु उनकी वाणी मौजूद है । 'खारे समुद्र में भी पानी के छोटे 
कुंए के समान है। (वीतरागवाणी के) श्रवण और (उप्तपए श्रद्धा करके चाहे इस समय 
मनुष्य सीघा (यहाँ से) मोक्ष में न जा सके, किन्तु 'एकभवावतारी तो जरूर बन सकता 
ह। (इस काल के) पहले के तीन और जुगलियों के जानना । त्तीसरे आरे के ८४ लाख 
पूर्व, ३ वर्ष और साढ़े आठ महीने बाकी रहे, तव भगवान्‌ ऋषभदेव (आदिनाथ) का 
जन्म हुआ | उनका ५०० धनुप्य का देहमान और ८४ लाख पूर्व का आयुष्य था। उनकी 
माता मरुदेवी का आयुष्य करोड़पूर्व का था | ऋषभदेव भगवान्‌ के १०० ओर और 
दो पुत्रियाँ थीं । भगवान्‌ के सभी सौ पुत्रों ने और दोनों चुन्नियों ने दीक्षा ली और उसी 
भव में वे मोक्ष में गए । भगवान्‌ तो भगवान्‌ थे, पर उमका साथ परिवार भी कितना 
उज्ज्वल और आदर्श था ? | 2 88% 53203 225, 
भगवान ऋषभदेव के दीक्षा लेने ,. शक्बव » , लिए बहुत ही चिन्ता 
करती रहती थीं ।॥ वे (अपने पौत्र) ,. | बन रत ० 


ञ् # | 
डे नदी 


: मैं मेरी बहनों से कहती हूँ, तुम्हें अपने पुण्योदय से गुणवतो बहू मिली हो, वह 
(घर की) सारी व्यवस्था संभालती हो, तो तुम अपने सासुपन का मोह छोड़ देना । तुम 
सासु हो तो सासु ही रहनेवाली हो । मान लो, तुम उपाश्रय में आई और पीछे से बहू 
तुमसे पूछे बिना बाजार से कोई नई चीज खरीद लाई, तो तुम उसे यों मत कहना कि 
'मैं सासु बेठी हूँ, तुम मुझे तो कुछ पूछती ही नहीं !” परन्तु मान कपाय को छोड़कर 
यही समझ लेना कि मैं संसार के पाप से छूटी । 

हाँ तो, हमारी जम्बूस्वामी की बात चल रही थी । जम्बूस्थामी सुधर्मास्वामी के 
गुणसम्पन्न और ज्ञानी शिष्य थे ! परन्तु जम्बूस्वामी कौन थे ? यह हमें जानना चाहिए । 
एक बार जम्बूस्वामी सुधर्मास्वामी की देशना (उपदेश) सुनने गए थे । उनकी देशना 
सुनकर जम्बूस्वामी का अन्तर वैराग्य रंग से रंजित हो गया । घर जाकर मात-पिता की 
आज्ञा प्राप्त करके उनके दीक्षा लेने के भाव थे । वे देशना सुनकर घर की ओर जा रहे 
थे कि मार्ग में अचानक एक मकान का छज्जा गिर पड़ा । जम्बूस्वामी उससे सिर्फ दो 
जीता दूर रह गये । अगर वे दो बीता नजदीक होते तो उसके नीचे दब जाते । 

देवानुप्रियों ! तुम (प्रायः) कहा करते हो कि निश्चितता होने पर धर्मध्यान करेंगे । 
परनु एक घड़ी के बाद क्‍या होगा ? उसका (ज्ञानी के सिवाय) किसी को पता है क्या ? 

““कोने खबर छे कालनी, आ देह तणी दीवालनी ।”” 

यह देहरूपी दीवार कब दूट पड़ेगी, इसका कया विश्वास ? हमलोग अपनी आँखों 
से क्या प्रत्यक्ष नहीं देखते कि किसी व्यक्ति का ट्रेन में, किसी का प्लेन में, किसी का 
आग में कब काल आ धमकता है ? कोई मनुष्य (नदी-तलाब आदि में) तिरने जाता 
है और वहीं डूब जाता है। अवानक (मकान में) आग लग जाती है और मनुष्य जल जाता 
है। अचानक कोई मकान दूठ पड़ता है और मनुष्य उसमें दब जाते हैं। कल के समाचार 
पन्न में था कि बिलेपालें से बड़ौदा जाते समय हसमुखभाई के घर के पति-पत्नी, नौकर 
आदि ६ व्यक्ति एक्सीडेंट में खत्म हो गए । दूसरे ६ व्यक्तियों को गंभीर चोट लगी है । 
विलेपालें से निकले थे, तब क्या इन्हें मालूम था कि हम वापस (जीबित) नहीं आएँगे ? 
ऐसी घटनाएँ पढ़कर भी विचार करो कि इस जिंदगी का कोई भरोसा नहीं है। कल क्या 
होगा ? इसका कोई पता नहीं है। अतः हो सके जितनी धर्माराधना कर लो । आज बहुत 
से लोगों को हार्ट-एटेक हो जाता है । उस समय ऐसी गंभीर परिस्थित्ति हो जाती है, 
मानो अब रोगी बच्चेगा नहीं ! उस समय उसके घर के लोग दौड़कर हमारे पास हमें 
बुलाने के लिए आते हैं कहते हैं - ““महासतीजी |! आप जल्दी मांगलिक सुनाने के 
लिए पधारें ।' हम कहते हैं - “बहुत सख्त धूप है । जमीन पर पैर नहीं रखा जा सकता । 
अतः दो घंटे बाद हम आएँ तो चलेगा ?”! तब कहेंगे - ''नहीं, महासतीजी शीघ्र पधारो ॥!! 
थों सख्त धूप में हमें ले जाते हैं। वहाँ पहुँचकर हम मांगलिक सुनाते हैं | मर्यादित ब्रत- 
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गाऊ का देहमान और दो पल्योपम का आयुष्य, तथैव वोसरे आरे में जुगलियों को १ 
गाऊ का देहमान और एक पल्योपम का आयुष्य होता है । तुम्हारे पास अरबों की 
सम्पत्ति हो, पर बह जुगलियों की सम्पत्ति के आगे 8:44 नहीं है । पे महान्‌ वैभव 
का थे उपभोग करते हैं। उन्हें तुम्हारी तरह कमाने की कोई चिन्ता नहीं है। उन्हें प्रतिदिन 
आहार करने को इच्छा नहीं होती । पहले आरे में अइ्ममभक्ते (तीन दिन से), दूसरे आरे 
में छट्ठभक्ते (दो दिन से) और तीसरे आर में चउत्थभक्ते (एक.दिन के अनन्त आहार 
की इच्छा होती है, तब वे आहार करते हैं । उन्हें रसोई बनानी नहीं पड़ती । दश प्रकार 
के कल्पबृक्ष उन्हें मनोवांछित सुख (फल) देते हैं । इन तीनों आरों में (मनुष्यों के) 
वज्ऋषभनाराच संघयण होता है । उनका शरीर इतना मजबूत (सुदृढ़) होता है कि 
उनके ऊपर से हाथी चला जाए तो भी हड्डी नहीं टूटती । अभी तो जरा-सा पैर लफ्सा 
'कि हड्डी टूट जाती है । जुगलियों के दांतों की बत्तीसी भी चहुत सुन्दर और सुदृढ़ होती 
है। उन्हें बृद्धावस्था या बीमारी नहीं आती । जुगलिया जोड़े से (युगलरूप में) जन्म 
लेते हैं और एक को छींक और दूसरे को उबासी आती है, वे एक साथ ही मर जाते 
हैं। युगलियों के एक-दूसरे का वियोग नहीं होता । मृत्यु के ६ महीने बाकी रहते हैं, 
तब वे परभव (आगामी जन्म) का कक प्य बांध लेते हैं । उस समय जुगलिया दर्म्पत्ति 
एक जोड़े को जन्म देते हैं । पहले आरे में वे युगल शिशु को ४९ दिन तक, दूसरे आरे 
में ६४ दिन तक और तीसरे आरे में ७९ दिन तक्क प्रतिणलन करते हैं । भाई-बहन दोनों 
साथ-साथ ही जन्म लेते हैं और वे ही पति-पत्नी बन जाते हैं । उन्हें एक दूसरे के साथ 
किसी प्रकार का वैर-विरोध, ईर्ष्या या ्वेप नहीं होते । वे अपने शुभ परिणामों से मरकर 
देवलोक में जाते हैं.।. . पु 
बन्धुओं ! युगलियों की इतनी पुण्यवाणी होते हुए भी वे वहाँ से मोक्ष नहीं जा 
सकते । उसका क्‍या कारण है, समझे ? (कारण यह है कि) चुगलियों में धर्म (धर्माचरण) 
नहीं है। वहाँ अकर्मभूमि है ! यहाँ इस समय (कर्म भूमि होते हुए भी) तीर्थंकर भगवन्त 
नहीं हैं, किन्तु उनकी वाणी मौजूद है । वीतरागवाणी खारे समुद्र में भी पानी के छोटे 
कुंए के समान है । (वीतरागवाणी के) श्रवण और (उसपर) श्रद्धा करके चाहे इस संमय 
मनुष्य सीधा (यहाँ से) मोक्ष में न जा सके, किन्तु एकभवावतारी तो जरूर बन सकता 
है। (इस काल के) पहले के तीन और जुगलियों के जाननां.। त्तीसरे आरे के ८४ लाख 
पूर्व, ३ बर्ष और साढ़े आठ महीने बाकी रहे, तब भगवान्‌ ऋषभदेव (आदिनाथ) कां 
जन्प हुआ । उनका ५०० धनुष्य का देहमान और ८४ लाख पूर्व का आयुष्य था। उनकी 
माता भरुदेवी का आयुष्य करोड़पूर्व का था । ऋषभदेव भगवान्‌ के १०० पुत्र और 
दो पुत्रियाँ थीं। भगवान्‌ के सभी सौ पुत्रों ने और दोनों पुत्रियों ने दीक्षा ली ओर उसी 
भव में वे नमोक्ष में गए ! भगवान्‌ तो भगवान्‌ थे, पर उनका साय परिवार भी कितना 
उज्ज्वल और आदर्श था ? | > हे 
भगवान्‌ ऋषभदेव के दीक्षा लेने के बाद मरुदेवी मात्ता उनके लिए बहुत ही चिन्ता 
करती रहती थीं । वे (अपने पौत्र) भरत को उपालम्भ देती हुई कहती थीं - : 
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जीवन की सार्थकला : सत्जनञ्नयी की आरधना से 
सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
इस विषमकाल में विरल मार्ग बतानेवाले, जगत की विरल विभूति वीर भगवान्‌ 
और बीतराग-वाटिका में विचरण करानेवाले सद्गुरुदेवों को बन्दन-नमस्कार करती 
हूँ। भगवान्‌ ने जगत के जीवों को उपदेश देते हुए कहा है - “हे भव्यजीवों ! अनन्त 
पुण्योदय से जीव मानव भवरूपी रलद्ठीप में आया है | प्रबल पुण्योदय से आत्म- 
साधना करने हेतु उत्तम सामग्री भी मिल गई है । इस मानवभवरूपी रलद्वीप पाकर 
रलब्नयी (सम्यगदर्शन-सम्बगज्ञान-सम्धक्चाज्जिरूप रलत्रय) का शाश्वत धन का संग्रह 
कर लेना है। जिसे रत्लत्रयी का शाश्वत धन मिल गया, समझ लो उसका द्रव्य और 
भाव-दारिद्रय दूर हो गया । रलत्रयी अमूल्य और अपूर्व चिन्तामणि है । 
देवानुप्रियों | तुम किस धन को प्राप्त करने के लिए रात-दिन धमाल कर रहे हो, 
शाश्वत धन के लिए या अशाश्वत के लिए ? शाश्वत धन प्राप्त करोगे तो शाश्रत सुख 
मिलेगा और नाशबान्‌ धन प्राप्त करोगे तो नाशवान्‌ सुख मिलेगा । अब विचार करना 
कि तुम्हें कौन-सा धन प्राप्त करना है ? अनादिकाल से अर्थ और काम की वृत्तियों ने 
आत्मा पर अड्डा जमाया है। उन (अनिष्ट वृत्तियों को) को जिनवाणी श्रवण से हटाकर 
आत्मा को परगृह से स्वगृह में लाना है । मोह के घर में से महावीर के (मोक्ष के) घर 
में लाना है। जो सदैव रलत्रयी में रमणता करता है, वह शिव-सुन्दरी (मुक्ति) के साथ 
रणता करता है। रलत्रयी का अर्थ क्‍या है ? यह तो तुम जानते हो न ? सम्यगदर्शन, 
स्म्यगुज्ञान और सम्यकूचारित्र - इन तीन तत्त्वों को सलत्रयी कहा जाता है। दि 
तुम एकाग्रचित होकर भगवान्‌ से जब प्रार्थना करो, तब उनसे तुम्हें कुछ 
भांगने का मन हो, तो रलत्रयी की मांग करा और कुछ न मांगना । क्योंकि जिसके 
पास जो पदार्थ होता है, वही मिलता है । (सामान्य स्थूल इष्टिबाला लोग ऐसी 
प्रार्थना करते हैं ।- हि मम 
केरा दानी, अमे मांगनारा करीए नादानी । 
०७32 मनी पासे अमे पयराओ मागीए । 
तमे जेनो त्याग कर्यों, ए ज॑ अमे मांगीए ॥। 
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में मोक्ष जा सकता है, किन्तु पाँचवें आरे में जन्म हुआ व्यक्ति मोक्ष नहीं जा सकता। 
गौतमस्वामी, सुधमस्वामी और जम्बूस्वामी, ये सब चौथे आरे में जन्म लिये हुए थे 
और याँचवें आरे में मोक्ष गये हैं । हम चाहे जितना पुरुषार्थ करें, किन्तु यहाँ, से मोक्ष 
में नहीं जा सकते । किन्तु एकभवावतारी होकर महाविदेहक्षेत्र में जन्म लेकर मोक्ष 
में जा सकते हैं | महाविदेहक्षेत्र में सदैव त्ञीर्थकर का योग मिलता है । वहाँ संदा चौथे 
आरे का समय बरतता रहता है | इसलिए वहाँ से. मोक्ष में जाया जा सकता है! 
यहाँ कोई सुखी मनुष्य हो तो, उसे देखकर कह देते हैं कि यह चौथे आरे का जीव है। 
फिर भले ही वह सिगारेट पीता हो, गुटका खाता हो, शराब को बोतल गटगठाता 
हो । (यह एक भ्रान्ति है). ! चौथे आरे का धन के साथ कोई निस्‍्वत नहीं है, अपितु 
धर्म (आत्म-धर्म) के साथ सम्बन्ध है । अतः इस मनुष्यभंव में ऐसी आगधना कर लो 
कि एक-भवावतारी होकर मोक्ष में जा सको । इस चातुर्मास के पवित्र दिवसों में दान, 
शौल, तप और भाव की आराधना-साथना करे, रत्लत्नयी का साधना 
करे । फिर ऐसा अवसर नहीं मिलेगा ||... े 
अब सुधर्मास्वामी जम्बूंस्वामी को “उस काल और उस समय' की बात कह रहे 


हैं । आगे क्‍या कहेंगे ? उसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


-_ व्याख्यान -५ 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! - ., 500 ५ 

अनन्त करुणानिधि शास्त्रकार भगवन्त फरमा गये हैं कि "हे भव्यजीवों ! आत्मा को 
कर्मबन्ध से मुक्त बनाकर शाश्वत सुख का स्वामी बनाने के लिए धर्माचरण करना 
आवश्यक है। धर्म कोई बाह्य वस्तु नहीं है, परन्तु वह (धर्म) आत्मा के स्वामित्व की वस्तु 
है । किन्तु जो मनुष्य धर्म को नहीं समझता, वह कस्तूरी मृग की तरह भटका करता'है। 
कस्तूरी का मृग की नाभि (डूंटी) में कस्तूरी होती है, श्वास द्वारा उसकी खुगला ताक में 
आती है। उस सुगन्ध को वह कस्तूरी की सुगन्ध के रूप में सच्ची समझता हैं । ऐसा 
समझने के बाद कस्तूरी कहाँ है.? यह ढूंढने निकलता है । वह छहों:दिशाओं में घूमता 
है, और वापस जहाँ था, वहाँ आ जाता है; क्योंकि अपनी नाभि (डूंटी) में कस्तूरी है, ऐसा 
ज्ञान कस्तूरी का मृग को स्वयं नहीं होने से, वेचारा बाहर ही बाहर सुगन्ध लेने को दौड़ता 
, ३८ #&०>एयहए शारदा शिरवर भा-१ ््य्स्श्ल्छ्डा 
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के भण्डार हैं । मेरी आपश्री से ज्ञान प्राप्त करने की जिज्ञासा है ।'' देखिए, श्री जम्बूस्वामी 
को ज्ञान प्राप्त करने की कैसी तीत् जिज्ञासा जागी है ? जबतक जीव को योग्यता नहीं 
होती, तबतक आत्मगुण की प्राप्ति नहीं होती । आँवे में पकाये बिना कच्चे घड़े में पानी 
भरा जाएगा तो वह तुरंत फूट जाएगा । क्योंकि उसमें पानी टिकाये रखने यानी भरे जाने 
की योग्यता नहीं है। वैसे ही कच्चे घड़े की तरह योग्यता-रहित मानव को यदि ज्ञान दिया 
जाएगा तो उसमें टिक नहीं सकेगा । जगत्‌ में विद्वान्‌ वक्ता तो बहुत हैं, पर यदि बे ज्ञान 
के अनुसार आचरण नहीं करते, इन्द्रियों का निग्रह नहीं करते, तो वे सच्चे विद्वान नहीं 
हैं। भगवान्‌ की आज्ञा के अनुसार जिनका आचरण है, वे ही सच्चे ज्ञानी हैं। ऐसे सच्चे 
ज्ञानी के पास जाने से कल्याण होता है । केवल वाणी के वकक्‍्तृत्व से लोकरंजन करने 
स्वयं तो तिर नहीं सकते, फिर दूसरों को तारने की बात तो बहुत दूर है । कोई आत्मा 
यों माने कि मैं व्याख्यान देकर लोकरंजन कर दूं तो मेरी बाहवाही हो जाएगी । परन्तु 
भगवान्‌ कहते हैं - “'लोकरंजन तो तूने अनेकबार किया, परन्तु उससे तेरा या दूसरों का 
कल्याण नहीं हो सकेगा ।'' तेरी बाहवाही की हवा हवा चनकर उड़ जाएगी । संत की 
भावना एकमात्र यही होना चाहिए कि मैं श्रावक-श्राविकाओं को वीतराग-शासन के 
रसिक बनाऊँ और जल्दी स्व-पर-कल्याण हो वैसा करूँ । 
तुम्हें कोई बीमारी हो जाए तब होस्पिटल में जाते हो । उस होंस्पिटल में शरीर की 
बीमारियाँ दूर होती हैं, जबकि इस वीतराग शासन की होंस्पिटल में आत्मा की 
बीमारी - जन्म-जरा-मृत्यु के रोग-समूल नष्ट किये जाते हैं । होस्पिटल में रोग का 
निदान करनेवाले डोक्टर होशियार होने चाहिए । अगर डोक्टर गँवार हो त्तो घीमार का 
रोग नहीं मिटता । किसी को दस्त लगते हों और किसी को कब्ज हो तो दोनों बीमारों 
को एक ही दवा दे । रोगी जल्दी खत्म हो जाता है । जिसको जो रोग है, वैसे दवा 
दी जाए और उससे रोग मिट जाए तो (समझना) वह सच्चा डॉक्टर है । वैसे ही भगवान्‌ 
के संत्तरूपी डोक्टर के पास अलग-अलग किस्म के मानव आते हैं । किसको क्विस 
प्रकार से समझाया जाए, जिससे उसके हृदय में धर्म का स्थापन हो । उसके मस्तिप्क 
में उतरे, इस प्रकार से धर्म समझाया जाए तो स्व-पर का कल्याण हो १ 
जम्बूस्थामी एक ही बार सुधर्मास्वामी की देशना सुनकर वैराग्य रंग में रंग 
गए । उनका चैराग्य कैसा था ? (उस चैराग्य के प्रभाव से) जम्बूस्थामी सहित ५२७ 
व्यक्तियों ने (एक साथ) दीक्षा ग्रहण की । स्वयं ने दीक्षा ग्रहण की, उसके साथ अपनी 
८ पत्नियों, ८ कन्याओं के माता-पिता त्ृथा अपने माता-पिता एवं सत्रि को अपने घर 
में चोरी करने हेतु आए हुए प्रभव आदि ५०० चोरों को बैराग्य रंग में रंगा । इन सबने 
जम्बूस्वामी के साथ दीक्षा ली । कैसी होगी यह वैराग्य की झलक ? घाटकोपर में ५ 
भाईयों की दीक्षा होती है, तब वजुभाई की दौड़धूप का कोई पार नहीं रहा । यहाँ तो एक ,' 
साथ ५२७ दीक्षाएँ हुई, कैसा भव्य होगा वह दृश्य ! जो व्यक्ति|।धन - 
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जे पूर्वे कर्यां कर्मों ते, आ भवे उदयमां जाब्यां छे ! .. 
ज्यां भाविया वाब्या ता, एने कांदा उगवा लाग्या छे.:. एने काटा. (२) 
अंगे - अंगे भोंकाया छे पोताना आज पराया छे 6 28% ह तल 
आ बाघी करमनी माया छे -!- 
पाप फरेछां : प्रमटे ज्यारे, त््यरे रोबुं शा मादे... जे बाच्युं ते... 
अज्ञान-अवस्था में कर्म तो बंध चुके, पर अब वीतराग:शासन मिला, चीतरागवाणी 
सुनने को मिली, उसे सुनकर स्वरूप में. स्थिरता करो । कर्म प्रत्येक प्राणी के उदय में 
आते हैं, परन्तु उसे भोगते समय समझ में अन्तर होता है । 28३ हम 
भल्ते होय ज्ञानी के अज्ञानी जन, कर्मरहित न कोई (: 
शानी वेदे पैयंथी अज्ञानी वेदे ...रोई ॥: 
राजा हो या रंक, साधु हो या गृहस्थ, प्रत्येक जीव के कर्म उदय में आता है । पस्तु 
ज्ञानी प्रतिक्षण यह विचार करता, है कि तेरे द्वारा बांधे हुए कर्म तेरे उदय में आए हैं, उन्हें 
भोगने में इतना अधिक शोक क्‍यों करता-है ? समभाव से सह लेगा-तो ये (कर्म) फल 
देकर चले जाएँगे । तीर्थकर भगवान्‌ को भी कर्म ने नहीं छोड़ा । प्रभु महावीर को संगमदेव 
ने कैसे-कैसे उपसर्ग दिये ? हम कहते हैं कि संगम ने भगवान्‌ को कष्ट दिये । परन्तु 
अन्तर्दष्टि से विचार करें तो जरूर समझ में आ जाएगा कि संगम को भगवान को कष्ट- 
देने की बुद्धि कब हुई ? भगवान्‌ के द्वारा पूर्वबद्ध कर्म थे, तभी न ? भगवान्‌ गौचरी 
जाते, तब संगम सुज्झते आहार को असुज्झता कर डालता; भगवान्‌ विहार करते, तब 
जहाँ कम रेती होती, वहाँ (उस रास्ते पर) घुटने-घुटने तक रेती के ढेर बना देता, जिनपर 
चलने में पैर न.उठें.। फिर भी भगवान्‌ ने ऐसा विचार नहीं किया कि संगम ! 88 
क्यों करता है ? उन्होंने तो एक ही विचार किंयां कि मेरे द्वारा पूर्वकृत कर्मो को मैं भोग 
रहा हूँ । कर्म का कर्ज चुकता हो रहा है। में प्रसन्न.मुख से कर्म का कर्ज चुका दूं, ऐसा 
8 5 ५ #० कु के हा का हि 
४. फेमबन्ध का अमूल्य अवसर ३4 ब  हमर्म. » वहाँ तक कर्म. 
का कर्ज चुका देना है ! इस मानवभव में जो कर्ज चुकाया जा सकता है, चह दूसरे किसी 
भव में नहीं चुकाया जा सकता । इसका खास तौर से ध्यान रखना । देखो, मैं एक इृष्टनत 
देकर समझाती हूँ । जैसे किसी सेठ का प्रतिष्ठान जोर-शोर से.चल रहा हो, उस समय 
कोई ऋणदाता (साहूकार) दस हजार रुपये मांगने आए तो वह तुरंत दे सकता है पंस्तु 
यदि वह प्रतिष्ठान कमजोर हो जाए उस वक्त साहूकार (लेनदार) रुपये लेने आए तो-क्या 
होगा ? कई बार माल होते हुए भी तख्ती बदलनी पड़ती है । पाँच लाख का होश पास 
में पड़ा है, परतु उसे खरीदनेवाला ग्राहक मिलना चाहिए न ? ग्राहक हो और मिल्कियत 
बराबर हो, उस समय लेनदार (साहूका) रकम लेने आए तो उसे निषठाना आसान होता 
है । पर्तु अगर इससे विपरीत बात हो तो दिवाला निकालना पड़ता है.न ? तुम विचार 
ि पु *« “*</+७८३२ 


“जड़णं भंते / समणेणं भगवया महावीरेणं नाव संपत्तेणं, सत्तमस्स 
णायज्झयणस्स अयमड़े पण्णत्ते, अइ्टमस्सणं भंते के अड्ठे पण्णते ?”' 


“भगवनू ! मोक्ष प्राप्त भ्रमण भगवान्‌ महावीरस्वामी ने 'ज्ञाता सूत्र” के सातवें 
अध्ययन में पूर्वोक्त रूप से अर्थ का प्रतिपादन किया है, तो हे भगवन्‌ ! उन्होंने आदवें 
अध्ययन में कया अर्थ (भाव) प्ररूपित किया है ? भगवान्‌ भे उसके क्‍या गूढ रहस्य 
फरमाये हैं ? उसके भाव मुझे जानने हैं ।” 

जम्बूस्वामी को (भगवत प्रतिपादित भावों को) जानने की कितनी त्तीन्र तमन्ना 
है ? अगर ग्रहण करनेवाला पात्र सुयोग्य हो तो देनेवाला नहीं थकता । काली मिट्टी 
पर एक इंच पानी पड़े तो भी बह उसे चूस लेती है, जबकि पत्थर पर पाँच इंच पानी 
पड़े तो भी वह ऊपर-ऊपर से बह जाता है । एक बूंद पानी भी उसके अंदर नहीं 
उतरता । अगर अपना हृदय काली मिट्टी जैसा बन जाएगा, तो बीतरागबाणी के 
थोड़े-से वचन अंतर में उतर जायेंगे । उसके प्रति रुचि जगेगी और श्रद्धा पैदा होगी 
तो वह मोक्ष जाने योग्य बन जाएगा । 

इस दुनिया में उज्ज्वल की कीमत है, काले की नहीं । एक रूपक द्वारा समझाती 
हूँ - एक बार हीरे और कोयले का परस्पर संवाद हुआ । कोयला रोने लगा, तब हीरे 
ने कहा - “भाई ! तू क्‍यों रो रहा है ?”' तब कोयला रोता-रोता बोला - “भाई ! 
मैं और तू हम दोनों एक ही माता की संतान हैं । हम दोनों पृथ्वी के पेट से उत्पन्न 
हुए, फिर भी तुम इतने अधिक उज्ज्वल हो, तुम्हारा बहुत सम्मान होता है और तुम्हारा 
मूल्य भी बहुत है । मेरे और तुम्हारे वर्ण, मूल्य और तेज में जमीन-आसमान जितना 
अंतर है । तुम्हें महिलाएँ कान के कर्णफूल में, हार में और अंगूठी में जड़ती हैं । तिजोरी 
में सुरक्षित रखती हैं । जबकि मुझे तो कोई छूना भी नहीं चाहता ! कदाचित्‌ कोई मुझे 
छू ले, तो मानो उसकी माँ मर गई हो, एवं अस्पृश्य (हाथ में) आ गया हो, वैसे जान 
कर साबुन से हाथ धो डालता है | मुझे एक बोरे में भरकर एक तरफ पटक देते हैं, 
और सिगड़ी में डालकर जलाते हैं, मुझे लालसूर्ख बना देते हैं, मुझे मार डालते हैं ।' 
यों कहकर कोयला खूब रोने लगा, तब हीरे ने कहा - “भाई ! रो मत ! मेरी बात 
सुन । स्थान और माता एक होने से क्‍या होता है ? योग्यता तो अपनी-अपनी होती 
हैं। तूने जिन अणुओं में निस्तेजता और कालिमा ग्रहण की, जबकि मैंने उन्हीं अणुओं 
में से उज्ज्वलता और तेजस्विता प्राप्त की, इसी कारण से तुझे जलाया जाता है और 
पु (विविध अंगों में) धारण किया (पहना) जाता है !"' बन्धुओं ! बोलो, तुम्हें हीरे 

बनना है या कोयले जैसा ? यदि तुम्हें हीरे जैसा बनना हो तो कोई (तुम्हारे बारे 
में) चाहे जितनी बातें करे, कोईं निन्‍दा करें, तो उसमें पड़ना नहीं । परन्तु जहाँ-जहाँ 
जाओ, जो-जो देखो, उसमें से गुण ग्रहण करना, और अवगुणों को छोड़ देना । यों 
विचार करना कि गुण मेरे हैं और मेरे से पर हैं ! गुणानुराग जीवन में आ जाएगा तो 
[छिरझूडझकफऊ्ुस शारा शिखर भा-१ ख्य््य्य्वणय् २३ 
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नहीं है! जैन के जीवन में पद-पद पर ऐसा विचार (ज्ञानदीपक) होना चाहिए.। किसी... 
दूसरे के किये हुए कर्मों (फल) को दूसग़ कोई जीव नहीं भोगता । कर्म करे कोई और... 
(उसका फल) भोगे कोई दूसरा, अगर ऐसा होता तो कोई भी जीव दुःखी नहीं होता और 
न नरक-तिर्यच आदि दुर्गतियों में जाता । तुम प्रत्यक्ष अपनी आँखों से देखते हो कि जो 
अपगराध करता है, उसे ही सजा भोगनी पड़ती है। ." द्द 
किसी भनुष्य ने चोरी को, और वह पकड़ा गया । उसे सजा भोगने के लिए जेल 
में बंद कर दिया गया । सजा तो चोरी करनेवाला भोगता है। परन्तु (साथ में) उसके माता, 
पिता और पली आदि सबको दुःख तो होता है न ? पस्तु जो जेल में बंद है, उसका 
जो दो वर्ष का बेटा है, उसे दुःख नहीं होता, क्योंकि बच्चा छोटा है, और उसे ज्ञान नहीं 
है, इसी कारण दुःख नहीं होता, परन्तु माँ-बाप को दुःख होता है कि वह हमार पुत्र 
है। पत्नी को दुःख होता है कि मेरा पति जेल में है। यह सम्बन्ध लक्ष में रहा, इस कारण 
दुःख (महसूस) हुआ । अगर यह सगाई का सम्बन्ध नहीं रहा होता तो दुःख नहीं होता । 
मान लो, तुमने कोई कीमती चीज तुम्हारे मित्र को (उसके किसी काम के लिए) दी, अगर 
वह चीज उसके पास से खो जाए तो दुःख किसे होगा ? कौन उसकी शोध करेगा ? जिसने 
उस चीज को अपनी मानी, उसे दुःख होगा, और वही उसकी शोध करेगा । दूसरे को 
दुःख नहीं होता, और न ही वह उसकी शोध करता है । इस दृष्टि से ज्ञानीपुरुष फरमाते 
हैँ कि “आत्मा में अंधेरा न रखो, चौबीसों घंटे ज्ञानदीपक जलता रखो ।”” जिन कर्मो (फल) 
को मैं भोग रहां हूँ, वे मेरे ही किये हुए हैं। ऐसी धारणा सतत बनी रहे तो उसे आर्तध्यान 
या रैद्रध्यान करने का अवसर ही नहीं आता । ऐसी समझ (ज्ञान) का दीपक (अंतर में) 
जलता रहे तो आर्त-रौद्गरध्यान रूपी चोर अंदर प्रविष्ट नहीं हो सकते । इस ज्ञान का प्रकाश 
न हो तो आर्त-रौद्र॒ध्यानरूपी चोर आत्मगृह में प्रविष्ट होकर ज्ञान-दर्शन-चारित्र-त्प आदि 
गुणरूपी माल चुरा ले जाता है । इन कर्मरूपी चोरों से बचना हो तो जिनेश्वर भगवान्‌ 
के बचन में जो शंका-कांक्षादि दोष लगा रहे हो, उनसे बचो, इन दोषों. को-दूर करो। 
« जिन मनुष्यों ने जिनशासन पाया है, जिनेश्वर भगवान्‌ के वचनों पर जिन्हें यथार्थ 
श्रद्धा है, और तंदनुसार आचरण करते हैं, उन्हें दोष नहीं लगता । परन्तु जो जिंनंशासन 
की महिमा नहीं समझे, उन्हें सावधान रहने की आवश्यकता है । बहुत-से लोग छोटी- 
छोटी बातों में सावधान रहते हैं, परन्तु बड़ी बातों में लापरबाह रहते हैं । मान लो, कोई 
व्यक्ति बड़ी दुकान का मालिक है, दुकान में बहुत ग्राहक आते हैं। माल के ढेर पड़े हैं! 
ग्राहक कोई चीज उठाकर न ले जाए, इसके लिए बहुत ही सावधानी रखता 
है। पर्तु उसकी दुकान में बहुत-से मुनीम और नौकर काम करते हैं। उनके प्रति सावधानी 
न रखी तो ? ग्राहक कदाचित्‌ ले जायेगा तो अधिक नहीं ले जाएगा, पस्नतु मुनीमों और 
नोकरों की नियत बिगड़ी तो बड़ा भारी घोटाला करेंगे । उसकी मार जैसी-तैसी नहीं 
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की कन्याओं का (तेरे साथ सगाई के लिए) ओंफर आ रहा है । अतः तू अब देश में 
आए तो तेरा विवाह करें ।” इस पर पुत्र लिखता है - “पिताजी ! आप मुझे 
बुला रहे हैं, यह बहुत खुशी की बात है । परन्तु मेरे पास टिकट के पैसे नहीं है । 
आप पैसा भेजें तो मैं आऊँ ।' अब बोलो ! पुत्र आए तो आनन्द हो था आनन्द 
उड़ जाय ? ऐसी स्थिति में (पिता को) चिन्ता होती है कि काफी खर्च करके पुत्र को 
विदेश भेजा, पर (वहाँ रहकर) कुछ भी कमाया नहीं । ऐसी चिन्ता होती है । परन्तु 
आपको ७० चर्ष हो गए, फिर भी आत्मा का कुछ भी (हित) नहीं किया । 
(भविष्य में) मेरा क्या होगा ? इसकी लेशमात्र चिन्ता होती है ? पुत्र बहुत कमाई करके 
विदेश से आता है, तब तुम्हारा हृदय हर्ष से नाच उठता है । जैसे मेघगर्जना होते ही 
मोर नाचने लगता है, वैसे ही वीतरागवाणी श्रवण करते हुए तुम्हाय हृदय हर्ष से नाच 
उठना चाहिए ! 

जम्बूस्वामी का हृदय हर्ष से नाच उठता है | गुरु भी ऐसे (गुणवान) और शिष्य 
भी ऐसे । जम्बूस्वामी ने पूछा - '' भगवन्‌ ! आठवें अध्ययन में (भगवान ने) क्या भाव 
फरमाये हैं ?!” इस पर पंचम गणधर सुधर्मास्वामी अपने प्रिय शिष्य जम्बूस्वामी से 
कहते हैं - “एवं खलु नंबु /...” - हे आयुष्यमान्‌ जम्वू ! तेरी प्रबल इच्छा है तो 
सुन ! सुधमस्वामी कैसी मधुर मिष्ट भाषा बोले ? एक पिता अपने पुत्र को प्यार से 
कहे - “बेटा !"' तो कैसा प्रेम उमड़ता है ? बहू सासु से कहे - “माँ ! गर्म-गर्म रोटी 
बना दूं । आप भोजन कर लें और उपाभ्रय जांच !”” और सासु बहू से कहे - “बहू 
बेटी !'' तो कैसा वात्सल्यभरा शब्द मालूम हो । इस प्रकार धनवान्‌, निर्धन, मध्यमवर्ग 
और उच्चवर्ग आदि का प्रत्येक मनुष्य-एक दूसरे के साथ वात्सल्यपूर्ण व्यवहार करें 
तो इस पृथ्वी पर स्वर्ग उतर जाय ! सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से वात्सल्यभाव से कहते 
हैं - “हे जप्बू ! भगवान्‌ ने 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र” के आठवें अध्ययन में जिन भावों 
को प्रगट किया है, उन्हें तू एकाग्रचित्र होकर सुन - 'तेणं कालेणं तेणं समएणं? 
- अर्थात्‌ - उस काल और उस समय में (प्रश्न होता है-) यहाँ उस काल और उस्च 
समय ऐसा क्यों कहा ? काल दो प्रकार का है - एक उत्सपिणी काल और दूसरा 
अवसर्पिणी काल ! उत्सर्पिणी यानी चढ़ता काल और अवर्सापणी यानी उतरता 
काल ! इस समय कौन-सा काल चल रहा है ? यह तुम जानते हो न ? इस समय 
अवसर्पिणी काल चल रहा है । इस अवसर्पिणी काल के उस काल और उस समय 
की बात है यहाँ । अवसर्पिणी काल के ६ आरे हैं - (१) सुपम-सुपम, (२) सुधम, 
(३) सुपम-दुः्धम, (४) चुःघम-सुषम, (५) दुःपम और (६) दुः्पम-दुःपम । इन ६ आरों 

भाव शास्त्र में बताये गए हैं । | जुरगालियों 

पहले तीन आरे जुगलियों (यौगलिकों) के होते हैं । पहले आरे में जुगलियों का 
३ गाऊ का देहमान और ३ पल्योपम का आयुष्य है। दूसरे आरे में जुगलियों का २ 
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उप्त (देव से आनेवाले) जीव को इलेक्ट्रिक सोर्ट (बीजली के करेंट) जैसा लगता है । उसे 
यों लगता है कि मुझे ऐसा (अशुचिमय) आहार करना है ? जीव सर्वप्रथम आहारपर्याप्त 
बांधता है । जहाँ (जिस गति व योनि में) जाएगा, वहाँ पहले उसे आहार करना अनिवार्य 
है। साधु के लिए २२ प्रकार के परिषह बताये हैं । उनमे सबसे पहले क्षुधा परियह है । 
देव को मानवदेह की इस दुर्गन्‍्थभरी कोटड़ी में आना अच्छा नहीं लगता । संक्षेप में, मेरे 
कहने का आशय यह है कि अगर बार-बार ऐसे (विभिन्न गतियों-योनियों में) जन्म-मरण 
नहीं करने हों त्तो वीतराग-प्रभु की आज्ञा का पालन करे । मा 
हाँ तो, उस मुनीम ने ३० हजार रुपयों का नफा कमाया है । उसके मन में तो यही 
बिचार है कि सेठ मुझे शाबाशी देंगे और खुश होकर बड़ा, भारी ईमाम देंगे-। उसने सेठ 
को पत्र लिखकर सारी हकीकत बताई । इस पर सेठ ने उत्तर में, इतना ही लिखा क्ि 
मैं बहाँ आने के बाद सब देखूंगा (सोचूंगा) ।'.समय पाकर सेठ स्वदेश आए । मुनीम॑ 
के मन में आनंद का पार नहीं है। सेठ दुकान में आए ।.उन्होंने मुनीम,से कहा.- “वे 
तीस हजार रुपये लाओ !"' मुनीम के मन में यह था कि अभी सेठ मेरी पीठ ठोकेंगे और 
मेरी प्रशंसा करेंगे । सेठ ने गा ० हजार रुपये हाथ में लेकर कहा - ““मुनीमजी ! ये ले लो ! . 
मैं तुम्हें रुजी-खुशी से देता हूँ ।” तब सतम ने कहा - “सेठजी ! मैंने.तो आपके नाम 
से रुई खरीदी थी । इसमें मेरा कुछ नहीं है। यह सब आपका है ।'” मुनीम वह रकम नहीं 
लेता, सेठ जबरन मुनीम क्यो वे ३० हज़ार रुपये देते हैं। उसके साथ ही एक चिट्ठी लिखकर 
दे दी - “अब इस फर्म से तुम्हें सदा के लिए रिटायर किया जाता है ।” चिट्ठी पढ़ते ही 
मुनीम की बहुत झटका लगा । उसने सेठ से पूछा - “मेरा क्या गुनाह है कि आप भुझे 
रिटायर कर रहे हैं ?!” पी | हि 
सेठ कहते हैं - “तुम्हात और कोई गुनाह नहीं है, परन्तु तुमने मेरी आज्ञा का पालन 
नहीं किया, इसलिए तुम्हें रियायर किया जांता है।”... 7 
आशज्ञाभंग ड् जीवन में हुई महाह्वानि $ देवानुप्रियों ! समझ में आया 
न ? आज्ञा का उल्लंघन करने में कितना नुकसान है ? मुनीम सदा के लिए बेकार हो 
गया । चाहे जितना लाभ होता हो, फिर भी बुजुर्ग की आज्ञा का उल्लंघन नहीं करना 
है । कोई साधु यों मानता है की अमुक देश में 'जाएँ तो वहाँ के लोग धर्म प्राप्त करेंगे, 
अतः गाड़ी में बैठकर जाएँ तो क्या आपत्ति है ?-चाहे जितना लाभ होता हो; पर जहाँ 
वाहन में बैठने कौ भगवान्‌ की आज्ञा नहीं है, वहाँ उस 5448० उल्लंघन करके जाने 
में बड़ा पाप है । लाखों जीव तिर जाते हों, पर्तु भगवान्‌ कहते हैं कि मेरी आज्ञा का 
उल्लंघन किया, इसलिए मेरी फर्म (धर्मतीर्थ) से तू रिटायर है। « 
अब, सुनो, मन-बचन-काया' से गुरु' के. प्रति अर्पित होकर गुरु की आज्ञा का 
पालन करने से कितना लाभ है ? इस काल में ऐसे गुरु और शिष्य मिलने मुश्किल 
हैं। गुरु को आज्ञा चाहे जितनी कठोर हो तो भी' (विनीत) शिष्य प्रसन्न मुख से उसे 
शिरोधार्य करता है। .7 | ७ 7 3 23 
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ब्तुं है तो रंगमहलमां मोज करे छे, मारो ऋषभ तो वनमां फरे छे । 
'लावो (२) तेना समाचार, मरुदेवी माता पूछे क़््यां छे मारो लाल १ 
आदि जिणंद (२), नतावो भरतराय...., मददेवी माता पूछे...” 
ऋषभदेव भगवान्‌ ग्रामानुग्राम विचरण करते हुए अपनी नगरी (अयोध्या) में पधारे, 
तब भरत चक्रवर्ती दादीमाँ (मरुदेवी) को दर्शन कराने ले गए । उन्होंने दूर से ही भगवान्‌ 
का समवसरण देखा । ऋषभदेब प्रभु के दर्शन किये । माता के अपने पुत्र के प्रति राग 
(मोह) था, परन्तु भगवान्‌ तो बीतराग थे । वे मरुदेवी माता के समक्ष दृष्टि भी नहीं करते 
थे । ऐसी स्थिति में माता विचार करने लगीं - 'अहो ! मैं तो ऋषभ, ऋषभ कहकर 
भरत का उपालम्भ देती हूँ, किन्तु यह (ऋषभ) तो मेरे सामने (बजर उठाकर) भी नहीं 
देखता । कैसा इसका ठाठबाठ है ?' यों हाथी पर बैठे-बैठे ही माता का (ऋषभदेव पर) 
ग़गभाव छूट गया और हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हो गया । तुम 
कहते हो न कि मरुदेवी माता को हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे केवलज्ञान हो गया, हमें क्‍यों 
नहीं होता ? परन्तु विचार करो, कहाँ तुम और कहाँ वे ? उनकी आराधना कितने भर्वों 
की थी । कैसी रलकुक्षधारिणी माता थी ? अपने पुत्र और सौ पुत्र सब ने दीक्षा ग्रहण 
की और मोक्ष में गए । माता भी मोक्ष में गईं । उनके तो सभी १०० पुत्रों ने 
दीक्षा ले ली, तुम्हारे कितने पुत्र हैं ? बोलो ! (श्रोताओं में से कोई बोला कि मेरे ६ 
पुत्र हैं) तो बोलो, कितने पुत्रों को दीक्षा देनी है-? बोलते क्‍यों नहीं ? बोलो-बोलो । 
हँसाहँस) । जैनशासन को जयवन्त रखने के लिए संतों की बहुत आवश्यकता है। पुत्र 
दीक्षा लेने के लिए तैयार भी हो जाए, तो मातापिता उसे संसार में जकड़ने (बांधने) का 
प्रयल करते हैं । संसार की गाड़ी में उसे राजी खुशी से जोतते हैं। परन्तु अगर आप सच्चे 
(हितैपी) माता-पिता हों तो उसका संसार (जन्म-मरण) कम हो, ऐसे संस्कार दीजिए । 
आज का बाहर का (भौतिक) ज्ञान खूब दिया जाता है, परन्तु संतान को पास में बिठाकर 
पाव था आधा घंठा धार्मिक शिक्षण देने का टाइम मा-बाप के पास नहीं है । यदि आप 
संतानों के .हितैषी हों तो आपको चाहिए कि उन्हें चतुगर्तिक संसार में भटकना न पड़े, 
ऐसे संस्कार दें । 

भगवान्‌ ऋषभदेव के १०० पुत्र और ब्राह्मी-सुन्दरी, ये दो पुत्रियाँ, ये सभी मोक्ष 

गये । धर्माराधना का वह कैसा स्वर्णिय समय था ! ऋषभदेव भगवान्‌ का 
शासन पचास लाख क्रोड़ सागर तक चला । उसके यश्चात्‌ दूसरे त्ीर्थकर अजितनाथ 
प्रभु हुए । उस समय १५-कर्मभूमियों में कुल मिलाकर. १७० तीर्थंकर थे । उनमें ९ 
हजार करोड़ साथु और नौ करोड़ केवली थे । अजितनाथ भगवान्‌ के समय में उत्कृष्ट 
धर्मकाल प्रवृत्त था । चौबीस तीर्थंकरों में ऋषभदेव भगवान्‌ तीसरे आरे में हुए, बाकी 
के २३ तीर्थंकर चौथे आरे में हुए । चौथे आरे में दुःख अधिक और सुख कम था । 
इस समय पंचम आरा चल रहा है ! चौथे आरे में जन्म लिया हुआ व्यक्ति पंचम आरे 
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[ >७:<अउस्स््ध शारदा शिगवर भा-१ &622:-<6 २० , 


समपित कर दिया था । ऐसे जम्वूस्थामी को सुधर्मास्वामी कहते. हैं - ह 
“है-जम्बू ! उस.काल और उस समय में - “इहेव नंवुदीचे दीचे महाविदेहे 
वासे मंदर-पव्वयस्य?”- इस जम्बूद्वीप में स्थित महाविदेहक्षेत्र में रहे हुए सुमेरुपर्वत 
की पश्चिम दिशा में, निषिध-पर्वत की उत्तर दिशा में, महानदी शीतोदा के चक्षिण में, 
सुखोत्यादक वक्षस्कार पर्वत के पश्चिम में और पश्चिम. लवणसमुद्र के पूर्व (दिशा) में 
“सलिलावड नाम विनए पण्णते” सलिलाबती नामक विजय (बताया गया) 
है।” अर्थात्‌ - पश्चिम समुद्र में मिलनेवाली महानदी की दक्षिण दिशा में सलिलावती 
नामक एक विजब-क्षेत्र खंड है । जिसे चक्रवर्ती सम्राट जीतते आए. हैं, इस कारण 
उसका नाम सलिलावती विजय है । उस सलिलावती विजय की कौन-सी राजधानी 
थी ? और वहाँ का राजा कौन था ?.यह बात सुधर्मास्वामी जंबूस्वामी से कहेंगे, उसके 


जम्बूस्थामी “भी ऐसे विनयी शिष्य-थे । उन्होंने श्रीसुधर्मास्वामी के चरणों में जीवन 


भाव यधावसर कहे जाएँगे ! स्य 


_ व्याख्यान -६. .. 


निवार। | ता, ६०-७-७६) 
। के 

(आषाढ़ सुदी १४, शनिवार ५ जज ता. १०-७-७६ 
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सुज्न बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 

'अनन्त उपकारी, शासनपति प्रभु के मुख में से प्रवाहित होती शाश्वत वाणी, जिसका 
नाम सिद्धान्त है। भगवान की ,वाणी-सुनने से भोता के भवरोग और द्वव्यरोग नष्ट हो 
जते हैं.।.तथैव वह मिथ्यात्व के गाढ़ तिमिर को भेदकर सहस्तरश्मि (सूर्य) सम (सम्थगूज़ान 
का) प्रकाश फैलाती हैं। भगवान की वाणी अनन्त भावों के भेद से भरी हुई है। भगवान्‌ 
फरमाते हैं - “हे मानव ! तुझे यह महामूल्यवान्‌ मानवश्रीर भहान्‌ पुण्य के उद्य से 
मिला है, उसे तू भोगायतन न बनाकर योगायतन बनाना ।”' चह शरीर इन्द्रियचिययों को 
युष्ट करने के लिए नहीं, किन्तु इच्तिय-विजेता बनने के लिए मिला है,। यह जन्म-मरण 
की श्रृंखला (सांकल) तोड़ने के लिए है। अनन्तकाल से आत्मा भवाटवी में मार्ग भूलकर 
भटक रहा है ! इस प्रकार भ्रमण करते हुए अनन्त पुद्गल-परावर्ततकाल बीत गया । 
ऐसा मनुष्यजम्प भी अनेक बार पाया, फिर भी भव-श्रमण क्यों नहीं रुंका ? उसका 
कारण समझ में आता है क्या ? जीव ने सम्यकृत्व प्राप्त नहीं किया । सम्यकत्व से रहित 
क्रिया करने से 489 होता है, परन्तु कर्मनिर्जण नहीं होती । सम्यकृ्त्व पाये बिना की 
गई क्रिया एक के बिना.कोरे शून्य जैसी है । 'भावनाशतक' में भी कहा है - 


ााऋनयज्चव्यथाइ्ाउट्यडकाडा:: 


“हु तो रंगमहलमां मोज करे छे, मारो ऋषभ तो वनमां फरे छे । 
जा लावो (२) तेना समाचार, मरुदेवी माता पूछे क्‍्यां छे मारों लाल ? 
आदि जिणंद (२), बतावो भरतराय...., मरुदेवी माता पूछे...” 
ऋषभदेव भगवान्‌ ग्रामानुग्राम विचरण करते हुए अपनी नगरी (अयोध्या) में पधारे, 
तब भरत चक्रवर्ती दादीमाँ (मरुदेवी) को दर्शन कराने ले गए । उन्होंने दूर से ही भगवान्‌ 
का समवसरण देखा । ऋषभदेव प्रभु के दर्शन किये । माता के अपने पुत्र के प्रति राग 
(मोह) था, परन्तु भगवान्‌ तो वीतराग थे । वे मरूदेवी माता के समक्ष दृष्टि भी नहीं करते 
थे । ऐसी स्थिति में माता विचार करने लगीं - 'अहो ! मैं तो ऋषभ, ऋषभ कहकर 
भरत का उपालम्भ देती हूँ, किन्तु यह (ऋषभ) तो मेरे सामने (नजर उठाकर) भी नहीं 
देखता । कैसा इसका ठाठबाठ है ?' यों हाथी पर बैठे-बैठे ही माता का (ऋषभदेव पर) 
रागभाव छूट गया और हाथी के हौदे पर बैठे-बैठे उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हो गया । तुम 
कहते हो न कि मरुदेवी माता को हाथी के होदे पर बैठे-बैठे केवलज्ञान हो गया, हमें क्यों 
नहीं होता ? परन्तु विचार करो, कहाँ तुम और कहाँ वे ? उनकी आराधना कितने भवों 
की थी । कैसी रलकुक्षधारिणी माता थी ? अपने पुत्र और सौ पुत्र सब ने दीक्षा ग्रहण 
की और मोक्ष में गए । माता भी मोक्ष में गईं । उनके तो सभी १०० पुत्रों ने 
वीक्षा ले ली, तुम्हारे कितने पुत्र हैं ? बोलो ! (श्रोताओं में से कोई बोला कि मेरे ६ 
पुत्र हैं) तो बोलो, कितने पुत्रों को दीक्षा देनी है-? बोलते क्‍यों नहीं ? बोलो-बोलो । 
(ँसाहँस) । जैनशासन को जयवन्त रखने के लिए संतों की बहुत आवश्यकता है। पुत्र 
दीक्षा लेने के लिए तैयार भी हो जाए, तो मातापिता उसे संसार में जकड़ने (बांधने) का 
प्रयल करते हैं । संसार की गाड़ी में उसे राजी खुशी से जोतते हैं। परन्तु अगर आप सच्चे 
(हितैपी) माता-पिता हों तो उसका संसार (जन्म-मरण) कम हो, ऐसे संस्कार दीजिए । 
आज का बाहर का (भौतिक) ज्ञान खूब दिया जाता है, परन्तु संतान 'को पास में बिठाकर 
पाव या आधा घंटा धार्मिक शिक्षण देने का टाइम मा-बाप के पास नहीं है । यदि आप 
संतानों के .हितैपी हों तो आपको चाहिए कि उन्हें चतुगरतिक संसार में भटकना न पड़े, 
ऐसे संस्कार दें । " 
_ भगवान्‌ ऋषभदेव के १०० पुत्र और ब्राह्मी-सुन्दरी, ये दो पुत्रियाँ, ये सभी मोक्ष 
में गये । धर्माराधना का वह कैसा स्वरणिय समय था ! ऋषभदेव भगवान्‌ का 
शासन पचास लाख ऋ्रोड़ सागर तक चला । उम्तके पश्चात्‌ दूसरे तीर्थकर अजितनाथ 
प्रभु हुए । उस समय १५ कर्मभूमियों में कुल मिलाकर १७० तीर्थकर थे । उनमें ९ 
हजार करोड़ साधु और नौ करोड़ केवली थे । अजितनाथ भगवान्‌ के समय में उत्कृष् 
धर्मकाल प्रवृत्त था । चौबीस त्ीर्थकरों में ऋषभदेव भगवान्‌ तीसरे आरे में हुए, बाकी 
के २३ त्ोर्थकर चौथे आरे में हुए । चौथे आरे में दु:ख अधिक और सुख कम था। 
इस समय पंचम आरा चल रहा है । चौथे आरे में जन्म लिया हुआ व्यक्ति पंचम आरे 
जज लाह्दाइम-लत भा-१ प्ख्यरव्ण ३० . 


बाजार बंद किया है ? जो 
और है ई अविरति सम्यग्दृष्टि है, उसकी 
२६००॥ है , उसके सिर्फ एक ४ १२ ही बाजाएों में बैठक है। 
हैं न ? क्योंकि 540 29/28940 यार बंद की है। गज गाया ओं ९4020 
य के सिवाय अन्य हे तो खुली रखी 
००३६ तु न करना, इस प्रकार प्रत्याख्यान जे हो" 50002 2407 80 
पाल जा गा समझ में आ जाएगा कि तुम चाहे.जितना न ? इस तथ्य-पर तुम विचार 
के क ११ अव्रतों की कमिटी में से इस्ती तना धर्माचरण (थर्मक्रिया) करो 
'कैवानुप्रियो से यह आग लगी तह गत ले तक अविरति 
व्यापारी के साथ 232 888 %3.3.2928: (5 तो सब कुछ अनुभव बल 
तुम व्यवसाय करने के लिए में व्यापार करने हेतु दस्तावेज की रजिस्ट्री व है.। तुमने किसी 
के जिम्मेदार होओगे ३ परन जाओ, घर में ही बैठे रहो जाम फर्म 85080 
जहाँ तक तु उसमें से फारकती एक बार तुमने फर्म में हिस्सेदारी (पार्टनरशिप) 28908 
जिम्मेबार रकती नहीं करो, वहाँ नरशिय) की, फिर 
लओ बार 3030 268 उस फर्म में लाभ हो सो लुप दौड़ते उस फर्म के (हानि-लाभ में) 
करें तो तुम कं 3 करने की जाते हो क्या 5 20/220400 4 
विषय में तो तुम बहुत होशिय उतर जा मेरी फर्म से । तू नागों कस 
हुत होशियार हो । से । तू नागों का सरदार है ।” 
24058 नुकसान भोग रहे हो । पाप 5233: गले #2% के बाजार में तुम जो 
39226 का मन होता है कि नहीं ? पाप के खर में इस पाप की हिस्सेदारी 
के सिरे व्रत में से साधुवर्ग के सिवाय अन्य कोई त्यागपत्र हमें मोह तक बल बम 
पर खड़े हो । गपत्र दे नहीं संकता । तुम तो ,अब्रत 
एक बार दस्तावेज (5070) करके तुमने जिसके साथ हिस्सेदारी 820 
ये 0 ही उसमें तुम्हारे 5० (09222 जो 236. धार्टनरंशिप) कौ, 
आशय नहीं हुए, मेरा अब इस कंपनी के साथ किंसी प्रकार का, 8288५ ४68] 
तर हमने स्पष्ट लिखित त्यागयत्र नहीं दें देते, तवतक उस फर्म से 2-04 2004 
तर सुमन अविरति के बाजार की कमी थे सजा चंदा और नहीं सकते । इसी 
ते मेम्बरगीरी (सदस्यता) की है। साथ ही इससे 09080 7820 मर्कट (बंदर) 
है निक 32054. 88 से तुम जवाबदारी से मुक्त नहीं हो सकते २28 2226 5३ 
हिंसा नहीं करूँगा, इस एक से त्यागपत्र दिया है, हा 
का पुहलीवन !जाने-बूझकर हिंसा करने का प्रसंग आये सी (व हिस। दंगा 007 82 
हे हि वन के) कार्य करने में हिंसा का प्रसंग आए, अर्थात्‌ किसी ने 020300303 
लटक अपराधी त्रस जीव को मारना-पीदना-सताना व सामना का पड़े है कर 
न तक आग विरगप ही पर को 
अब व्रत में रमणता करो अल हो 7 अलग लक जरा है? 





रहता है | बन्धुओं ! इसी प्रकार विचार करो; धर्म अपनी आत्मा में ही निहित (रहा हुआ) 
है, और धर्म बाहर की क्रिया रूप में नहीं है । यद्यपि बाहर की क्रिया छोड़ नहीं देनी है, 
परतु उसके द्वारा आत्मधर्म प्रगट करना है । 

सुगन्ध कस्तूरी की है, हवा की नहीं । पर वह (सुगन्ध) हवा में कब आती है ? जब 
हवा (सुगन्ध के) सम्मुख हो, तब नाभि में रही हुई सुगन्ध का पता भी श्वास न निकलता 
हो उसे नहीं लगता । सुगन्ध कस्तूरी की है, पर हवा उस सुगन्ध को लाने का मुख्य साधन 
है। सुगन्ध हवा में नहीं है, कस्तूरी में है। फिर भी अगर हवा न हो, उसके ऊपर का पड़ 
जरग-सा खिसका हुआ न हो तो कस्तूरी की सुगन्ध नहीं आ सकती । कस्तूरीया मृग को 
स्वयं को भी ३४३ आती है, परन्तु उसे पता नहीं है कि यह सुगन्ध मेरे में से (मेरी डूंटी 
में से) आ रही है । वह मृग तो अज्ञानी है, पर्तु आप तो समझते है कि धर्म आत्मा के 
गुण में है। उसे सम्यक्रूप से समझने के लिए वीत्तरागवाणी पर श्रद्धा करेंगे, तो अवश्य 
समझ में आ जाएगा । 

देवानुप्रियों । कस्तूरोया मृग की अपनी नाभि (डूंटी) में सुगन्ध होने पर भी अज्ञान 
के कारण वह सुगन्ध ढूंढने हेतु चन-वन में भटकता है । वैसे ही अपनी आत्मा भी अज्ञान 
के कारण अमन्तकाल से भव-वन में परिभ्रमण कर रहा है । कर्म जीव को संसार में 
परिभ्रमण कग़ता है । कर्म के कारण ज्ञान का प्रकाश आच्छादित हो गया है | इस प्रकाश 
को पुनः प्राप्त करना हो तो कर्म के आवरणों को दूर करने पड़ेंगे । मकान में उजाला कला 
हो तो किवाड़ बंद हो उन्हें खोलने पड़ते हैं। किवाड़ खुलते ही उजाला आना स्वाभाविक 
है । इसी प्रकार आत्मा का स्वरूप नया नहीं बनाना है। सिद्ध भगवन्तों की आत्मा का 
जैसा स्वरूप है, वैसा ही निगोद की आत्मा का स्वरूप है । सोने का कण जैसा आभूषण 
में है, वैसा ही खान में था और जैसा वह खान में था, वैसा ही आभूषण में है । इनमें 
अन्तर है तो इतना ही है कि खान में रहा हुआ सोने का कण मिट्टी से लिपटा हुआ है, 
और आभूषण का स्वर्णकण शुद्ध (साफ) हुआ है । वैसे ही सिद्ध भगवान्‌ की आत्मा 
कर्मरूपी मिट्टी के लोप से रहित है, और एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक के समस्त संसारी 
जीवों की आत्मा कर्मरूपी कचरेवाली हैं । इसलिए ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “कर्म का कचरा 
साफ करके भोक्ष में जाना हो तो धर्म की आराधना कर लो ।” 

जैनशासन में (सबका) साध्य बिन्दु एक ही है - शीघ्र कर्मक्षय करो । कर्म का क्षय 
कब हो ? जब-जब बांधे हुए कर्म उदय में आएँ, त्ब-तब किसी भी निमित्त पर रोप न 
करते हुए ऐसा विचार करना कि इसमें किसका क्‍या दोष है ? मेरे ही किये हुए कर्म मुझे 
ही भोगने है, में स्वकृत कर्मो को ही भोग रहा हूँ । कर्म भोगने का समय आए, कहा 
भी है - तब सावधान रहो । 


डुग्ल आधे मनवा ज्यारे, त्पारे रोबुं शा माटे १ 
चान्युं ते छगो छे, एनो शोक शा सादे ₹ 
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गुणस्थान-वाला । उससे पहले कर्मबन्ध रहित कोई आत्मा नहीं है । केवली के भी एक 
सातावेदनीय कर्म का बंध होता है। मोक्ष में जाते वक्‍त जो चौदहवाँ गुणस्थान जीव को 
प्राप्त होता है, वहाँ बिलकुल कर्मबंध नहीं होता । उस गुणस्थान की,स्थिति पाँच हुस्व 
अक्षरों (अ, इ, उ, ऋ, लू) के उच्चारण करने जितनी है । वहाँ से जीव सीधा मोक्ष में 
जाता है। कर्मबंध कौन कराता है ? आचार्य उमास्वातिजी ने “तत्त्वार्थ सूत्र' में कहा है - 
काय-वाडू-मन्‌: कर्मयोग:, स आश्व: * के 
विचार, उच्चार और आचार की (क्रमशः) मानसिक, वाचिक और कायिक ये तीन 
प्रवृत्तियाँ (योग) तथा साथ में कपाय-चत्रुष्टय (४ प्रकार के कपाय) भी कर्मों के आस्रव 
(आगमन) हैं और कपाय के कारण उनसे कर्मबन्ध होता है । चौदहवें ४ पास्थान में जब 
जीव आता है, तब कर्मबन्ध रुक जाता है, क्योंकि वह अकम्पनद्शा अवस्था) 
है । वहाँ इसे मन-वचन-कायारूप त्रियोग की कोई प्रवृत्ति नहीं है । पहेले से दशवें 
गुणस्थान तक कपाय और योग से और ग्यारूवें से तेरहवें गुणस्थान तक केवल योग - 
(मन-बचन-काययोग) से'कर्म का बन्ध होता है। जब अंधिक कर्मों (के फल) को भोगता 
है, और थोड़े से कर्मो को बांधता है, तब आत्मा (उच्च गुणस्थान की ओर आरोहण) केंसता 
ऊँचे चढ़ता है। अनादिकाल से जीव कर्मों को बांधता आया है, उन्हें 5 कौन करे 
सकता है ? जो आत्मा शारीरिक -मानसिक-वाचिक द्ग्खों का भय छोड़ देता है, और 
मात्र आत्मचितन में रहता है (आत्म-स्वभाव में स्थिर रहता है) वह कर्मों को (शीघ्र) तोड़ 
सकता है। यों तो हम कहते हैं कि मन-वचन-काया से और कपाय से जीव कर्म बांधता 
है, फिरयहाँ काय-वाड्‌र-मन:; कर्मयरेग:? इस सूत्र में काया” का उल्लेख सर्वप्रथम 
किया है। जानते ही, इसका क्‍या कारण है ? जीव माता के गर्भ ढ|35/388 है, तब सर्वप्रथम 
आहार-पर्याप्ति बांधता है, फिर शरीर बांधता है, तत्पश्चात्‌ , ध्वासोच्छबास, भाषा 
और मनःपर्याप्तियाँ (क्रमशः) बांधता है । अतः वहाँ शरीर द्वारा कर्म बांधता है ) सर्वकाल 
में जो-जो कर्म बांधे हैं, उन सबमें शरीर प्रधान कारण है | इस कारण “तत्वार्थ सूत्र' में 
कर्मों के (आस्त्रव और) बन्ध के लिए शरीर का सबसे पहले उल्लेख किया है। मन के १५७२ 
ग्रहण करनेवाला भी शरीर है, और बचन के पुदूगलों को ग्रहण करमेवाला भी शरीर 
है । उन-उन वर्गणाओं के पुदुगलों को ग्रहण करने के बाद भाषा और मन के रूप में 
परिणत हो जाता है । अतः शरीर का नामोल्लेख सर्वप्रथम किया है। हिल 
282५ प्रियों ! तुम कर्म को घियोरी समझ लोगे तो कर्म बांधते हुए 482 3 ७ 
कर्म बांधने में तो जीव बेहोश रहा है, किन्तु कर्म काटने का जो 20 22040 
आधा मे बदेश कह! हर कल पाना कर के विलाल कर 

र 'उखाड़-पछाड़ 5 
-कितने कायदा-कानून हैं, ४ ५ 
हे ० 200700% 7 श्रेणिक जैसे नरेश सामने चलकर शालिभद्र के घर उसकी सुख- 
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करे - अपनी आत्मा नरकगति, तिर्यचगति या देवगति में गयी, वहाँ कैसी दशा थी ? 
पास में माल नहीं था, पैसे भी नहीं थे, परन्तु कर्मराजा का कर्ज किया हुआ था, यह 
बात स्पष्ट है। उस वक्त संवर, तप आदि धर्मक्रियाएँ करके कर्मनिर्जत करने का क्‍या 
कोई साधन पास में था ? नहीं । जहाँ साधन-सामग्री या समझ न हो, बहाँ पुराने कर्मो 
का फल भोगते हुए नये कर्मो का बंध हो जाता है । इस समय (मनुष्यभव में) कर्मो का 
कर्ज चुकाने के लिए परिपूर्ण सामग्री मिली है, इसलिए समझपूर्वक (विवेकपूर्वक) 
सहनकारालो। ., 

- जैनशासन पाया है तो कुछ प्राप्त कर. लो ! महान्‌ पुण्य योग से हमें वीतराग - 
शासन मिला है। इस शासन में जिस प्रकार कर्म की फिलोंसोफी समझाई गई है, 
वैसी दूसरे दर्शनों या धर्मो में कहीं नहीं है। जैनशासन को पाकर जो मनुष्य कर्म के उदय 
के समय समभाव से दुःखों को सहन कर लेता है, वह निष्फल नहीं जाता । पहले जी 
असातावेदनीय कर्म बंध हुआ है, वह उदय में आया, इस कारण दुःख आया । उस वक्त 
आर्त-रैद्रध्यान हुआ । इस प्रकार दुःख सहन करने से कर्मनिर्जरा तो होती है, किन्तु 
नये कर्म तीज्र रूप से बंधते हैं। किसी भी गति या जाति का जीव उदय में आये हुए 
कर्म से मिलनेबाला दुःख सहन तो करता है, किन्तु आर्तध्यान या रैद्रध्यान से जुड़ता हद, 
इस कारण जो कर्मनिर्जग का लाभ मिलना चाहिए, वह नहीं मिलता । मान लो, कोई 
बहन अच्छे कपड़े पहनकर बाहर जाने के लिए निकली । उस समय किसी ने राख के 
छोटे छाले । उस समय राख के छीटे धोने के लिए बर्तन धोये हुए गंदे पानी से भरी 
हु कुण्डी में कपड़े झकोल दे तो कपड़े साफ होंगे या थे उनसे भी ज्यादा खराब हो 
जाएँगे ? इसी प्रकार कर्म के विषय में समझना । पहले के बांधे हुए कर्मो के कारण 
दुःख आधा । उस दुःख को भोगा, इससे उन कर्मो की निर्जग तो हुईं, पसतु उन्हें 
(कर्मफल) भोगते समय आर्तध्यान-रौद्रध्यान रूपी गंदे पानी को कुण्डी में डुबको 
भारी, जिससे जो कर्म पहले थे, उनसे अधिक नये कर्म बांध लिये । चारों गतियों में इस 
प्रकार जीच पुराने कर्म भोगते हुए (यों) नये कर्म बांधता रहता है और चतुर्गेतिक संसार 

भटकता रहता है। अतएव -तीर्थकर भगवान्‌ फरमा गये हैं कि "हे जीव ? तुझ पर 
शाशैरिक, मानसिक, आर्थिक या सांयोगिक किसी भी प्रकार से अपने द्वारा या दूसरे 
के आ पड़े, उस समय एक बात्त ध्यान में रखना - “मैं अपने द्वार किये हुए 
कर्मी (के फल) को भोग रहा हूँ ।” . 
आत्मा में ज्ञानदीपक पर होगा तो. कर्मरूपी चोर प्रविष्ट नहीं हो सकेंगे 
सुनो, किसी मकान में दीपक जंल रहा होगा तो उस घर में चोर घुसने से विचार 
करेंगे । वैसे ही हमारे आत्म-गृह में यदि ज्ञानरूपी दीपक जल रहा होगा तो कर्मरूपी चोर 
प्रवेश करने में विचार करेगा । बताइए, आप कौन-सा दीपक रखेंगे ? मैं अपने द्वार 
हुए कर्मों (फल) को भोग रहा हूँ । दूसरा कोई भी मुझे दुःख देनेवाला 


करते डर जरा भी हिचकिचाता नहीं (पीछे मुड़कर 
0805५ ५ 36० दसवें गुणस्थान तक होता १४2 38:20 
से रोका है। अतः कषाय (चारों कषाय) कर्मबन्ध के कारण हैं। 
शुद्ध आत्मधर्म का आचरण करो । धर्म के बिना आत्पा “6 200 2/380 
हैं - “तुझे आत्मकल्याण करना हो तो क्रोध, मान. 20% 582 हे 2 890023%% 
तभी त्तेर कल्याण होगा, तुझे शाश्वत सुख मिलेगा। , -. 52030 
झ् अभिमान और लोभ पर एक दृष्टान्त याद आ रहा है - | 
मुह का दृष्टांत : कच्छनिवासी एक मनुष्य मुंबई 
इस मुंबई में अनेक मनुष्य आपने: अपने उरेहस से हे 84 53503 
की चलाए में मुंबई आता है, कोई अपने गाँव या कस्बे में उपाश्रय ब्रांधना हो, अधि, 
०28५8 0५82 हम 0 हो तो मुंबई आता है, कोई व्यवसायं' द्वार धन 
ता है । उक्त भाई भी मुंबई 
लिए ॥ उसने सट्ठे का धंधा शुरू किया ! उसके पुण्य ने पलटा सवा ओर 3258 
खूब धन कमाया । वह,बडा करोड़पति सेठ बन गया । मुंबई में अपना बंगला बनाया । 
देश में बड्ड बंगला बनाया । एक बार सेठ अपने वतन (देश) में आये । वह छोटा-सा 
गाँव था.। इस छोटे-से गाँव में इस धनवान सेठ 5534. ही सम्मान बढ़ गया; क्योंकि 
जिसके पास धन हो, सगे-सम्बन्धी एवं स्नेहीजन सामने से चलकर उन्हें सम्मानपूर्वक 
बुलाते और सेठजी-सेठजी कहकर प्रशंसा करते थे । ये सेठजी भी प्रतिदिन गाँव के चौराहै 
पर बनी चौपाल पर बैठने लगे । गाँव की पंचायत के सब लोग वहाँ जमा होने लगे । 
सेठ तो बहुत ही ठाठ से रहने लगे । उनके मन में पावर है कि पैं बड़ा सेठ हूँ। चौपाल 
पर बैठकर सेठ अपनी बड़ाई हाँकते हुए बड़ी-बड़ी बातें करने लगे' । इस गांव के एक 
बृद्ध मनुष्य ने सेठ से केहा -" 'सेठजी ! आंप जब यहाँ आये हैं तो यह आपकी जमीन 
खाली पड़ी है। इने खेतों का कोम संभालिये न !” यह ते ही सेठ भड़क उठे | सर्प 
को तरह फुफकासते हुए बोले - “आँईव नो अजे रस्ते करो; आऊं मजुरी करीयां १” 
अपनी कच्छी भाषा में अंहेकारपूर्वक सेठ ने कहा - “क्या मैं मजदूरी करूँ ? तू अपने 
रास्ते से चला जा ! मजदूरी करना, यह मेरा काम नहीं है, समझा न ?” मनुष्य के घास 
सैसा हो जाए, तब पैसे (धन) के मद में दूसरों को कुचल डालता है ! सेठ का (अहंकार 
के साथ) क्रोध देखकर वह मनुष्य तो कांप उठा ।* 20 6 हे करेला, 

: देबानुप्रियों ! घर में आसुरो लक्ष्मी आती है, तब मनुष्य को भदोन्मत्त बना देती है। 
चह दूसरों को अपने से तुच्छ समझता है। ऐसी लक्ष्मी का उपभोग करने से पापकर्म क्का 
बन्ध होता है| ऐसी (आसुरी) लक्ष्मी का उपभोग कंरने की अपेक्षा गरीब रहना अच्छा 
है। वे सेठ दो महीने अपने वतन में रहकर वापस मुंबई आ गए। और सटे का धंधा करन 
लगे । कुदरत की लीला, इस समय सेठ के पापकर्म -का उदय हुआ 4 इस कारण सेठ 
का व्यापार - धंधा ठेंढा पड़ने लगा । शेयर के भाव गिरने लगे । एरंड के भाव घट 
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पड़ेगी । तुम्हारे घर में रहकर वे तुम्हात माल ले जाएँगे । इसलिए ग्राहक की अपेक्षा मुनीमों 
(आदि) के प्रति अधिक सावधानी रखने की आवश्यकता होती है। (अन्यथा) जिनशासन 
प्राप्त होने पर भी सत्य-मार्ग का स्वीकार नहीं करोगे और असत्य में रहोगे तो ग्राहक को 
ठपकर लूट लोगे, मगर घर में मुनीम और नौकर खा जायेंगे, नुकसान करेंगे । तुम्हारी 
ऐसी स्थिति न हो जाए, इसका ध्यान रखो । 
जिसे जिनेश्वर भगवान्‌ के बचन पर अटल श्रद्धा है, उस पर चाहे जैसे दुःख आ पड़े, 
तो भी वह जीव परभाव में नहीं जाता । अर्न्नक श्रावक की कसौटी समुद्र में एक देव 
की, फिर भी उसका एक रोम भी विचलित नहीं हुआ । उसकी गर्दन पकड़कर देव ने 
उसे ऊपर (आकाश में) उछाला, किन्तु उसकी एकमात्र यही श्रद्धा थी कि अगर मेरा 
आयुष्य बलवान है, तो यह देव चाहे जो करे तो भी मैं मरनेवाला नहीं; और यदि 
आयुषध्य पूरा होनेवाला होगा तो हो जाएगा; किन्तु मेरा धर्म झूठा है, यह तो मैं कदापि 
नहीं कहुँगा । यह शुद्ध श्रद्धा का प्रभाव था । एक बार जो जीव सम्यक्त्व को पा लेता 
है, वह जीव नरक में नहीं जाता । हाँ, एक बात है, सम्यकत्व-प्राप्ति से पहले अगर नरक 
के आयुधष्य का बंध पड़ गया तो नरक में अवश्य जाना पड़ता है । बाकी सम्यक्त्वी जीव 
नरक, तिर्यच, भवनपति, वाणव्यन्तर, ज्योतिष्क, स्त्रीवेद और नपुंसकवेद, इन ७ बोलों 
में आयुष्य बंध नहीं करता | वह मरकर वैप्रानिक देवों में जाता है, और अर्ध-पुदूगल- 
परावर्तनकाल, में मोक्ष चला जाता है । सम्यक्त्व की महिमा तो देखो, सम्यक्त्व प्राप्त 
हो जाय तो मोक्षममन की मुहर छाप लग जाती है। क्‍या तुम्हारी सम्पत्ति में इतनी शक्ति 
है कि अरब रुपये कमाए, तब भी अधोगत्ति में नहीं जाती ? अथवा करोड़पति बन जाए, 
उसे कैन्सर, ठी.बी. या डायाबिटिज रोग नहीं होगा ? (श्रोताओं में से आवाज - नहीं) तुम्हारी 
(भौतिक) सम्पत्ति में इतनी भी शक्ति नहीं है | (क्योंकि) जहाँ तुम्हारे वाहबाही होती है; 
नामबरी हो, वहाँ तुम उत्साहपूर्वक सम्पत्ति का उपयोग करते हो, और धर्मकार्य में नामबरी 
के बिना सम्पत्ति का उपयोग करने में तुम्हारे पेट में दुःखता है ! जहाँ अपनी चाहवाही 
के लिए लाखों रुपये (किसी काम में) लगाओ तो उससे जो लाभ नहीं होता, वहाँ धर्मबुद्धि 
से परिग्रह पर से ममत्व का त्याग करके थोड़ा-सा भी दान दोगे, तो उससे महान लाभ 
प्राप्त्क लोगे । | 
सम्यकत्वी जीव पुण्य से मिलनेवाली लक्ष्मी और लक्ष्मी से मिलनेवाले सुखों में 
आसक्त नहीं होता, अपितु उप्तसे अलिप्त रहता है । कदाचित्‌ पाप के उदय से लक्ष्मी प्राप्त 
न हो तो भी (मन में) दुःख नहीं लाता; बल्कि वह दुःख में सुख निकाल लेता, ढूंढ लेता 
है। सुख में से सुख तो सभी ढूंठते हैं, किन्तु जो दुःख में से सुख को खोज लेता है, 
वही सच्चा मानव है । उस सरल-सरस बनी हुई आत्मा को कोई गाली दे तो भी वह उस 
गाली में से गुण-ग्रहण कर लेगा । उसे कोई उपालम्भ देगा, तो भी उसे वह मीठा लगेगा । 
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” अनादिकाल से आत्मा राग के रंग में रंजित है । उस राग-रंग की होली को जला 
दो । यह (लौकिक) होली तो लकड़ी और छाणों (कंडों) को जलाती है; यह नहीं , पर थहाँ 
तो कर्मों को जला देने को होली करनी है और पाँचों इन्द्रियों के विषयों को मसल 
डालो, जिससे कर्मबन्धन न हो और आत्मा उज्ज्वल बने । झोली किससे भरनी है ? बोलो, 
रुपयों से ? रुपयों से तो अनेक बार भरी है। वह साथ में नहीं आती । पस्तु ज्ञान-दर्शन- 
चाखत्रि-तपरछूपी शाश्वत धन से झोली भर लो ताकि भव-भव के बन्धन टूट जाएँ और 
ज्ञान की ज्योति जगमगा उठे ।.दिवाली आती है, तब लोग दीपक जलाते हैं। वह तो 
द्रव्य-दीपक होता है। परन्तु अपने अन्तर में सदैव ज्ञान का दीपक प्रज्ज्वलित रहे, कभी 
बुझे नहीं, ऐसी करणी मनुष्यभव में कर लो । जल्दी प्रकाश पाना चाहते हो तो १९ अव्रत 
के बाजार के १२ द्वार जल्दी बंध करो और यथाशक्‍्य विरति के घर में आओ.। . ' 

सलिलावती-विजय में बीतशोका नाम की नगरी है । वह ९२ योजन लम्बी और ९ 
योजन चौड़ी है । वह देवलोक जैसी रमणीय है । उस नगरी को देवलोक जैसी क्‍यों कही 
है ? उस नगरी के राजा कौन थे ? इन सबके भाव यथावसर कहे जाएँगे । - , , 

- व्याख्यान - ७... 


| आपाढ़ सुदी १५, रविवार + 
(_आपाढ़ सुदी ९५, रजिवार सुदी ९५, रविवार रु ६ ता, १९५७-७६ 
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आज वर्षावास 5 चातुर्मास - प्रारम्भ का मंगल-दिवस है। उपाश्रय में मानव-मेदिनी 
उमड़ी है | साथ ही तुम्हारा अति प्रिय रविवार का, तथा आधाढ़ी पूर्णिमा का दिन आ 
गया है। दूसरी पूर्णिमाओं की अपेक्षा आपाढ़ सुदी पूर्णिमा का विशेष महत्त्व है। आज 
भारभर में विचरण करनेवाले समस्त साधु-साध्वीगण स्वयं द्वारा निश्चित किये हुए 
संथान (क्षेत्र) में पहुँच जाएँगे । यद्यपि विहार संत्तों को बहुत प्रिय होता है, और विहार में 
संतों के संयम की सुरक्षा होती है, जबकि संत (हमारे क्षेत्र में) स्थिर रहें, ऐसी भावना 
होती है - भ्ावक- श्राविकावर्ग की । उन्हें उसमें आनन्द आता है। _.. . . 

स्थानक में यदि संत-सती विराजमान होते हैं, तो श्रावकवर्ग उनके दर्शन करके 
मांगलिक सुन सकते हैं, उनका व्याख्यान सुनकर लां्भ लेते है। और उन्हें निर्दोष, सुज्झता 
(शुद्ध! आहार-पानी बहराकर हाथ पवित्र करने का लाभ मिल जाता है. हक 
श्रावकवर्ग को आनन्द आता है, किन्तु संतं को विचरण कले में लाभ है । जैसे नदी 
बहती है तो वह उसके आसपास के प्रदेश को हराभय और हरितवर्ण का बना देती है, 
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गुरु उभो २७ तो उभो सूकै, ओ पिण अवसर गा कै । 
गुरु करावे संथारो, ते पिण आज्ञा न लोपे ॥ 

कऋदाचित्‌ गुरु शिष्य को सख्त धूप में खड़े रहने की आज्ञा दे, अथवा संथाग करने 
की आज्ञा दे, तो भी गुरु-आज्ञा का पालन करने का सुअवसर न चूके, और न ही गुरु 
की आज्ञा का लोप करे । है 

एक गुरु के शिष्य को कोई चेषी (संक्रामक) रोग हो गया । उसके शरीर से लोही 
और पस निकलते थे, और बहुत ही दुर्गन्‍्ध आती थी । गुरु उसे समझा-बुझाकर 
समत्वभाव में स्थिर रखते थे । एक बार एक बड़ा सर्प निकला । शिष्य ने कहा - 
“गुरुदेव ! सांप आया है ।” गुरु ने कहा - “भले आया | तू इस सर्प के पास जाकर 
इसके मुँह में हाथ डाल कर आ ।” शिष्य बहुत ही विनयी था । उसने एक ही विचार 
किया कि गुरु जो भी कहते हैं - “मम लाभोति पेहाए? मेरे हित (लाभ) की दृष्टि 
से कहते हैं । गुरुदेव मेरे परम उपकारी हैं, मेरे हितेयी हैं । गुरु एक चींटी को भी दुःख 
नहीं देते । एक सचित्त (वृक्ष के) पत्ते का स्पर्श (संघट्टा) हो जाए, तो भी एक उपवास 
का प्रायश्चित्त लेते हैं । वे ऐसे पद्कायिक जीवों के प्रति दयालु हैं, छकाय के पीहर 
(मात्ता-पिता) समान हैं । जैन भुनियों का जीवन कैसा होता है । एक भजन प्रस्तुत है, 
इस विषय में - 
ना पंखो वींझे गरमीमां, ना ठंडीमां कदी तापे, 
ना काचा जलनो स्पर्श करे, ना लीलोतरीने चांपे । 
नानामां नाना जीव तणुं पण ए संरक्षण करनारा । ... आ छे अणगार अमारा ॥ 
जेना रोम-रोमथी, त्याग अने संयमनी विलसे घारा। ... आ छे अणगार अमारा ॥ 
दुनियामां जेनी जोड़ जदे ना, एवुं जीवन जीवनारा । ... आ छे अणगार अमाया ॥ 

क्या ऐसे पवित्र गुरु मुझे मृत्यु के मुख में भेज सकते हैं ? नहीं, ये तो मेरा कल्याण 
कराना चाहते हैं। शिष्य कैसा पवित्र (हृदय का) होगा ? वह शिष्य सर्प के पास गया 
और उसके मुँह में हाथ डाला तो सर्प ने डस लिया । गुरु की आज्ञा का पालन करके 
शिष्य गुरु के पास आया । गुरु ने पूछा - “सर्प ने क्या किया ?'' तब शिष्य भे कहा - 
“मैने सर्प के मुख में हाथ डाला तो सर्प ने मुझे डस लिया (दंश दिया) ।” गुरु ने कहा - 
“कोई हर्ज नहीं ।” सर्प के डस लेने के आधा घंटा हुआ कि शिप्य का रोग मिट गया। 
शिष्य के शरीर में विष फल गया था | 'दिपस्य विषमोपधम्‌? इस न्याय से कई 
बाह जहर जहर को मार देता है| इस दृष्टि से शिष्य के शरीर में (पोड्जन) जहर था, और 
सर्प का जहर उसमें मिलने से वह जहर मर (नष्ट हो) गया और शिष्य रोगरहित हो 
गया । पर वह स्वस्थ कब हुआ ? जब उसने गुरु की आज्ञा का पालन किया तब | अगर 
गुरु की आज्ञा का लोप किया होता तो ऐसा लाभ न मिलता । 





पूर्व के पाठक साधक भी भान भूले तो पतित हो जाता है । मोक्ष के आंगन 
चीतरागत्व पानेवाले भी अतियाक शो जाते हैं न ? वीतरागी शुणस्थात कितने हैं ४ 
११वाँ, १३वाँ और १४वाँ, ये चार बीतरागी गुणस्थान कहलाते हैं। ग्यारहवें-गुणस्थान 
तक पहुँचा हुआ भी नीचे गिर जाता है ।किसलिए ? जय विचार करो ।.....“# 
. कैषाय की उपशान्तता $ ग्यारहवें गुणस्थान में कपाय की उपशान्तता होती है । 
वहाँ बुझी हुई आग जैसी कपायें उपशान्त होती हैं। प्रश्न होता है, वहाँ (११वें गुणस्थान 
में) हीयमान परिणाम नहीं है, फिर वहाँ से नीचे (गुणस्थान.में) क्यों आ जाता है? उसका 
कारण यह है कि ग्यारहवें गुणस्थान में रहने का जो काल है, उस स्थिति के है होने 
पर स्वाभाविक रूप से वह ग्यारहवें गुणस्थान से द्शवें गुणस्थान में आ जाता है । वहाँ 
हीयमान परिणाम ,तो है नहीं; इसलिए नीचे आने के कारण रूप में उसे माना नहीं जा 
सकता । इस तथ्य को समझने के लिए एक व्यवहारिक उदाहरण लें । पु 
एक 22058 छ दिनों की छुट्टी लेकर गए, उनके स्थान पर उतने (छुट्टी के) दिनों 
तक के लिए एक दूसरे न्यायाधीश आए । पहले के न्यायाधीश जो छुट्टी पर थे, अपने 
छुट्टी के दिन पूरे होने पर वापस आ गए । इसलिए उनके स्थान पर जो न्यायाधीश नियुक्त 
थे, वे अब उतर गए । विचार करो कि जो न्यायाधीश उतर गए, क्या वे अपने किसी 
दोष के कारण उतरे थे ? नहीं । उन्हें उतने दिन के लिए ही (पूर्व न्यायाधीश के स्थान ' 
पर) नियुक्त किया गया था । अब इस उदाहरण का सातवें गुणस्थान से छट्ठे गुणस्थान 
में आने तथा ग्यारवें गुणस्थान से दसवें गुणस्थान में आने के विषय में विचार करो । 
इनमें इनके हीयमान परिणाम का दोष नहीं है, किन्तु उस स्थान की स्थिति अन्तर्मुहूर्त की 
है, यह निश्चित हुआ । ' + नह ४ > 
तीर्थंकर देव भी सातवें से छट्ठे गुणस्थान में आते हैं, उनके लिए भी उपर्युक्त नियम 
समझना है । जैसे कि छद्मस्थ तीर्थकर जब प्रव्नज्या अंगीकार-करते हैं, तब उनके नियम 
सातवाँ गुणस्थान होता है । और अन्तर्मुहूर्त के पश्चात सातवें गुणस्थान की स्थितिपूर्ण हो 
जाने 'पर छट्ठे ३328 णस्थान में आ जाते हैं ! तीर्थंकर देवों में हीयमान परिणाम नहीं होते, 
फिर भी नीचे के गुणस्थान में आते हैं । निष्कर्प,यह है कि सातवें गुणस्थान,से छट्ठे में 
आने में, और ग्यारहवाँ गुणस्थान से दसवें में आने में सिर्फ स्थिति की परिषाकता का 
प्रभाव है, मगर हीयमान परिणाम, का प्रभाव नहीं. है । ग्यारहवें गुणस्थान में अगर 
कऋतलधर्म पाए तो अनुत्तर-विमान में जाता है। फिर मनुष्यभव पाकर उसी भव में या कुछ 
ही भवों में मोक्ष में जाता है । पर यदि वह.दसवें गुणस्थान से नीचे ठेठ पहले गुणस्थान 
में चला जाए तो वह फेंका जाता है। उपशम श्रेणीवाला तथा चौदह पूर्वंधर ज्ञानी एवं 
चार ज्ञानवाले ऐसे जीव भी जब यों नीचे उतर (पतित हो) जाते हैं; तो हम जैसे लोगों 
कीक्‍यादशाहोगी ? ' .- “८:८४... | ४-४ - 8529 
बन्धुओं ! यहं बात आत्मा के उत्साह को, भंग करने के लिए नहीं कहीं है । यजा 
की तिजोरी लूटी जा रही है,'यह सुनकर क्या प्रजा अपनी तिजोरी का धन-माल बाहर 
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अंकरहित सन शून्य गम ज्यों, नेशहीन को व्यर्थ प्रकाश, 
वर्षा दडिना भूमि में नोया, गीज ब्यर्थ पाता है नाश । 
उसी भांत्ति सम्यक्त्व-बिना है; जप, तप, कष्ट, क्रिया बेकार; 
कभी न उत्तम फल देती है, मिलता कभी न आत्म-प्रकाश ॥। 
किसी अंधे आदमी के पास सैकड़ों ट्युबलाइटों का प्रकाश किया जाए तो बह व्यर्थ 
हैं, क्योंकि अंधा मनुष्य प्रकाश को देख नहीं सकता । वर्षा के बिना जमीन में चाहे जितना 
अच्छा बीज बोया जाय तो वह बेकार हो जाता है । उसी प्रकार सम्यक्त्व-रल को प्राप्त 
किये बिना की गई तमाम क्रियाओं से कर्मनिर्जगा नहीं होती, आत्मा का प्रकाश प्रगट 
नहीं होता । सम्यग्दर्शन प्राप्त कर लिया तो मोक्ष में जाने की लोटरी लग चुकी । कोई 
जीव उसी भव में, कोई तीसरे भव में और कोई पन्द्रहवें भव में मोक्ष में जाता है, और 
अधिक से अधिक विलम्ब हो तो अर्ध-पुद्गल-परावर्तनकाल में तो अवश्यमेव मोक्ष 
जाता है। एक बात समझ लेना कि कोई यों माने कि सम्यक्त्व पा लिया, इसलिए मेरा 
मोक्ष में जाना निश्चित है, अब मुझे कोई ब्रत-प्रत्याख्यान करने की आवश्यकता नहीं है, 
तो उसकी यह मान्यता खोटी है । जीव को संसार में परिभ्रमण करानेवाले पाँच (आस्त्रव) 
कारण हैं। उनके नाम तो जानते हो न ? 
आत्मा के प्रदेश सन ही जो, असंखूयात ही होते हैं, 
कर्मों के अनन्त अणुओं से, बंधे हुए सन रहेते हैं । 
उनके बन्धन के कारण हैं, पाँचों आसव गज्ु महान, 
योग, प्रमाद, अब्नत, मिथ्यात्व, कपाय, ये अति ही दुःख खान ॥ 
एक-एक आत्मा के प्रदेश असंख्यात होते हैं और प्रत्येक प्रदेश पर कर्म की अनन्त 
वर्गणाएँ होती हैं । इस कर्मवन्ध के यदि कोई कारण हैं तो वे हैं पाँच बड़े-बड़े शत्रु 
(आस्र॒व) - मिथ्यात्व, अन्नत, प्रमाद, कपाय और योग । इन पाँच कारणों में से सिर्फ 
एक मिथ्यात्व के चले जाने मात्र से, मोक्ष मिल जाए, ऐसा नहीं है ! 
चौथा गुणस्थान अविरति सम्यगदृष्टि का है ! अविरति सम्यग्‌द्ृष्टि जीव चाहे मर्त्वलोक 
का भानव हो, चाहे देवलोक का देव हो, परन्तु उसके अब्नत के (अभी तक) १२ द्वार 
खुले हैं । उसके अब्रत के १२ बाजार भरे हुए हैं । तुम चौथे गुणस्थान में हो तो तुम्हारे 
अब्नत के १२ ही द्वार खुले हैं । बारह अब्रत के १२ बाजार 'कौन-कौन-से हैं? यह तो 
तुम जानती हो न, बहनों ! बोलो - (जवाब : ५ इन्द्रिय, पट्काय और एक मन) ये बारह 
बाजार हैं अब्नत के । तुम अभी ५ इन्द्रियों और छट्ठे मन से निवृत्त नहीं हुए । पट्कायों 
में से एक भी काय के बाजार में से बाहर निकले नहीं । यानि ५ इन्द्रियों की तथा 
पद्कायिक जीव-हिंसा की दुकानों से मन को निवृत्त नहीं किया । मनरूपी बानर को 
भटकता ही रखा है । है पा 
बन्धुओं ! बारह ब्रत अंगीकार कर लो इससे यों मत समझ लेना कि मेरे १२ 
की अविरति गई । अब तुम यह विचार करे कि इन १२ बाजाएं में से तुमने 
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एकेच्िय में फिरते-फिरते, .कुछ शुभकर्म उदय आया; 

तब दोइन्द्रिय त्तेइन्द्रिय में, काल नहुते 'कष्ट पाया। 

फिरि चौरीद्धिय में दुःख पाया, पंचेच्धिय गति फिर पाई; ,' / 

वहाँ नरकतिय॑च-योनि में, कष्ट सहां अति है भाई ! ॥ 7 

एकेच्द्रिय में निगोद के जीव को अनन्त उत्सपिणी-अवसपिणी-काल की कायस्थिति 
पूरी होने पर वह निगोद का घर छोड़कर बाहर आता है। पुण्य प्रकृति बांधता है ॥ ऐसे 
एकेन्द्रियपन में मनुष्यपन के योग्य कर्म बांधने बहुत कठिन हैं। सूक्ष्म निगोद में जो काय 
स्थिति है, उसमें मनुष्यपन के लायक पुण्योपार्जन करना बहुत ही मुश्किल है । ऐसी 
कायस्थितियाँ मेरे ओर तुम्हारे जीव ने अनन्त बार उल्लंधी हैं । एकेन्द्रिय में अकामनिर्जरा 
करते-करते जीव बेइद्धिय, तेइन्धिय और चजरिद्धिय में क्रमशः आया | वहाँ कुछ शुभ कर्म 
का उदय होने पर पंचेन्द्रिय गति प्राप्त की । पंचेन्धिय में भी नरक और तिर्यच योनियों 
में जीव ने महान दुःख भोगे हैं । उन गतियों में से भी गुजरकर आज मनुष्यभव में आया 
है । मनुष्यभव में यह पहले पहल आया है, ऐसा नहीं है । संत्-सती पुकार-पुकारकर 
बीतरागवाणी के माध्यम से कह रहे हैं- “अब अगर अनन्तकाल तक संसार-परिभ्रमण 
नहीं करना हो तो प्रमाद का त्याग करो; कर्मबन्धन से रुको, अविरति का घर छोड़कर 
विरति के घर में आओ, पुनः पुनः ऐसी भूल मत करना ।" मान लो, मार्ग में चलते हुए 
किसी जगह तुम्हें पैर में कांटा चुभा । वह कांटा ऐसा चुभा कि एक महीने तंक खाट 
पर सोये रहना पड़ा । बहुत पीड़ा भोगने पर ठीक हो गया । बोलो, अब दूसरी बार इस 
रास्ते से चलते हुए सावधानी रखोगे या नहीं ? निगोद में जीव ने अनन्तकाल निकाला 
है । ज्ञानी कहते हैं - “बहुत लम्बे काल के बाद मनुष्यजीवन मिला है; अतः अब इसे 
हार मत जाना .। पुनः निगोद में, फेंका मत जाना ।” इसके लिए सावधान रहना नहीं है 
क्या' ? अनन्तकाल तक यह जीव भटका है,। भटकते-भटकते बड़ी मुश्किल से यह 
मानवभव मिला है [वह वास्बार नहीं.मिलेगा ।.:... .. , - . .. 
जीव अज्ञानता से बहुत वार:मनुष्पपन हार गया है $ मानवजन्म ,कर्म-रिपुओं 

को नष्ट करने के लिए-तलवार के समान है । किसी मनुष्य के हाथ में तलवार आ जाए 
और बह उस तलवार से तिनका काटकर माने कि मैं बहादुर हूँ, तो क्या तुम उसे बहादुर 
कहोगे ? नहीं । तलवार से तिनका काटने में कोई बहादुरी नहीं है.। तलवार तो शत्रु से 
अपनी रक्षा करने के लिए है | इसी प्रकार मनुष्यजन्म पाकर ऐश-आराम करने तथा 
सत्ता पाकर दूसरों को कुचल डालने में बहादुरी नहीं कहलाती । तलवार से शत्रु पर विजय 
प्राप्त करने पर मुस्काना, किन्तु मोह को हटाया नहीं, और मनुष्यभव पाकर मौजशौक 
की, उसमें क्या मुस्काना ? अतः-अनेक कठिनाइयों से अनन्त भवों के बाद मिलनेवाला 
महामूल्यवान्‌ मनुष्यभव मिला है, उसका सदुषयोग कर लो । ४7: हि 
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भरत चकऋऋवर्ती अव्नत के घर में बैठे थे, किन्तु शीशमहल में गए, वहाँ एक अंगूठी 
अंगुली में से निकल पड़ी, तब ऐसा लगा कि - अहो ! मेरी अंगुली (अंगूठी के कारण 
सुंदर लगती थी, किन्तु अंगूठी निकल जाने से) असुन्दर लगती है। ३ ही क्षण (उहापोह 
करते-करते) उस अंगूठी का मोह उतर गया । अहो ! यह कौन है ओर मैं कोन हूँ ? यह 
जड़ है, मैं चेतन हूँ । इस प्रकार खूब मन्थन चला । गृहस्थ चेश में अन्नत के द्वार बंद 
ऋर के आखसत्रव का घर छोड़कर संवर के घर में आ गए । फिर वहीं के वहीं भाव-चारित्र 
में रमणता करके केवलज्ञान प्राप्त कर लिया । इसीका नाम सच्चादीर ! कोरी बातें करके 
बैठे रहना, यह तो कायर का काम है | 
देवानुप्रियों ! तुम कर्म की थियोरी समझो । जैनदर्शन में जिस प्रकार कर्म की थियोरी 
(सिद्धान्त) समझाई गई है, उस प्रकार से अन्यत्र (अन्य दर्शनों या धर्मो में) समझाई गई 
नहीं है। जैनदर्शन में यों कहा गया है कि किसी वस्तु का तुम उपभोग नहीं करते हो, 
किन्तु जहाँ तक उस चस्तु का प्रत्याख्यान (त्याग) नहीं करते, वहाँ तक उसकी दावी आती 
है, जबकि अन्य दर्शनों में ऐसा नहीं कहा गया है। वहाँ तो चारह ही बाजार खुले हैं, क्योंकि 
अविरति कर्मबन्ध का कारण है | जो यह मानता है कि मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय 
और योग (मन-वचन-काया का व्यापार) ये सब कर्मबन्ध के कारण हैं, वह कर्मो को 
तोड़ने का प्रयल करेगा, पर जो यह कहता है कि प्रत्याख्यान क्‍यों किया जाए ? 
प्रत्याख्यान करने से क्या विशेष लाभ है? हम (वैसे भी) कन्दमूल नहीं खाते, रात्रिभोजन 
नहीं करते । प्रत्येक बात में हमास मन इृढ है । फिर प्रत्याख्यान की क्या आवश्यकता 
है? ऐसा कहनेवाला जैन नहीं है। मैं रात्रि को भोजन नहीं करता, किन्तु उसके प्रत्याख्यान 
नहीं लेता तो पापों का आसत्रव (आगमन) आता रहेगा । यह जैनदर्शन की मान्यता है । 
अनादिकाल से जीव (जन्म-मरणादि रूप संसार में) क्यों भटका है ? मिथ्यात्व के 
कारण । मिथ्यात्व तो छूट गया, पर्तु (अभी तक) विरति में नहीं आया, वहाँ तक पाप 
रुका नहीं, और नये कर्म बंधते गए । विरति के बिना कर्मबन्ध होता रहता है | इसीलिए 
हम कहते हैं - “प्रत्याख्यान करोगे तो पाप से बचोगे ।” आज बहुत-से लोगों को हम 
प्रत्याख्यान लेने का कहते हैं, तब यों कहते हैं - “'उपाश्रय में क्या जाएँ ? वहाँ महासतीजी 
हमे पच्चकृखाण के बन्धन में बांध देती हैं ।” (हँसाहँस) अगर तुम गहराई से सोचो तो 
साधु-साध्यी तुम्हें बांधते नहीं बल्कि कर्मबन्धन से छुड़ाते हैं। ऐसी श्रद्धा हो, थोड़े-से 
दुश्ख में उसके बहुत-से कर्म नष्ट हो जाते हैं । मु 
अन्धुओं ) मुझे तो तुम पर दया आती है कि मेरे चीतराग के शासन में जन्म लेका 
ये जीव कहाँ तक कर्म बाधिंगे ? कर्मबन्ध किन कारणों से होते हैं और कहाँ तक वे होते 
हैं? क्या यह तुम जानते हो ? ज्ञानीपुरुप कहते हैं कि “जिस समय यह जीव आयुष्य 
कर्म बांधता है, उप्त समय आठ कर्म बांधता है, नहीं तो आयुप्य कर्म को छोड़कर प्रतिसमय 
सात कर्म बांधता है और आठ कर्म तोड़ता है !” अतः जीव नये कर्म न बांधे तो अवश्य 
चै (शीघ्र) मोक्ष में जाता है । नये कर्म कौन नहीं बांधवा ? चौदहवें योगी केवली 
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मोक्षणममन की आफिस कौन-सी १ : यह मानवभव मोक्ष में जाने का कार्यालय 
(ऑफिस) है। इस मोक्ष के कार्यालय में आकर मानव मौज-शौक :की कूचा मांगता 
है। आत्मा को अव्याबाध सुख प्राप्त कराएं, ऐसी ऑफिस में आकर क्षणिक सुख देनेवाले 
विषयों का कचरा मांगना क्या उचित है ? मोक्ष के कार्यालय में आकर अर्जी देनेवाला 
भूल करे तो क्लर्क बेचारा क्या करे ? आत्मा (मानवात्मा) मोक्ष के कार्यालय में अर्जी 
करने आया है। यहाँ पाँच इच्द्रियरूपी कलर हैं। किन्तु इन्हें मोक्ष की अर्जी दो तो काम 
हो न ? इस जीव ने शौचालय साफ करने को कचरापेटी की अर्जी दी है। मगर मोक्ष 
जल्‍दी मिले, ऐसी अर्जी की है क्या ? इन्द्रियों रूपी क्लर्को को तुम मोक्ष के कार्यों के 
सिवाय अन्यत्र जाने की छूट मत दो । यदि इन्द्रियरूपी क्लर्क जागृत है तो अर्जी शीघ्र 
करो । जो अर्जी करने में समझता हो कि अर्जी में क्या लिखा जाता है, वही सच्ची अर्जी 
कर पाता है । पर्तु जो नहीं समझता है, वह तो क्या लिखना है, इसके बदले कुछ का 
कुछ लिख डालता है। अतः इस मानवभव के कार्यालय में आकर सच्ची अर्जी करे। 

धर्म रत्न के समान दै $ अनाज का दाना अच्छा हो, लेकिन खेत की जमीन जोते 
बिना उस जमीन में डाला जाए तो धान्य की प्राप्ति नहीं होती । वैसे ही आत्मा में धर्मरूपी 
बीज डाला जाए, परन्तु आत्मा का खेदान न॑ किया हो, उसमें धर्मरूपी बीज डाली तो 
भी फायदा नहीं करेगा। धर्मरल के योग्य बनना हो तो श्रावंक के २९ गुण प्राप्त (अर्जित) 
करने यड़ेंगे । यह (आत्म) धर्मरल के समान है ! धर्म को रल की उपमा. क्यों दी है ? 
रत्न अति मूल्यवान वस्तु है | परन्तु पत्थर कीमती नहों समझे “जाते, क्योंकि उनमें 
तेजस्विता के गुण नहीं हैं, जबकि रल में तेजस्विता है, इसलिए उसका मूल्य होता है । 
जिसके .पास रत होता है, वह धनवान कहलाता है | लाखों का कर्ज हो, किन्तु अगर 
पास में एक रत्त हो तो पलभर में कर्ज चुका दिया जाता है। वैसे ही अनेक भवों में 
बांधे हुए कर्म धर्मरूपी रल क्षय कर डालता है। साथ ही धर्म रल अवनति के-पथ पर - 
जाते हुए, आत्मा को रोककर उन्नति के पथ पर ले जाता है । जिसके जीवन में श्रावक 
के २१ गुण होते हैं, वह आत्मा धर्मरल के योग्य है। 7 .+ 

जो जीव सम्यकृत्व प्राप्त उसे , घर कैसा लगता. है १5 


जिसमें श्रावक के २१'गुण हाथ मा , आ गया है, उस आत्मा को 
'यह शरीर किराये का घर लगता 3 कड « उनके विधय तथा उनके 
साधन, ये सब एके ली धि ७“ होता है, 
उसका भाड़ा(/ ५ हड्डी गज शरीर, 
इन्द्रियगण, ९" ' आर... जप रे ०५ 
है। अपने - ] है श] 
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सम्पत्ति देखने के लिए गये थे । अपने से अधिक सम्पत्ति शालिभद्गर की थी, फिर भी 
शालिभद्र की ऋद्द्धि देखकर श्रेणिकराजा की छाती (गौरव से) गज-गज फूल गई थी - 
'अहो ! मैं कैसा पुण्यवान हूँ कि मेरे राज्य में ऐसी पुण्यवान प्रजा रहती है ।' श्रेणिकरशजा 
ने सुकोमल शालिभद्र के मस्तक पर हाथ रखकर आशीर्वाद दिये - “धन्य है पुत्र ! तुम 
जैसी समृद्ध प्रजा से मैं उज्ज्वल (गौरवान्वित) हूँ।' ऐसी सम्पत्ति उनके घर में थी | स्वयं 
महाराजा श्रेणिक की जिस पर कृपा दृष्टि थी, फिर भी शालिभद्र को यह संसार 
(सांसारिक सुखभोग) दुःखमय लगा । इसलिए वे यह सब त्यागक्तर संचममार्ग पर 
आरूढ हुए । जबकि तुमलोग त्तो (प्रातः) श्याद-सफेद करके धन एकत्र करते हो; इसके 
लिए कितना कष्ट सहन करते हो ? फिर भी दिल में अपार फड़फड़ाट रहता है । सुबह के 
टाइम में कोई दरवाजा खटखटाए तो मन में फड़फडाट होती है कि कहीं रेड तो नहीं आ 
गई है? संसार में इतना अधिक दुःख है, फिर भी इसे छोड़ने का मन नहीं होता । 
अपने चालु (शास्त्रीय) अधिकार में कल कहा गया था कि - इस जम्बूद्वीप के 
महाविदेहक्षेत्र में स्थित सुपेरुपर्वत की पश्चिम दिशा में, निषध्षपर्वत को उत्तर दिशा में, 
महानदी शीतोदा के दक्षिण में, सुखोत्पादक चक्षस्कार पर्वत के पश्चिम में और पश्चिम 
'लवणसमुद्र की पूर्व दिशा में सलिलाबती नामक विजय था ॥” ध 
“तत्थणं सलिलावड - विजए चीयसोगाणामं रायहाणी पन्चत्ता । 
नव-जोयण-विव्थिण्णा नाच पच्चकक्‍्खं देवलोगशभ्रुया /7 
वहाँ सलिलावती-विजय में वीतशोका नाम की नगरी राजधानी थी, जो नौ योजन 
विस्तीर्ण थी, यावत्‌्‌ प्रत्यक्ष देवलोकसम थी । ; 
यहाँ प्रश्न होता है कि मगर किसे कहा जाता है और नगरी किसे -? नगर चौरस होता 
है, लम्बाई और चौडाई में समान होता है । जबकि नगरी चौडाई में कप और लंबाई 
में अधिक होती है। (श्रोताओं में से वजुभाई - “जैसे हमारी मुंबई नगरी) नगर और नगरी 
में (उनके व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ के अनुसार “न करे यरिमन यसस्‍्यां वा नगरम्‌ 
नगरी?) कर नहीं लिया जाता (नहीं लिया जाना चाहिए) । क्या मुंबई में कर नहीं लिये 
जाते ? (हँसाहँस), यहाँ तो छोटी-छोटी चीजों पर कर (टेक्स) लिया जाता है | इसे नगरी 
कैसे कहा जाए.? वर्तमानकालीन नगरियाँ तो मनुष्यों को टेक्सों (करों) से नग्न कर देती 
हैं। फिर भी मनुष्य यह मानता है कि हम मुंबई में निवास कर रहे हैं, इसलिए महासुखी 
हैं। इसे जरा समझो , जिसके पुण्य का उदय है, वह सुखी है; परन्तु अभिमान करना उचित 
नहीं है, क्योंकि अभिमान भी तो कपाय है (जो त्याज्य है) । ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “चारों 
कषाय आत्मा के शत्रु हैं । इन शत्रुओंने आत्मा के विकास को दबा दिया है १” सनुष्य 
निर्धन में से धनवान्‌ चनता है, तब - मै कुछ हूँ, मेरे भें कुछ (विशेषता) है, यों मन में 
विचारता हुआ छाती फूलाकर चलता है । जहाँ मान (अहंकार है, बहाँ क्रोध भी होता 
है। लोभ ने तो मनुष्य (के सत्व) को मार डाला है । लोभ के वश होकर मनुप्य पाप 





"मोक्षयममन की आफिस कौन-सी ऋ ३ यह मानवभव मोक्ष, में जाने का कार्यालय 
(ऑफिस) है। इस मोक्ष के कार्यालय में आकर मानव मौज-शौक की कूचा मांगता 
है। आत्मा को अव्याबाध सुख प्राप्त कराए, ऐसी ओफिस में आकर क्षणिक सुख देनेवाले 
विषयों का कचरा मांगना क्‍या उचित्त है ? मोक्ष के कार्यालय में आकर अजी चेनेवाला 
भूल करे तो क्लर्क बैचारा क्या करे ? आत्मा (मानवात्मा) मोक्ष के कार्यालय में अजी 
करने आया है। यहाँ पाँच इन्द्रियरूपो क्लर्क हैं । किन्तु इन्हें मोक्ष की अर्जी दो तो काम 
हो न ? इस जीव ने शौचालय साफ करने की कचरापेटी की अर्जी दी है । मगर मोक्ष 
जल्दी मिले, ऐसी अर्जी की है क्या ? इन्द्रियों रूपी क्लर्कों को तुम मोक्ष के कार्यों के 
सिवाय अन्यत्र जाने की छूट मत दो । यदि इन्द्रियरूपी क्लर्क जागृत है तो अर्जी शीघ्र 
करो । जो अर्जी करने में समझता हो कि अर्जी में क्या लिखा जाता है, वही सच्ची अर्जी 
कर पाता है। परन्तु जो नहीं समझता है, वह तो क्या लिखना है, इसके बदले कुछ का 
कुछ लिख डालता है । अतः इस मानवभव के कार्यालय में आकर सच्ची अर्जी कय्ये। 

धर्म रत्न के समान दै ; अनाज का दाना अच्छा हो, लेकिन खेत की जमीन जोते 
बिना उस जमीन में डाला जाए तो धान्य की प्राप्ति नहीं होती ! वैसे ही आत्मा में धर्मरूपी 
बीज डाला जाए, परन्तु आत्मा का खेदान न किया हो; उसमें धर्मरूपी बीज डाली तो 
भी फायदा नहीं करेगा । धर्मरत्न के योग्य बनना हो तो भ्रावक के २१ गुण प्राप्त (अर्जित) 
करने पड़ेंगे । यह (आत्म) धर्मरल के समान है। धर्म को रल की उपमा क्‍यों दी है ? 
रतल अति मूल्यवान वस्तु है | परन्तु पत्थर कीमती नहीं समझे ,जाते, क्योंकि उनमें 
पत्तेजस्विता के गुण नहीं हैं, जबकि रल में त्तेजस्विता है, इसलिए उसका मूल्य होता है। 
जिसके पास रत्न होता है, वह धनवान कहलाता हैं। लाखों का कर्ज हो, क्रिन्तु अगर 
पास में एक रल हो तो पलभर में कर्ज चुका दिया जाता है । बैसे ही अनेक भवों में 
बांधे हुए कर्म धर्मरूपी रल क्षय कर डालता है | साथ ही धर्म रन अवनति के पथ पर : 
जाते हुए आत्मा को रोककर उन्नति के पथ पर ले जाता है । जिसके जीवन में श्रावक 
के २९ गुण होते हैं, वह आत्मा धर्मरत के योग्य है। - शा * 

जो जीव सम्यकृत्व प्राप्त करता है, उसे शरीररूपी घर फैसा लगता है ? ४ 
जिसमें श्रावक के २१ गुण होते हैं, जिसके हाथ में धर्मरल आ गया है, उस आत्मा को 
यह शरीर किराये का घर लगता है । आहार, शरीर, इन्द्रियाँ और उनके विषय तथा उनके 
साधन, ये सब किराये के घर के फर्निचर हैं। घर जितना अधिक फर्निचरवाला होता हैं, 
उसका भाड़ा भी अधिक ही बैठेगा ! उसी प्रकार यहाँ जितने अच्छे आहार, शरीर, 
इन्द्रियगण, उनके विषय और साधन होते हैं, उतना पुण्य-अधिक क्षय (खर्च) हो जाता 
है । अपने व्यापार में जिसको अधिक कमाई नहीं होती, पर वह ऊँची क्वालिटी के 
फर्निचरवाला मकान किराये पर लेकर रखे, उसकी क्‍या दशा होती है ? वह किशये का 
घर घड़ीभर भले ही मन को खुश कंर दे, पर उसका भाड़ा भरने कां समय आए, तब 
कितनी मानसिक्त उलझन होती है ? अपनी परिस्थिति का विचार किये बिना ऊपर से 
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गए । सझ और रेस, ये दोनों ही एक प्रकार से जुआ कहलाते हैं । इसमें क्या कभी अपना 
निर्धारित (सोचा हुआ) होता है ? फलतः सेठ को प्रत्येक व्यवसाय में घाटा लगा । परन्तु 
सेठ को आशा थी कि भविष्य में खूब कमा लूंगा और जैसा पहले था, चैसा ही घनवान 
बन जाऊँगा । यों मानकर द्वारा हुआ जुआरी दूगृना खेलता है।” इस न्याय से सेठ 
भी आँख मूंदकर धंधा करते ही रहे । परिणाम यह हुआ कि सेठ के बंगले बिक गये । 
पली के जेवर भी बेचने पड़े । देश में जो बंगले थे, वे भी बिक गये । अब तो घर में 
खाने के, अन्न के भी लाले पड़ गए । सेठ अत्यन्त दुःखी हो गये । ऐसी स्थिति में मुंबई 
कैसे रहा जाय ? सेठ देश में आये । वहाँ भी घर और खेत सब बिक गए । एक छोटी 
सी घास की झोंपड़ी बांधकर सेठ रहने लगे | पास में पैसा नहीं रहा कि वह धंधा कर 
सके । नौकरी नहीं मिलती । एक टुकड़ा रोटी का भी खाने के लिए नहीं मिलता । सेठ 
बहुत ही उलझन में पड़ गए। भूखे रहकर दिन बीतने लगे । उनकी पतली ने कहा - “अब 
तो दैनिक मजदूरी पर जाओगे तभी गुजारा चलेगा, अन्यथा भूखे मर जाएँगे !” अब 
सेठ मजदूरी करने के लिए जाने को तैयार हुए । काम करने के लिए सबके सामने 
आजीजी करने लगे । लज्जा और क्षोभ से सेठ का मस्तक झुक गया था । अब 
नम्नता बताये बिना काम महीं चल सकता था ! यह सेठ लोगों के सामने काम देने के 
लिए गिड़गिड्जता हैं । पर कोई भी व्यक्ति उसे काम नहीं देता । ऐसे समय में जिस व्यक्ति 
का सेठ मे (पहले) तिरस्कार कर दिया था, वह वहाँ से होकर जा रहा था । सेठ की यह 
'दशा देखकर उस वृद्ध मनुष्य को उस पर दया आ गई । उसने इस सेठ से कहा - “ओरे 
सेठ ! तुम्हारी यह दशा ?” सेठ की आँख में आंसू आ गये । वह वृद्ध मनुष्य बोला - 
“सेठ ! घबराना मत । मेरे यहाँ काम करना । परन्तु एक बात जरूर लक्ष्य में रखना कि 
इस संसार में समय-समय पर रंग पलटता है। मैंने तुम्हें (उप्त समय) खेत संभालने को 
कहा था, तब तुम्हें मेरी बात कड़वी लगी थी ।” सेठ कुछ भी न बोल सके । किसी 
का अभिमान टिकता नहीं । राजा रावण का अभिमान भी उतरं गया था । तब फिर आज 
का मानव किस बिसात में है ? 
बन्धुओं ! इसका नाम संसार है। इस संसार (-समुद्र) में ज्वार और भाटा आया करता 
है। समुद्र में जब भरती आती है, तब पानी हो पानी दिखाई देता है । तिजोरी में पैसों 
'की छनाछन होती है, तब स्वजन, परिजन और मित्रजन भी खम्मा-खम्मा करते हैं। उस्त 
समय मुस्काना नहीं; और जब पाप का उदय हो, तब घबराना नहीं । पुण्य और पाप के 
उदय के समय जो समभाव रखता है, वह सच्चा बहादुर है । संसार का सुख स्वप्ततुल्य 
है । जबद्धि आत्मिक सुख स्थिर और शाश्वत है । यदि सच्चा सुख प्राप्त करना हो त्तो 
भगवान्‌ कहते हैं - ८ 
““रंगरागनी जलावी दो होली, विषय-बासनाने नांसो चोढी । , :० 
ज्ञान-दर्शननी भरी छो झोछी, तो आत्मामां प्रयटे दिवाडी ॥// : 
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है कि प्राप्त करना मिनट में, और सुरक्षित रखना है जिंदगी तक । जैसे - तुमने बाजा 
से पाँच लाख का हीय खग्दा । घर लाकर तुमने अपनी पली को दिया । वह हीरा न 
प्राप्त किया एक मिनट में, परन्तु उसे सुरक्षित (सेंभालकर) रखना तो जिंदगी तक है * 
इस प्रकार इस संसार में अनन्तकाल से 'भटकत्ते हुए जीव को एकेन्द्रिय, दोड़नि 
श्रीड़न्धिय, चतुरिन्द्रियपन में धर्म का विचार नहीं आता । परन्तु आर्यक्षेत्र, पचेन्द्रियपन : 
मानवभव मिला तब धर्मरल प्राप्त करे की शक्ति आई । मनुष्यभव, आर्यक्षेत्र, उत्तमव् 
और बीतरागवांणी का श्रवण, यह सब उत्तरोत्तर मिलना कठिन है। ० 

चिन्तामणिरल प्राप्त करने के लिए मनुष्य जितनी मेहनत करता-है, उससे अनन्तगु 
मेहनत मनुष्यपन में थर्मअ्रद्धा प्राप्त करने हेतु करनी चाहिए । इच्ध की या चक्रवर्ती 
पदवी मिलनी आसान है, परन्तु जिनेश्वर-प्रभु का शासन और वीतरागवाणी का श्रव 
कठिन है । कितनी घाटियाँ पार करने की, त्ब यह मनुष्यभव मिला है-। ब 
विचार करोगे तो समझ में आएगा कि हम मनुष्यभव में कितने ऊँचे ओहदे पर + 
जितने ऊँचे चढ़े हैं, उतनी साधवानी नहीं रखेंगे तो जोर से पछाड़ खायेंगे । महान्‌ उ 
मानवभव मिला है, तो अब भाग्य में लिखा होगा तो धर्म (धर्माचरण) होगा; यों भा 
के भरोसे बैठे मत रहना । माँ रसोई बनाकर तुम्हारी थाली में परोस दे, पर उसे चबाः 
गले से नीचे तो स्वयं को ही उतारना पड़ता है। बड़े भाग्य से मानवभव मिला 
पर अब आगे बढ़ने के लिए खुद को पुरुषार्थ करना पड़ेगा । मैं इसके लिए ए 
इृष्टांत देकर समझाती हूँ ।.. 2025 

शक मनुष्य जामुन के पेड़ के नीचे सोया है । वहाँ ऊपर से एक जामुन गिर ८ 
उसकी छाती पर पड़ा । उस समय खेत के दूसरी ओर एक ऊंटवाला जा रहा था, उसने २ 
चिल्लाकर बुलाया । तब ऊंटवाला पास में आकर पूछता है - “क्यों भाई ! क्या का 
है ?” इस पर वह कहता है - “मेरी छाती पर जो जामुन पड़ा है, उसे उठाकर मेरे मुँह 
रख दो ।” इन पर वह ऊंटवाला कहता है - “अरे आलसी के पीर ! तुझे इसे मुँह 
रखने में जोर आता है क्या ? मुझे ऊंट पर से उतरना पड़ा ! ऊंटको बिना भरोसे व 
रखना पड़ा !”' तब वह कहता है - “भाई ! मेरे हाथों और पैरों पर मेंहदी लगाई हुई है। 
भगवान्‌ कहते हैं - “जहाँ तक हम स्वयं उद्यम,कर सकते हैं, वहाँ तक भाग्य का भरोर 
यों रखना ?” अतः भाग्य के भरोसे न रहकर धर्मरल की प्राप्ति के लिए उद्यम करो. 

देबानुप्रियों ! धर्म से सुख मिलता है और पाप से दुःख । जो व्यवित पहले धर्म कर 
आए हैं, वे सुखी हैं, और जिन्होंने पहले धर्म की कमाई नहीं को, वे बेचारे कर्म के उद 
से दुःखी हैं। आज तुम थोड़ा-सा श्रम करके लीला-लहर करते हो, और कोई बेचारे स. 
दिन कठोर परिश्रम (मजबूरी) करते हैं, फिर भी उन्हें पेट भरने जितना भी ना 
मिलता । तुम्हारा बच्चा जो मांगता है, उसके.लिए तुरंत वह चीज हाजिर हो जाती 
जबकि गरीब का बेटा एक, छोटी-सी चीज के लिए कितना रोता है, वह उन्हे न 
मिलती । यह सब किसका प्रभाव है ? इस पर विचार करो । ् 
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चैसे ही संत-संतियों का जहाँ-जहाँ पुनीत पदार्पण होता है, वे उस-उस प्रदेश क॑ 
धर्मासाधना से हराभस बना देते हैं । 

बन्धुओं ! बहुत-से लोग यों मानते हैं कि महासतीजी चातुर्मास करने के लिए 
घाटकोपर पधारे, इसलिए चार महीने के लिए बंध गए । अब हम उपाश्रय जाएँ या 
जाएँ, पर महासतीजी तो चार महीने उपाश्रय छोड़कर कहीं जानेवाली नहीं हैं | भाई 
हम तुम्हारे बंध से बंधे हुए नहीं हैं । परन्तु कर्म के बन्धन से मुक्त होने के लिए 
वीतराग-प्रभुजी की आज्ञा के बंध से बंधे हुए हैं । क्योंकि चातुर्मास के दिलों मे 
जीवों की उत्पत्ति अधिक होती है । इस कारण विचरण करने में छहकाया के जीवों क॑ 
हिंसा होती है । इसलिए चातुर्मास में एक स्थान में रहकर ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप 
की आराधना करने और कराने की वीतराग-प्रभु की आज्ञा है । उन प्रभु की आज्ञा क 
पालन करने में हमें आनन्द है । 

जय वर्षा होती है, तब वह सड़कों , मार्गों और गठरों में जो कचरा इकट्ठा हो जात 
है, उसे धोकर साफ कर डालते हैं । वैसे ही वीतसगवाणी को वर्षा होती है, तब मनुष्य 
के मनरूपी गटर में क्रोध-मान-माया-लोभ और स्वार्थ के कूड़ाकर्कट जमे होते हैं, उन्हें 
धोकर स्वच्छ बना देते हैं । बन्धुओं ! जब चीतरागवाणी की बरसात हो रही हो, तब तुम 
अपने मन की गटरों को खोल डालना, ताकि उनमें कुवासना का जो कचरा जम गया 
हो, वह धुल जाए, और मन स्वच्छ बन जाए। मेघ गर्जन करता है, तो मयूर नाचते हैं. 
उसी प्रकार संतों के मुख से वीतरागवाणी रूपी मेघ की गर्जना होती है, तब श्रावक चर्ग 
'का मन-मयूर नाच उठना चाहिए । वर्षा होते ही ग्रीष्मऋतु में तपी हुई जमीन शीतल हो 
जाती है, चैसे ही चीतरागवाणी की वर्षा होते ही संसार की आधि, व्याधि और उपाधि 
से संतप्त हुए मानवों के अन्तर में शीतलता व्याप्त हो जाती है । 

एक वर्ष में तीन चातुर्मासिक द्वार होते हैं - शियाला (शीतऋतु) , ऊन्हाला (ग्रीप्पऋतु) 
और चोमासा (वर्षाऋतु) । इन तीनों में अधिक महत्त्व चौमासे का है | यदि शीतऋतु में 
अधिक ठंढ न पड़े तो मनुष्य को अधिक नुकसान नहीं होता । अत्यधिक गर्मी न पड़े 
तो भी इतना नुकसान नहीं होता । परन्तु अगर वरसात न पड़े तो मनुष्य, पशु, पक्षी आदि 
प्रत्येक जीव का बुरा हाल हो जाता है। भूख-प्यास की जोरदार पुकार सुनाई देती है । 
वैसे ही जहाँ धर्म नहीं है, संतों का आगमन नहीं है, उस प्रदेश के मनुष्यों के कैसे युरे 
हाल होते हैं ? विषय, कपाय और वासना के कचरे से उनका जीवन मलिन वना रहता 
है। तुम कैसे पुण्यवान हो कि तुम्हें संतों का सात्निध्य मिला है। संत-सतीवर्ग वीतरागवाणी 
को वीणा बजाकर तुम्हें धर्माराधना करने हेतु जागृत्त करते हैं । इस मंगलकारी दिवसों में 
जितनी हो सके उतनी धर्माराधना करके लाभ ले लो; और प्रतिक्षण आत्मा को जागृत 
रखो । यदि आत्मजागृति नहीं रखोगे तो प्रतिपाती होते देर नहीं लगेगी । 

बन्धुओं ! कितने ज्ञान के धारक प्रतिपाती होते हैं, यह जानते हो न ? मति-श्रुत- 
अवधि और भनःपर्यवज्ञान में ऋतुमति मनःपर्यवज्ञानवाला प्रतिपाती हो जाता है । चौदह 





लायेंगे; इस आशा में दिन बिताया । शाम पड़ते ही यह पोल के दरबाजे के पास आशा 
लिए खड़ा था । दूर से पिता को आते देख दौड़कर सामने गया और सफरजन के लिए 
हाथ फैलाकर खड़ा रहा । पिता के दिल में दुःख हुआ । परन्तु पुत्र-को आश्वासन देने हेतु 
जेब में हाथ डालकर कहने लगा - “बेटा ! सफरजन तो लाया था, पर जेब में-से गिर 
गया लगता हैं ।'' इस प्रकार झूठ बोले बिना पुत्र को समझाया नहीं जा सकता था । 
यों निर्दोष बालक को ज्यों-त्यों करके समझा तो दिया, परन्तु आँख में आंसू आ गए 
- 'ओह ! मैं कैसा अभागा हूँ कि अपने इकलौते लड़के को एक आने का सफरजन 
लाकर दे नहीं सकता ।'' ह 3९ है आय के नो 
देबानुप्रियों ! विचार करना । गरीबी कैसी वस्तु है ? जिन्हें प्रचुर धन मिला है, उनके 
लिए एक आने का कोई हिसाब नहीं है। जिसे नहीं मिला है, उसे एक आने के लिए 
कितने डोल करने पड़ते हैं ??आज धनवानों के कपड़े वोशिंग मशीन में धोये जाते हैं । 
उसका जितना खर्च आता है, उतने खर्च में से तो गरीव का गुजारा चल सकता है। धनिकों 
के नाटक-सिनेमा-होटल के खर्च कितना होता है तथा उनकी गाड़ी खराब हो जाती है, 
जत़ब उसके रिपेरिंग में कितने पैसे स्वाहा होते हैं ? इसका हिसाब लगाओ । इतने पैसों 
में गरीब आनन्द से अपना जीव॑ंन-निर्वाह कर सकता है । जहाँ धनवानों का हास्य है, 
वहाँ गरीबों की हाय है ! तुम्हारे पुण्योदय से तुम्हें भरपूर सामग्री मिलती है, तो गरीबों 
के आंसू पोछना । मेरा कौन स्वधर्मी बन्धु कहाँ-कहाँ दुःखी है ? इसकी जांच-पड़ताल 
करना और मुक्त रूप से उन्हें मदद करना । रमेश अपने पिताजी से कहता है - “पिताजी ! 
आज सफरजन जेब में से गिर गया है, तो कल तो जरूर लाएँगे न ? कल सफरजन जेब 
में न रखकर थैली में रखकर लाना ।”' उसे कहाँ पता है कि मेरे पिताजी की कैसी स्थिति 
है ? उसका पिता कहता है - “बेटा! अब कल नहीं लाऊँगा ! कल रविवार है, अतः 
छुट्टी का दिन है। प्रसों सोमवार है, वेतन पाने का दिवंस है.। अतः उस दिन मैं तुझे 
एक के बदले दो सफरजन लाकर दूंगा ।" रमेश के हर्ष का पार न रहा | वह अपनी माँ 
के पास जाकर बोला - “माँ ! सोमवार को मेरे पिताजी मेरे लिए दो सफरजन लाकर 
देनेवाले हैं । फिर उन्हें खाने में कितना आनन्द आएगा ?” रमेश की माता अपने यत्ि 
के सामने देखकर कहती है - ''इसका हर्ष तो-देखो ! अभी तक संफरजन हाथ में नहीं 
आए. । तुमने इसे ला देने को कहा है, उसे सुनकर तो हर्ष में यह पागल हो उठा है, तो 
सफरजन मिल जाएगा, तब तो इसे कितना हर्ष होगा?” सोमवार को रमेश के पिता 
ऑफिस जाने के लिए घर से रवाना हुए.। रास्ते में फ्रूटवाले की.दुकान आई । दुकान में 
जाकर सफरजन्‌ के ढेर में से दो बड़े-सफरजन छाँटकर निकाले । उसकी कीमत तय करके 
दुकानदार से कहा - “ये दो सफरजन,अलग रख छोड़ना ।.में ऑफिस से लौटूंगा, तब 
लेता जाऊँगा !” दुकानदार बोला - “भाई ! अभी ले जाओ न ?” इस पर उसने कहा - 
“अभी मेरे पास पैसे नहीं हैं । आज मुझे वेतन मिलनेवाला है । इसलिए पैसे देकर शाप 
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फेंक देती है ? नहीं । राजा की तिजोरी लूटी जा रही है, यह सुनकर प्रजा अधिक सावधान 
हो जाती है। भूमि खोदकर उसमें अपनी सम्पत्ति गाड़कर प्रजा अपनी मिल्कियत की 
अधिक सुरक्षा करती है । वह किसलिए इतनी सावधानी रखती है ? क्या उसका कारण 
तुम समझे ? राजा के यहाँ इतनी पहरेदारी होने पर भी तिजोरी लूटी गई, तब हमारी सम्पत्ति 
क्यों नहीं लूटी जा सकती है ? यों समझकर प्रजा अधिक सावधानी रखती है, परन्तु 
पस्तहिम्मत नहीं होती । इसी प्रकार चार ज्ञान के धारक चौदह पूर्वधर, आहारकशरीरी और 
उपशमश्रेणीवाले साधक अगर पतित्त हो जाते हैं, यह सुनकर हमें भी अधिक सावधान 
रहने की जरूरत है या नहीं ? यह कर्मराजा जीव को चार गतियों में नाथ नचात्ता है । 
'कर्मराजा का पराक्रम कैसा है ? यह वीतरागवाणी द्वारा सुन-समझकर हमें ज्ञानी- 
पुरुषों ने सावधान रहने को कहा है, परन्तु डरपोक बने रहना नहीं है । बस, यही विचार 
करना है कि जब ऐसे जीव भी पतित हो जाते हैं, हमें कितना सावधान रहना चाहिए ? 
एकेन्द्रियपन में भटकते-भटकते अनन्तकाल में मनुष्यपन मिला है । सुनो, महावीर-प्रभु 
के जीव ने मरीचि के भव में (सर्व विरति) चारित्र ग्रहण किया, किन्तु इस चारित्र के 
कष्ट सहन न होने से भ्रमण दीक्षा छोड़कर त्रिदण्डी साधु बन गए । तीर्थंकर बनने से पहले 
के उनके २७ भव तो बड़े-बड़े मिनाये हैं, किन्तु बीच-बीच में स्थावर (एकेन्द्रिय) जीवों 
को असंख्य भव करने पड़े हैं । यदि छोटे-छोटे भवों (एकेन्द्रियादि जीवों में जन्म) सहित 
२७ भव हों तो मरीचि और महावीर के भव का अन्तर कोटाकोटि सागरोपम हो जाता 
है। पूर्वोक्त २७ भवों में एक-एक भव के आयुष्य का कालमान कैसे गिनेंगे ? यदि 
प्रत्येक भव का कालमान ३३ सागरोपम कदाचित्‌ गिना जाए तो - तो ८००-९०० 
सागरोपम काल हो जाए । परन्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से सोचें तो ३३ सागरोपम की स्थिति- 
वाला जीव ४ अभनुत्तर विमान में जन्म की अपेक्षा से दूसरे भव में पुनः ३३ सागरोपम 
की स्थिति पा सकता है। मगर तीसरे भव में फिर ३३ सामरोपम की स्थिति नहीं पा 
सकता । इसी तरह नारकी मरकर पुनः नारकी नहीं होते । भ्रमण भगवान्‌ महावीर के 
(सम्यकृत्व प्राप्ति से लेकर तीर्थकरत्व प्राप्ति तक) २७ भव (कल्प सूत्र में) गिनाये गए 
है, वे प्रायः त्रसपन में रहने के बताए हैं । जीव त्रसपन में रहे तो वह दो हजार सागरोपम 
ब संख्यात वर्ष से अधिक नहीं रहता । अतः सवाल उठता है कि बाकी काल किन भवों 
में बिताया ? क्योंकि मरीचि के भव से लेकर भ. महावीर के भव के बीच का अन्तर 
लगभग एक कोटाकोटि सागरोपम का आंका गया है। उसमें त्रसपन में रहने का काल 
तो बहुत ही अल्प है। इससे स्पष्ट है कि बीच-बीच में भ. महावीर के जीव ने संख्यात- 
असंख्यात भव स्थावर जीव के रूप में किये है; ऐसी स्थिति में अपनी तो चात ही क्‍या 
करनी ? अतः इस चतुर्गतिक रूप संसार में भटकन को कम करने हेतु कर्मवन्ध को 
रोकने की खूब सावधानी रखो । 
जीव कितने काल के अन्तर से मनुष्यमव प्राप्त करता है १ ४ वन्धुओं ! एकेन्द्रिय 

से दोइन्द्रिय में आना भी बहुत कठिन है । 'भावनाशतक' में कहा है - 
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आँखों के सामने सिनेमा के चलचित्र की तरह उभर उठा । उसको ऐसा लगा, मानो रमेश" 
हाथ लम्बे करके कह रहा हो -'पिताजी ! सफरजन... ।' इसी उधेड़बुन में उसने अपने 
दिमाग पर नियंत्रण खो दिया । पागल की तरह उन दोनों सफरजनों को उठाकर चलने 
लगा । वहाँ पीछे से जोर से आवाज आई - 'चोर-चोर, पकड़ो इसे ।' फलत: चोरी का 
आगरेप लगाकर उसे पकड़कर जेल में डाल दिया । थोड़ी देर तक वह बेसुध हो गया। 
जब होश में आया, तब देखा कि स्वयं पुलिस चौकी को एक अंधेरी कोठली में लोहे 
के सलाखों के पीछे बैठा है । ५ गा 202 व 2 
इस ओर शाम के ५ बजे रमेश स्टेशन पर आकर खड़ा रहा ! साढ़े पाँच बजे गाड़ी' 
स्टेशन पर पहुँची, तब उसके आनन्द का पार न रहा कि अभी मेरे पित्ताजी सफरजन लेकर 
आएँगे । गाड़ी में से पैसेंजर एक के बाद एक उतरने लगे । सभी यात्री उतर गए । सभी 
अपनी-अपनी राह चल दिये । रमेश प्रत्येक व्यक्ति के सामने ताक-ताककर देखता 
रहा । परन्तु उसके पिताजी आए नहीं, तब उसके घैर्य ने जवाब-दे दिया । स्टेशन पर कोई 
भी आदमी नहीं रहा; तब वह निराश होकर उदास चेहरे से घर वापस आया और 
बोला - “माँ ! गाड़ी तो आ गई । पर मेरे पिताजी नहीं आए ।” इस पर माँ ने कहा - 
“बेटा ) अब वे ९ बजे की गाड़ी में आएँगे । आज चेतन का दिवस है | इसलिए शायद 
तेरे पिताजी कोई चीज वस्तु खरीदने के लिए रुक गये होंगे । तू अभी सो जा । तेरे 
2५8 आएँगे, तब “मैं तुझे जगा दूंगी ।” यों रमेश क़ो समझा-बुझाकर उसकी माँ ने 
सुलादिया।  ... - अप 5 62 
इस तरफ रमेश के पिता जेलर को विनती करते हैं - “भाई ! में चोर नहीं हूँ । मेरी 
यह दशा हूई है। भले ही मुझे जेल में डाला है । पर मुझे एक घंटे के लिए छुट्टी दो, ताकि 
मैं अपने प्रिय बच्चे को सफरजन देकर आ जाऊँ ।” उसकी करुण कहानी सुनकर जेलर 
का हृदय पिघल गया । वह कहने लंगा - “अगर आपको मेरी बात पर विश्वास न आता 
हो तो मेरे घर जाकर प्रतीति कर आओ ।” अपने घर का ठिकाना-पता बता दिया। जेलर 
रात को उसके घर पर सफरजन लेकर गया । उस समय लड़का अपनी माँ से कहता है - 
“माँ ! अभी तक मेरे पिताजी सफरजन लेकर नहीं आए । कहाँ गए होंगे ?'' मात्रा पुत्र 
से कहती है - “बेटा ! अभी आएँगे ।”” यह वार्तालाप सुनकर जेलर को विश्वास हो गया 
कि यह चोर नहीं है । सच्चा मनुष्य मारा जाता है। उसने द्वार खटखंदाया रमेश को 
लगा कि मेरे पिताजी आ गए हैं। जेलर ने रमेश की माता से सारी बात खोलकर कही 
कि स्पेश के लिए सफरजन लेने जाते उनकी यह ४3 हुईं है । यह सुनते ही माता- गे 
दोनों धड़ाम से धरती पर गिर पड़े । फिर वे दोनों जेलर के साथ वहाँ आए। जेल रन 
सलाखों के पीछे बैठे हुए पति को देखकर पतली और रमेश फफक-फफक कर रोने 
लगे । “औरेर ! पिताजी ! मेरे लिए सफरजन लेने जाते हुए आपको जेल में जाना 
पड़ा ।” यों रमेश हृदयद्रावक विलाप करने लगा । अन्ते में, तीन दिवस के करुण कल्पान्त 
के अन्त में, यथार्थ प्रमाण प्राप्त करके रमेश के पिता को काशगार से मुक्त किया 
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पहले हम कह आए हैं कि सूक्ष्म निगोद एकेन्द्रिय में से बेइन्द्रिय में आना भी बहु 
ही कठिन है। बेइन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक सभी जीव त्रस कहलाते हैं । त्रसकाय के जी 
अधिक से अधिक दो हजार सागरोपभ और संख्यात वर्ष तक रह सकता है ! त्रसका 
की कायस्थिति दो हजार सागरोपम और संख्यात वर्ष की है । इतने काल में वह जी 
मोक्ष प्राप्त करने की साधना न करे तो वह पुनः एकेन्द्रिय में पटक दिया जाता है 
हमने इस मनुष्यभव को पाया है । यदि इस जन्म को हार गये तो यह पुनः मिलना कठि 
है । “आचारांग सूत्र' - ६ में भगवान्‌ ने कछुए का दृष्टात देकर समझाया है - 

“से बेमि से जहादि कुम्मे हरए विणिविद्डचित्ते पच्छन-पलासे उमग्ग 
से नो लहड़ । भनंगा इच सल्लिवेसं नी चर्यंती, एवं एगे अणेगरुवें: 
कुलेहिं जाया, रुवेहिं सचा कलुणं थणंति, नियाणओ ते न लर्भा 
मुक्खं /” - आ. सू-' 

जिस प्रकार शैवाल नामक वनस्पति से आच्छादित किसी जलाशय (विशाल हद) * 
किसी कछुए मे दैवयोग से एक छिद्र में से मुँह बाहर निकाला । वह बाहर सूर्य का सुर 
हृश्य देखकर पुनः अन्दर गया और अपने सम्बन्धियों में आसक्त होकर उन्हें बह हृए 
दिखाने के लिए लाया । इतने में वह छिद्र शैवाल से आच्छादित हो गया । अब उसे बाए 
आने का मार्ग प्राय: प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार संसाररूपी जलाशय में आसक्तिरूप 
शैवाल का गाढ़ आच्छादन है । उससे बाहर निकलने का मार्ग उस आसक्त जीवात्मा च 
प्राप्त होना कठिन है। जिस ग्रकार वृक्ष शीत, उष्णता, वर्षा आदि सहन करते हुए अप 
स्थान को छोड़कर अन्य स्थान में नहीं जा सकते, इसी प्रकार संसारी जीव उच्च-नीः 
आदि विविध कुलों में उत्पन्न होकर इन्द्रियों के विविध विषयों में आसक्त बनते है 
आसक्त के दुष्परिणामवश विविध दुःखों से घघराकर करुण आक्रन्द एवं बिलाप कर 
देखे जाते हैं। फलतः ऐसे विषयासक्त जीव संसारचक्र में से छूटकर सर्व कर्मक्षः 
करके मोक्ष को प्राप्त नहीं कर सकते । अर्थात्‌ दुःख के निदानभूत अपने कर्मों से छू 
नहीं सकते । क्योंकि ऐसी स्थिति में उन्हें मोक्षमार्ग पाने हेतु सम्यकृत्वरूप सत्यमाः 
मिलना दुष्कर हो जाता है, जिससे वे कर्म से सर्वथा मुक्त नहीं हो सकते । 

देवानुप्रियों ! इस हृष्टांत का आशय समझकर अनन्तकाल के पश्चात्‌ प्राप्त हु 
अमूल्य मानवभव, उसमें भी वीतराग-देव-प्ररूपित जैनधर्म का महान्‌ योग, उत्तम कुल 
परिपूर्ण पाँचों इन्द्रियाँ, आर्यक्षेत्र तथा सत्यासत्य का निर्णय करने जितना क्षयोपशम 
सदबुद्धि आदि प्राप्त हुए हैं। 208 328 को सफल बनाने के लिए प्रमाद को दूर क 
के विषयों के प्रति वैराग्यभाव ! आरम्भ और परिग्रह इस जीव की संसार-वृद्धि 
'करानेवाले तथा जन्म-मरण के उत्पादक जानकर अल्पारप्मभी और अल्पपरिग्रही बनो 
अगर शक्ति और रुचि हो तो संसारत्यागी संयमी वनो, किन्तु महान्‌ पुण्योदय से प्रापः 
मानवजन्म को ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप की यत्‌किचित्‌ आराधना करके सफल बन 
लो । ऐसा सुयोग बार-बार मिलना दुर्लभ है । -ः 
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नगरी की महत्ता सजा को आभारी है। राजा अगर न्याय-नीतिमान, प्रामाणिक और जागृत 
होता है तो उसके द्वारा शासित नगरी भी आबाद रहती है। भगवान्‌ ने (आध्यात्मिक दृष्टि 
से) कहा - “हमारी देह भी एक नगरी है । देहरूपी नगरी का. राजा आत्मा (चेतनदेव) है। 
नगरी का (यह) राजा अगर भान भूलता है तो (वह) नगरी खैदान-मैदान हो. जातो है । 
उसी प्रकार यदि यह चेतनराजा भान भूले तो देह नगरी भी खैदान-मैदान हो जाती है.। 
आत्मा आपने स्व-भाव में कैसा है ? कैसे रददे ? ; ज्ञानीजन कहते हैं - "अगर 
आत्मा स्व-भाव में स्थिर रहे तो इस संसारसागर को पार करने में देर नहीं लगती ।!' आत्मा 
का वास्तविक मूल्य उसके शुद्ध स्वभाव में है। यदि आत्मा अपने शुद्ध स्वभाव में 
स्थिर न रहे (छोड़ दे) तो उसकी कुछ भी कीमत नहीं है। जैसे शक्कर में.मिठास हो तो 
उसकी कीमत है । अगर शक्कर में से मिठास निकल जाए तो शक्कर की कोई कीमत 
नहीं होती ! शक्कर में से मिठास कभी अलग नहीं होता, क्योंकि मिठास शक्कर का 
गुण है । यह तो एक रूपक है, केवल समझने के लिए । शक्कर की बोरियाँ भरी हुई 
हो, परन्तु उनमें मिठास न हो और तुम्हें वे बोरियाँ कोई :मुफ्त में भी दे तो ले लोगे 
क्या ? नहीं लोगे । उसी प्रकार आत्मा का स्व-भाव ज्ञान-दर्शनमंय है, चह उससे अलग 
नहीं होता । चाहे जितना लम्बाकाल व्यतीत हो गया, या हो जाएगा; फिर भी आत्मा.का 
स्व-भाव आत्मा में भी रहता है, रहेगा । परन्तु वर्तमान स्थिति में अपने स्वभाव के सरोवर 
को भूलकर विभाव के प्रवाह में बह रहा है - न ० 
स्व ४ सरोवर भूलीने, विभाव वद्देणे तणायो (३) . « .!/ 
मोत्ती नहि ओ भूल्यो हंसा, गोगर कां न जणायो (२). 
दीड़ी दोडी ने दोड्यो तोये, क्षीर नदि पामनारो रे.... 
एक जाग्यो न आतम तारी, तो निष्फल छे जन्मारो 
अनन्तशक्तिनो स्वामी थईने, बनी गयो बिचारो रे ॥ एक जाग्यो ना... 
अपना आत्मा अनन्तशक्ति का अधिपत्ति है, परन्तु आज वह अनन्तशक्ति का धनी 
आत्मा गोबर में गोते खा रहा है। (यों तो) आत्मा महान्‌ वैभावशाली है। अनन्तज्ञान और 
अमन्तदर्शन का शुणपुंज पुंज है । ज्ञान-दर्शव आत्मा के असाधारण गुण:हैं। जहाँ-जहाँ आत्मा 
है, वहाँ-वहाँ ज्ञान और दर्शन है,और जहाँ-जहाँ ज्ञान और दर्शन: है, वहाँ-वहाँ आत्मा 
है। निगोद के जीव में भी अक्षर के अनन्त भाग ज्ञान का नित्य उधाड़ (खुला) हंता 
है । ज्ञानादि सुण आत्मा के सिवाय अन्य किसी पदार्थ में नहीं रहते । आत्मा चेतन 
(चैतन्य गुणात्मक) है । उसके सिवाय तमाम (चेतनेतर) वस्तुएँ जड़ हैं | वस्तुतः जड़ 
संयोग के कारंण आत्मा वर्तमान में अपने स्वेभाव को भूल गया है। इसी कारण वह 
चौरासी लाख जीवंयोनियों में भटक रहा है; तथैव नरक-निगोद आदि चारों गतियों में 
कर्मातुसार उसने भ्रमण किया है ! | 0 
* अन्धुओं ! इस मानवभव में हमें ऐसा अमूल्य अवसर मिला है कि हम अपने स्व” 
भाव को सम्पूर्ण रूप से प्रकट कर सकते हैं ॥ अतः बर्तमानकाल अपने लिए बहुत ही 
॥७० >ख्य्ह्य्हट्‌ शारदा शिखर भा-१ _><-<<न्थ््ख्जा 
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तड़क-भड़कवाला बनकर फिरता है, परन्तु उसको कभी विचार होता है कि में किस 
कमाई पर नाच रहा हूँ ? प्र 
बन्धुओं । अपना शरीर भी 38५4: ९४ हत तक महंगे किराये का मकान है | उसमें आहार, 
शरीर, इन्द्रियाँ, उनके बिघय और साधनों के विषय में प्रतिक्षण पुण्य तो क्षीण 
(खर्च) हो रहा है, और कर्म का कर्जा बढ़ रहा है । सज्जन आदमी को महंगे भाव का 
भव्य भवन भारी पड़े तो सहायक किरायेदार खड़ा करके अपने सिर से भाड़े का बोझ 
इलका करता है। परन्तु शरीररूपी भव्य-भवन का भाड़ा बढ़ जाये तो कौन-से सहायक 
किरायेदार खड़े किये जाएँ ?, क्या आप जानते हैं ? 
सहायक किरायेदार कौन-से १ $ जहाँ तक शरीर स्वस्थ है, वहाँ तक तप कर लो, 
आहार पर नियंत्रण (कन्ट्रोल) करो, जितनी हो सके (पट्कायिक जीव) दयात्नत का पालन 
करो, दान करो, शील पालो, सुपात्रदान, अभयदान और ज्ञानदान में इस शरीर का उपयोग 
हो जाय तो समझना मैंने अनेक सहायक किरायेदार खड़े कर दिये हैं । मकानमालिक 
अतुर हो तो ऐसे सहायक किरायेदार खड़े करके सिर से जोखिम (बोझ) उतार देता है । 
इस शरीररूपी महल का भाड़ा खड़ा करने में २४ घंटे प्रयतत करना पड़ता है । यह मानव- 
तनरूपी महल मिला है, उसमें प्रसन्न रहने को जिंदगी के कीमती समय का मतं 
करो । प्रतिक्षण सावधान रहो । हीरे, माणिक, मोती या सोना खो जाता है, 5 52२ 
में आप कितनी मेहनत करते हैं, फिर भी न मिले तो कितना अफसोस होता है ? किन्तु 
मानवजीवन का एक-एक क्षण हीरे, माणिक, मोती और सोने से भी अधिक कीमती 
हैं। वे अमूल्य क्षण नष्ट हो रहे हैं, इसका कोई दुःख होता है ? 
पुत्र की वर्षगांठ आती है, तब माता-पिता मिष्ठात्न और फरसाण बनाकर वर्षगांठ 
मनाते हैं । माता मानती है कि मेरा पुत्र ५ वर्ष का हो गया । मगर उसकी जिंदगी के 
५ वर्ष कम हो गए हैं, उसका अफसोस है क्‍या ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “तेरी जिंदगी 
में जबतक उत्साह है, साहस है, देह का महल निढाल नहीं हुआ है, वहाँ तक पहले कह 
गए हैं, वैसे सहायक किरायेदार खड़े (तैयार) कर लो । बाद में अंतिम समय में सहायक 
किरायेदार खोजने जाओगे तो नहीं मिलेंगे ।'” इस समय तो जब मनुष्य का अन्तिम समय 
आता है, तब धर्मादा करने का कहने को त्तैयार होता है । सारे त्याग-प्रत्याख्यान भी अन्तिम 
समय में होते है, तो क्‍या मरते समय अन्तिम किरायेदार मिल जाएगा ? मरते समय कौन 
किंणयेदार (तुम्हारे पास) आएगा ? जहाँ बीमा (इन्स्थोरेंस) न कराया गया हो, चहाँ ऐसी 
स्थिति में सहायक किसयेदार कहाँ से आएंगे ? अतः एक विचार निश्चित कर लो कि 
भाड़ा चढ़े तब से सहायक किरायेदार खड़े कर लो । 
बन्धुओं ! अनादिकाल से आत्मा मकानों कला किंयया भरकर दिवालिया होता आया 
है; परन्तु इस मनुष्यभव का स्थान ऐसा मिला है कि उसमें साहुकार चनकर रहना चाहे तो 
रह सकता है। मगर दिवालिया की परम्परा में साहकार होने की कठिनाई है । चिन्तामणि 
रल मिलना मुश्किल है, और टिकना तो इससे भी अधिक मुश्किल है । जगत्‌ में नियम 
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में अकुलाता और मुझाता नहीं । अपितु यों मानता है कि. मेरे द्वार किये हुए कर्यों को 
मैं भोगता हूँ, उसे अन्तरात्मा कहते हैं। ऐसे अन्तरत्मा के सिर पर चाहे जैसा धर्मसंकट 
आए, वह वीतराग-वचनों के प्रति श्रद्धा को नहीं छोड़ता । अन्तरात्मा रलत्नयी को बाधा 
नहीं आने देता । श्रेणिकराजा, कृष्ण वासुदेव आदि सब अविरति सम्यगृहृष्टि थे ।-फिर 
भी वे जब-जब भगवान्‌ की वाणी सुनने जाते, दर्शन करने जाते, तब-तब भगवान्‌ और 
भगवान के संतों को देखकर उनकी आँखों में आंसू आ जाते । अहो प्रभो ! हम आरम्भ 
से आसक्त और विषयासक्त के भौँवर में बह हे है हैं।-कुटुम्ब के दलदल में गले तक 
फंसे हुए हैं । हम जैसे पामरों का कब्र और कैसे उद्धार होगा ? हम अविरति का बन्धन 
तोड़कर विरति की वरमाला कब पहलनेंगे ?-धन्य है, इन छोटे-छोटे श्रमणों को, जिन्होंने 
यौवन के सोपान पर पैर रखते ही संसार छोड़ दिया । जिन्होंने विषयों का बमन कर 
दिया, इन्हें हमारे त्रिकाल नमन हैं । - | ' के 
बन्धुओं ! देखो, ये जीव संसार में गले तक फंसे हुए थे, फिर भी उनके अन्तरात्म 
इृष्टि के द्वार केसे खुल गये थे ? अविरति सम्यग्‌हृष्टि आत्मा त्नत-प्रत्याख्यान नहीं कर 
सकता ।! वे कथायों से रहित भी नहीं बन पाते, आरम्भ के घर में बैठे हैं, फिर भी उनका 
लक्ष्य देव, गुरु और धर्म इन आराध्य तत्तवों की ओर होता है । जैसे - कोई मनुष्य सच्चे 
मोतियों की पोटली साथ में लेकर भोजन करने बैठा हो, तब भले ही वह भोजन करता 
हो, मगर उसका लक्ष्य तो वहीं (मोतियों की पोटली की रक्षा में) होता है । उस समय 
वह खाने में रसों को नहीं चखता हो, ऐसा नहीं होता । वह खट्ढ, मीठा, कड़वा आदि 
रस जिस रूप में होते हैं, उन्हें उसी रूप में मानते हैं, किन्तु उस मोतियों की पोटली रूप 
लक्ष्य चूकता नहीं । क्या उसे सच्चे मोतियों की पोटली की रक्षा करने में उपेक्षा हो 
' सकती है ? 'नहीं ।' उसी प्रकार दुनियादारी में प्रवर्तमान मानव भले राज्य-संचालन करता 
हो, तथापि देव, गुरु और धर्म की रक्षा के लिए राज्य जाता हो, तो भले ही जाए, कुद्ुम्ब 
विरोध करे तो भले ही करे, परतु मोती की पोटली कही तरह देव, गुरु और धर्म, इन तीन 
, .तत्त्वों को कदापि बाधा नहीं आने दे | श्रेणिकगाजा को देव, गुरु और धर्म के प्रति कैसी 
. प्रीति थी, इस सम्बन्ध में एक दृष्ठन है -. हे 
. : श्रेणिक राजा की पर्मश्रद्धा : हमारे जैनशासन में मैतार्य नामक एक मुनि हो गए 
' “$। यह तो आप जानते हैं न ! ये मैतार्यमुनि गृहस्थाश्रम में थे, तब श्रेणिकराजा ने अपनी 
.. पुत्री का विवाह इनके -साथ किया । इसलिए मैत्ार्यमुनि श्रेणिकगजा के दामाद थे । 
', वह भुनि.मैतार्य एक दिन एक स्वर्णकार के यहाँ भिक्षा.के लिए पधारे । 
-.-/, - सासखमणने पारणे पधार्या देखी, सोनीने भाव उभराया | 
*' ; ४, >जबला घढता त्त्पा उठीने आवे, भाव-सहित मोदक बद्वोरावे ॥ 
४ घन्‍्य भाग्य, फल्या, -पुनीत आंगण यया । 
| आच्या तथारूप अणगाररै....क्षमाभाव धरी... 
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त्ड़क-भड़कवाला बनकर फिरता है, परन्तु उसको कभी विचार होता है कि में किस 
कमाई पर नाच रहा हूँ ? 

बन्धुओं ! अपना शरीर भी 8: 5 तक महंगे किराये का मकान है । उसमें आहार, 
शरीर, इन्द्रियाँ, उनके विषय और साधनों के विषय में प्रतिक्षण पुण्य तो क्षीण 
(खर्च) हो रहा है, और कर्म का कर्जा बढ़ रहा है। सज्जन आदमी को महंगे भाव का 
भव्य भवन भारी पड़े तो सहायक किरायेदार खड़ा करके अपने सिर से भाड़े का बोझ 
हलका करता है। परन्तु शरीररूपी भव्य-भवन का भाड़ा बढ़ जाये तो कौन-से सहायक 
किसायेदार खड़े किये जाएँ ?, क्‍या आप जानते हैं ? 

सहायक किरायेदार कौन-से १ $ जहाँ तक शरीर स्वस्थ है, वहाँ तक तप कर लो, 
आहार पर नियंत्रण (कन्ट्रोल) करो, जितनी हो सके (पट्कायिक जीव) दयात्रत का पालन 
करो, दान करो, शील पालो, सुपात्रदान, अभयदान और ज्ञानदान में इस शरीर का उपयोग 
हो जाय तो समझना मैंने अनेक सहायक किरायेदार खड़े कर दिये हैं । मकानमालिक 
चतुर हो तो ऐसे सहायक किरायेदार खड़े करके सिर से जोखिम (बोझ) उतार देता है । 
इस शरीररूपी महल का भाड़ा खड़ा करने में २४ घंटे प्रयत्त करना पड़ता है । यह मानव- 
तनरूपी महल मिला है, उसमें प्रसन्न रहने को जिंदगी के कीमती समय का दुर्व्यय मत 
करो । प्रतिक्षण सावधान रहो । हीरे, माणिक, मोती या सोना खो जाता है, उसे खोजने 
में आप कितनी मेहनत करते हैं, फिर भी न मिले तो कितना अफसोस होता है ? किन्तु 
मानवजीवन का एक-एक क्षण हीरे, माणिक, मोती और सोने से भी अधिक कीमती 
हैं। वे अमूल्य क्षण नष्ट हो रहे हैं, इसका कोई दुःख होता है ? 

पुत्र को वर्षगांठ आती है, तब मात्ता-पिता मिष्टान्न और फरसाण बनाकर वर्षगांठ 
मनाते हैं । माता मानती है कि मेरा पुत्र ७ वर्ष का हो गया । मगर उसकी जिंदगी के 
५ वर्ष कम हो गए हैं, उसका अफसोस है क्‍या ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “तेरी जिंदगी 
में जबतक उत्साह है, साहस है, देह का महल निढाल नहीं हुआ है, वहाँ तक पहले कह 
गए हैं, वैसे सहायक किरायेदार खड़े (तैयार) कर लो । धाद में अंतिम समय में सहायक 
किरायेदार खोजने जाओगे तो नहीं मिलेंगे ।”” इस समय तो जब मनुष्य का अन्तिम समय 
आता है, तब धर्मादा करने का कहने को तैयार होता है ! सारे त्याग- प्रत्याख्यान भी अन्तिम 
समय में होते हैं, तो क्या मरते समय अन्तिम किरायेदार मिल जाएगा ? मरते समय कौन 
किरायेदार (तुम्हारे पास) आएगा ? जहाँ बीमा (इन्स्योरेंस) न कराया गया हो, वहाँ ऐसी 
स्थिति में सहायक किशयेदार कहाँ से आएँगे ? अत: एक विचार निश्चित कर लो कि 
भाड़ा चढ़े त्य से सहायक किरायेदार खड़े कर लो । 

बन्धुओं ! अनादिकाल से आत्मा मकानों का किराया भरकर दिवालिया होता आया * 
है; परन्तु इस मनुष्यभव का स्थान ऐसा मिला है कि उसमें साहूकार बनकर रहना चाहे तो “ 
रह सकता है। मगर दिवालिया की परम्परा में साहूकार होने की कठिनाई है | चिन्तामणि 
रल मिलना मुश्किल है, और टिकना तो इससे भो अधिक मुश्किल है । जगत्‌ में. 
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में अकुलाता और मुझांता नहीं । अपितु थों मानता है कि मेरे द्वा किये हुए कर्मों को 
में भोगता हूँ, उसे अन्तरात्मा कहते हैं । ऐसे अन्तरात्मा के सिर पर चाहे जैसा धर्मसंकट 
आए, वह वीतराग-वचनों के ग्रति श्रद्धा को नहीं छोड़ता । अन्तरात्या सलत्रयी को बाधा 
नहीं आने देता । श्रेणिकराजा, कृष्ण वासुदेव आदि सब अविरति सम्यगदृष्टि थे । फिर 
भी वे जब-जब भगवान्‌ की वाणी सुनने जाते,-दर्शन करने जाते, तब-तब भगवान्‌ और 
भगवान के संतों को देखकर उनकी आँखों में आंसू आ जाते । अहो प्रभो, ! हम आरम्भ 
से आसक्त और विपयासक्त के भँवर में बह रहे हैं। कुदुम्ब के दलदल में गले तक 
फंसे हुए हैं । हम जैसे पामरों का कब और कैसे उद्धार होगा ? हम अविरति का बन्धन 
जोड़कर विरति की वरमाला कब पहलनेंगे ? धन्य है, इन छोटे-छोटे श्रमणों को, जिन्होंने 
यौवन के सोपान पर पैर रखते ही संसार छोड़ दिया । जिन्होंने विषयों का वमन कर 
दिया, इन्हें हमारे त्रिकाल नमन हैं। ८ ! 
बन्धुओं ! देखो, ये जीव संसार में गले तक फंसे हुए थे, फिर भी उनके अन्तरत्म 
दृष्टि के द्वार कैसे खुल गये थे ? अविरति सम्यगहृष्टि आत्मा व्वत-प्रत्याख्यान नहीं कर 
सकता । वे कपायों से रहित भी नहीं बन पाते, आरम्भ के घर में बैठे हैं, फिर भी उनका 
लक्ष्य देव, गुरु और धर्म इन आराध्य तत्त्वों की ओर होता है । जैसे - कोई मनुष्य सच्चे 
भोतियों की पोर्टली साथ में लेकर भोजन करने बैठा हो, तब भले ही वह भोजन करता 
हो, मगर उसका लक्ष्य त्तो वहीं (मोतियों की पोटली की रक्षा में) होता है । उस समय 
वह खाने में रसों को नहीं चखता हो, ऐसा नहीं होता । वह खट्टा, मीठा, कड़वा आदि 
रस जिस रूप में होते हैं, उन्हें उसी रूप में मानते हैं, किन्तु उसे मोतियों की पोटली रूप 
लक्ष्य चूकता नहीं । क्‍या उसे सच्चे मोतियों की पोटली की रक्षा, करने में उपेक्षा हो 
सकती है? 'नहीं ।! उसी प्रकार दुनियादारी में प्रवर्तमान मानव, भले राज्य-संचालन करता 
हो, तथापि देव, गुरु और धर्म की रक्षा के लिए राज्य जाता हो, तो भले ही जाए, कुंदुम्ब 
विरोध करे तो भले ही करे, परन्तु मोती की पोटटली की तरह देव, गुरु और धर्म, इन तीन 
तत्त्वों को कदापि बाधा नहीं आने दे । श्रेणिकराजा को देव, गुरु.और धर्म के प्रति कैसी 
प्रीति थी, इस सम्बन्ध में एक हृष्टानन है"... 47 2] 
श्रेणिक राजा की धर्मभ्रद्धा : हमारे जैनशासन में मैतार्य नामक एक मुनि हो गए 
हैं। यह तो आप जानते हैं न ! ये मैतार्यमुनि गृहस्थाश्रम में थे, तब श्रेणिकराजा ने अपनी 
पुत्री का विवाह इनके साथ किया । इसलिए मैतार्यमुननि श्रेणिकराजा के दामाद थे | 
चह मुनि मैतार्य एक दिन एक स्वर्णकार के यहाँ भिक्षा के लिए पधारे ! . 
मासखमणने पारणे पधायां देखी, सोनीने भाव उभराया । 
“जबला घदता त्यां उठीने आवे, भाव-सहित सोदक वहोरावे | - 
धन्य भाग्य फल्‍या, पुनीत आंगण थया | 
आव्या तथारूप अणगार रे.-.-क्षमाभाव परी... 
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मुझे चरोतर की एक सत्य घटना याद आ रही है। 

भीम॑तों की भीमंताई और उद्धच्तता : चरोतर के एक गाँव में एक धनिक पटेल 
का बड़ा बंगला था । उसके बगल में एक गरीब का घर था । वह गरीब आदमी कारकू- 
(क्लर्क) की सर्विस करता था । पति, पली और एक बालक, यों तीन मनुष्यों का कुदुम् 
था । बे प्रतिमास ५० रुपये के वेतन से गुजारा चलाते थे । पड़ोस मे सेठ के यह 
पचास रुपयों का कोई हिसाब नहीं था । उस धनिक का लड़का और इस गरीब का लड़क 
दोनों लगभग समवयस्क थे । वे दोनों साथ में खेलते-रमते थे । धनिक के घर में मेवा 
मिठाई और फ्रूट की कोई गिनती न थी । एक दिन धनिक का पुत्र सुरेश सफरजन (सेव 
लेकर चौक में खड़ा-खड़ा लिज्जत से खा रहा था । उस समय बह गरीब का लड़क 
बोला - “भाई सुरेश ! तू यह क्‍या खा रहा है ?” वह बोला - “मैं सफरजन खा रह 
हूँ ।” तब गरीब का लड़का कहने लगा - “सुरेश ! मुझे भी इसकी एक फांक दे न ?' 
बन्धुओं ! बालक का मन पवित्र होता है, उसे रमेश को एक फांक देने का मन हुआ 
मगर उसकी माँ ने यह देख लिया । अतः उसने सुरेश से कहा - 'खबरदार ! इसे सफरजन 
दिया तो ! तू एक दिन इसे दे देगा, तो यह रोज-रोज मांगने आएगा ।” देखो ! धन क॑ 
कितनी गर्मी है ? सुरेश ने हाथ में रहे हुए सफरजन का टुकड़ा मुँह में रख लिया । बेचार 
रमेश टुकर-टुकर देखता रह गया । 

पुत्र द्वारा पिता से की गई सफरजन की मांग $ रमेश घर आकर पिता से कहत 
है - “पिताजी ! मुझे सफरजन खाने का बहुत मन हुआ है, तो मुझे एक सफरजन लाक 
देंगे न ?” पिताजी बोले - “अच्छा, बेटा ! लाऊँगा ।” यों कहकर पिता अपनी सर्विस 
पर जाने को रवाना हुए । उक्त निर्दोष बालक के मन में हर्ष है कि मेरे पिताजी मेरे लिए 
सफरजन लानेबाले हैं । शाम हुईं । गाड़ी आने का टाइम हुआ कि रमेश स्टेशन पर पहुँच 
गया । उसके पिता गाड़ी से उतरे कि तुरंत हाथ पकड़कर रमेश ने पूछा - “पिताजी 
मेरे लिए सफरजन लाये क्‍या ?” उसके पिताजी बोले - “बेटा ! आज तो में सफरजन 
लाना भूल गया ।" छोटे-से फूल-से कोमल चच्चे का मुँह कुम्हला गया । वह निःश्वास 
छोड़कर बोला - “ठीक ! कल जरूर लाना, भूल मत जाना !” उसके पिता ओफिस से 
छूटकर घर आते हुए रास्ते में फ्रूट की दुकान के पास से निकल रहे थे, तभी रमेश का 
मांग याद आ गई । पर अब 'भूल गया” यह बात चल नहीं सकती थी । सफरजन तो 
याद था, परन्तु जेब में एक भी पैसा नहीं था । सफरजन कहाँ से लाए ? एक ओर अपने 
प्रिय पुत्र की यह पहली मांग थी । सफरजन एक आने में मिलता था, परन्तु जहाँ पास 
में एक पैसा भी नहीं हो, वहाँ एक आना कहाँ से लाए ? परन्तु बालक का मांग पूरी 
करने के लिए चपरासी से २५ पैसे उधार मांगे ! मगर चपरासी ने उघार पैसे देने से इन्काः 
'कर दिया । कल स्वयं पच्चीस पैसे कहाँ से ल्ाएगा ? उप्तका भी पता नहीं था । परन्तु 
निराश हुए बच्चे का दयापूर्ण मुँह के सामने देखकर उसे आश्वासन देते हुए कहां - “बेटा ! 
आज भी में भूल गया । कल लेकर आरऊँगा ।” दूसरे दिन - “आज मेरे पिताजी सफरजन 
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सुनार ने मुनि के प्राण लिये : सुनार मुनि को बाड़े में ले गया । उसके पास गीले 
चमड़े के चामर की पट्टी थी । गीला भीगा हुआ चमड़ा तो कोमल होता है न॑ ? सुनार 
ने मुनि को धूप में खड़ा करके उनके मस्तक पर गीले चमड़े के चामर की पट्टी बांधी। 
ज्यों-ज्यों धूप बढ़ती गई, त्त्यों त्यों चमड़े की पड्ठी सूखने लगी | मुनि की चमड़ी और 
नरसे खिंचन से तड़-तड़ टूटने लगीं, खोपड़ी भी, फट गई । इस कारण मुनि के प्राण 
निकलने से वे एकदर्म धरती पर गिर पड़े । दूसरी ओर, किसी ने लकड़ी का भार धड़ाक 
से नीचे गियाया । उसकी आवाज से जो क्रोचयक्षी जौ चरकर वहाँ बैठा था उसके मन 
में दहशत होने से वह एकदम चरक़ गया । उसके चरकने से जौ निकल पड़े । (जंब सोनी 
को मालूम पड़ा कि जौ तो ऋ्रौचपक्षी चर गया था, किन्तु हत्या हुई मैतार्यमुनि की । मुनि 
(यृहस्थ पक्ष में) राजा श्रेणिक के दामाद हैं। सोनी गंभीर विचार में पड़ गया । अभी 
राजा श्रेणिक के मनुष्य आएँगे, वे इस मुनि को मरे हुए देखेंगे तो मेरा तो आ बनेगा । 
मुझे गिरफ्तार करके भयंकर सजा दी जाएगी! अब इससे बचने का एक ही रास्ता है ! 
राजा श्रेणिक शुद्ध सम्यकृत्वी हैं । इन्हें देव, गुरु और शुद्ध (आत्मा) धर्म प्राण से भी 
अधिक प्यरे हैं.। ये साधु के कभी अंगुली भी नहीं ऊठायेंगे । साथ ही, कोई संत के 
अंगुली ऊठाये, या संत को सताए, तो उसे जिंदा नहीं छोड़ते । अतः मैं तात्कालिक तो 
साधु के वस्त्र पहन लूं । बाद में उतार डालूंगा । श्रेणिक राजा स्वयं आएगा, तो मैं बच 
जाऊंगा और यदि उनके नौकर आएँगे तो मुझे मार डालेंगे ।._ "(5 ' 

: भरण के भय से सोनी ने पहना साधु वेष ; बेन्धुओं ! सुनांर को मुनि हत्या करने 
का कोई डर नहीं है, किन्तु अपनी मृत्यु का भय लगा है। अतः साथु का वेष पहनकर 
दरवाजे बंद करके बैठ गया । इतने में ही राजा का सिपाही सोने कक जौ लेने के लिए 
आया । उसने आवाज दी - “सोनी ! दरवाजा खोल । मैं जौ लेने के लिए आया हूँ ।' 
इस पर सोनी बोला - “धर्मलाभ !” मगर दरवाजा नहीं खोलता,। सोनी 'धर्मलाभ' 
देता है, तब सिपाही कहंता.हैं - 'जौ दे ।' तो बह युनः कहता है 'धर्मलाभ' । सिपाही 
ने कहा - “जौ जल्दी-दे, नहीं तो मैं सजा से तेरी शिंकायत-कर दूंगा । अभी राजा आकर 
तेरी खबर ले लेंगे ।”” फिर भी प्रत्युत्तर में सोनी कहता है - “धर्मलाभ ।” देखो, धर्मलाभ 
की महिमा कैसी है ? * आल 

“धर्मलाभ” शब्द की धुन-के पीछे राजा भेणिक का आगमन? सिणही तो 
दरवाजे खटखटा कर थक गया ।दरवाज़े नहीं खुले । सिपाही को. लगा कि अपने 
महाराजा जिस साधु को वन्दन करते हैं, तब वह साधु 'धर्मलाभ' कहता हैं। हद यह 
साधु है क्‍या ?' सिपाही वहाँ से सीधा राजा के पास आया और उनसे कहा - 'मैं सुनार 
के घर सोने के जौ लेने गया था । उसके घर का दरवाजा बंद था । मैं दरवाजा खटखटाया 
और सोनी से कहा - 'जौ दे दे 7” तो अंदर से जवाब मिला - 'धर्मलाभ !! मैंने दो - 
तीन बार दरवाजा खटखटाया और उसे खोलने के लिए कहा । मगर अंदर से ' धर्मलाभ... 


को लेता जाऊँगा ॥” बहुत दिनों से सफरजन-सफरजन चाहते पुत्र के हाथ पर इन्हें रखते 
ही वह कितना खुश हो जायेगा और नाचने-कूदने लग जाएगा ? इन विचारों की कल्पना 
करते हुए स्पेश के पिता के मुख पर हास्य का तेज चमकने लगा | हे 

आशा से वेतन लेने जाते 20353 का भंग ४ तीन बजे वेतन लेने का 
समय होते ही वह हस्ताक्षर करने हेतु मैनेजर के रूम में गया । मैनेजर ने इसके नाम के 
चाउंचर पर ईंसके नाम के साथ रिपार्क किया - “यह अपना काम पूरा न करे, वहाँ तक 
इसे बेतन नहीं चुकाना ।” लाल पैंसिल से लिखे हुए अक्षर इसके हृदय पर मानो हथौड़े 
के जबर्दस्त प्रहार करके उसकी छाती की हड्डी-पसलियाँ चूर-चूर कर डालने लगे । मैनेजर 
ने कहा - “तुमने तीन दिन काम कम किया है, उसे पूरा करोगे, तब वेतन मिलेगा ।'! 
थोड़ी देर तक सहमते-सहमते धीमे स्वर में वह बोला - “मैनेजर साहब ! दया 'करो ४” 
मैनेजर साहब ने कहा - “भाई ! मैं इस विपय में कुछ भी नहीं कर सकता । सेठ कैसे 
तेज मिजाज के हैं, यह तुम जानते हो न ? अगर तुम्हें वेतन चाहिए तो उनके पास जाकर 
उनसे विनती करो ।” हाथ में चाउचर लेकर मन में अनेक प्रकार के विचार करता हुआ 
चह बड़े सेठ की ओफिस के द्वार पर जाकर खड़ा रहा । चपरासी ने सेठ को सूचना 
दी । अन्दर से आदेश छूटा - “५(१०॥८ 9 - अन्दर आ जाओ ।" उस कारकून ने अन्दर 
'जाकर नीचे झुककर सेठ को प्रणाम करके कहा - “साहब ! मुझे वेतन दें ।” यों चोलते- 
बोलते उसकी आँख में अभ्रु छलछला उठे । सेठ ने कहा -“यह नहीं हो सकता । अपने 
काम में हरामी ऋरनेवाले मनुष्यों को में कदापि माफ़ नहीं करता ।” नटबर ने रोते-रोते 
कहा - “साहब ! में कल सारी रात जागकर बाकी रहा हुआ काम पूरा कर दूगां । पर 
साहब ! मुझे आज बेतन दे दो ।" सेठ ने कहा - “तो परसों वेतन मिलेगा ।” उसने 
गिड़गिड़ात्ते हुए कहा - “सेठ साहब ! मुझे अधिक नहीं तो, कम से कम एक रुपया तो 
दीजिए । एक रुपया न दें तो कम से क्रम आठ आना तो दे ही दें ।” सेठ ने “5९ ०७! 
कहकर उसे निकाल दिया । एक गहरा निःश्वास लेकर कारकून रूम से बाहर आया और 
वाउचर मैनेजर के हाथ में सौंपते हुए चोला - “साहब १ कुछ भी नहीं बना (” फिर उसने 
सोचा - “मैनेजर से में एक रुपया उधार मांगू ।' परन्तु फिर मन मसोसकर रह गया कि 
मैं मांगू और वह नहीं दे तो ? दुनिया पर उसके मन में एक प्रकार का तिरस्कार व्याप्त 
हो गया कि धनवानों को गरीबों की परिस्थिति का ख्याल कहाँ से हो ? ओफिस से बह 
खाली हाथ चापस लौटा ! रास्ते में रह-रहकर मन में विचार आता रहा कि स्मेश को आज 
क्या जवाब दूंगा ? कल उसने सफरजन ले आने के लिए भलामण की थी। आज वह 
सारे दिन आँखे त्रकर मेरी प्रतीक्षा करता हुआ, आशा से बैठा होगा । मैं उसे क्या 
दूंगा ? यों चिचार करता हुआ वह उस फ्रूट्वाले की दुकान पर आ पहुँचा । 

पुत्र की संवेदना के पीछे झूरता पिता जेल के सींझ़वों में ४ सुबह अलग छांदकर 
रखाये हुए दो सफरजन उसकी नजर में आए । उन्हें देखते ही रमेश का दयाई चेहरा उप्तकी 
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का इकलौता जवान-पुत्र गुजर जाय; उस वक्त, उसकी माँ को खाने-पीने, पहनने-ओढने 
या चलने- फिरने में जगा भी मन नहीं होता, इन सबसे विरक्ति हो जाती है, यह हुआ: 
वैराग्य !” यह कौन-सा वबैराग्य है? उसका पुत्र मर गया, उसके दुःख से यह उत्पन्न हुआ 
है ! इसी प्रकार किसी युवती का पति अकस्मात्‌ चल बसता है तो उसका मन भी संसार 
पर से उठ जाता है । ऐसा वैराग्य दुःखगर्भित बैराग्य कहलाता है,। पहले भले ही वह बैग़ग्य 
दुःखगर्भित या मोहगर्भित हो, किन्तु बाद में वह जीव (तात्त्विक दृष्टि से) समझ के घर 
में आ जाता, है, 'तब वह वैराग्य ज्ञानगर्भित हो जाता है। ..- 5० 2] 
मौत सामने देखकर नकली साधु में से असली साधु नन गया: सोनी का वैश्ग्य 
भय-जनित था | उसने सोचा था - “भय से मुक्त हो जाने पर वेष छोड़ दूंगा ।'-परतु 
श्रेणिकराजा की ललकार से वह सच्चा साधु बन गया । श्रेणिकराजा ने उसे जिंदा छोड़ 
दिया ।.उस समय श्रेणिकग़जा को भी बहुत सहन करना पड़ा है.। लोग कहने लगे - 
“ओहो ! एक पवित्र मुनि की जो हत्या करके साधु का ढोंग करके बैठा है, उसे यों जीवित 
छोड़ा जा सकता है ?” प्रजा राजा पर टूठ पड़ी । मैतार्यमुनि राजा के दामाद थे.।.उनकी 
इस प्रकार हत्या करनेवाले व्यक्ति को जीवित छोड़ देने से पुत्री तथा उनके कुटुम्बीजन 
राजा पर टूट पड़े । परन्तु सम्यकृत्वी जीव धर्म के प्रति हृढ़ श्रद्धा के कारण जगत्‌ की, 
राजनीति की, कुटुम्ब को या पुत्र-पुत्री आदि-किसी की भी परवाह नहीं करता । ऐसी 
परिस्थिति कब आती है ? यद्यपि राजा ने उसे ढोंगी समझकर द्रगुजर नहीं क्रिया, अपितु 
कंठोर शब्दों में उसे कह दिया था - 'यदि तूने साधुत्व का त्याग कर दिया तो कड़कड़ाते 
तेल की कड़ाही में तल डालूंगा !' संक्षेप में जिसे सम्यकृत्व प्राप्त हो जाता है, वह कुटुम्ब 
-स्नेह और राजनीति आदि सबका त्याग कर सकता हैं और ऐसा निष्पक्ष न्याय पर इढ़ 
रह सकता है । ऐसा सम्यकृत्वी आत्मा होता है, वह अन्तरात्मा बन सकता है। ऐसा 
अन्तरात्मा आगे बढ़ता-बढ़ता अन्त में कर्मों के बन्धन तोड़कर परमात्म-दर्शा को प्राप्त 
कर लेता है । श्रेणिकराजा ने (साधुवेष पहने हुए) सुनार को जीवित, छोड़ दिया, उसका 
मुख्य कारण साधुपन था, साथ ही -साधुपन कायम-रखने की शर्त भी थी। 

. 'ज्ञात्ता धर्मकथा सूत्र” के आठवें अध्ययन का प्रसंग चल रहा-था कि सलिलाबत्ी 
विजय में वीतशोका नाम की नगरी थी ! वह नगरी कितनी लम्बी चौड़ी थी' के बात 
भी पहले कही जा चुकी है। वह नगरी देवलोक-सरीखी थी । देवलोक के देव जैसे सुखी 
होते हैं, वैसे ही वीतशोका नगरी के लोग देवों के समान सुखोपभोग करते थे । वर्तमान 
समय की तरह, वहाँ सरकार का,कोई,ब्रास नहीं था । उस नगगी में कोई चुःखी मनुष्य 
दिखाई नहीं देता था । उस समय राजा उदार और विशाल हृदय होते थे । अपनी गे 
कैसे सुखी रहे, वे यह देखना चाहते थे.। वे (राजा) प्रजा के सुख में सुखी और प्रजा 
दुःख में दुःखी होते थे | विक्रमगजा के राज्य में ऐसा कानून था कि कोई 2 
वहाँ रहने (बसने) के,लिए आता, उसे प्रजा में से प्रत्येक व्यक्ति एक-एक स्वर्ण-मोहर 
और एक-एक ईंट दे । इस कारण उस नगरी की जतता में कोई दुःखी दिखाई नहीं 
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गया । रमेश अपने पिता से लिपटकर बोला - "पिताजी ! मेरे पाप से आपको जेल में 
जाना पड़ा । अब मैं कभी सफरजन नहीं मांगूंगा ।” अपने पिता की ऐसी स्थिति देखकर 
बालक का हृदय-परिवर्तन हो गया । 

बन्धुओं ! एक बालक भी दुःख देखकर सफरजन छोड़ देता है । बोलो ! 
संसार में कितने दुःख देखे ? फिर भी सफरजनरूपी संसार का मोह छोड़ने का विचार 
होता है क्या ? 

संक्षेप में, समय काफी हो गया है। आज आपाढ़ी चौमासी पक्खी का पवित्र दिवस 
है। जैसे वर्षा होते ही धरती हरीभरी हो जाती है, वैसे आप भी अपना जीवन दान-शील- 
तप-भाव की, एवं ज्ञान-दर्शन-चारित्र की आराधना करके हराभरा बनाएँ । पुण्य के 
प्रभाव से तुम्हें धन-सम्पत्ति मिली हो तो परिग्रह पर से ममत्व का त्याग करके दीन-हीन- 
दुःखी एवं अभावपीड़ितों की सेवा करना । साथ ही रात्रिभोजन का त्याम, नाटक- 
सिनेमा-टी.बी. का तथा होटल के गंदे खान-पान का त्याग करना, सत्कार्यो में अपने 
धन का सद्व्यय करना । चातुर्मास काल में जितना अधिक हो सके, उतना अधिकाधिक 
धर्माराधना का लाभ लेना । व्याख्यान में जितना समय मिले उतना धर्मश्रवण का लाभ 
लेना । सामायिक, प्रतिक्रमण, त्याग, प्रत्याख्यान, साधु-साध्वियों की सेवा, साधर्मिक 
भक्ति आदि करना । ऐसा अवसर बार-बार नहीं मिलता । “आचारंग सूत्र” में उक्त कछुए 
को पुनः सूर्यदर्शन नहीं हुआ, वैसे ही आप भी अवसर चूके तो संसार में परिभ्रमण करना 
पड़ेगा। अतः जागृत, अप्रमत्त एवं सावधान रहकर समय का सदुपयोग अधिकाधिक जप, 
तप, धर्माराधना, मौन, संयम आदि में करो । विशेष भाव यथावसर कहा जाएगा । 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

आगम के व्याख्याता, विश्वविख्यात और परमतत्त्व के प्रणेता ऐसे विश्ववन्दनीय परम 
पिता प्रभु के मुख में से निकली हुई शाश्रतवाणी, जिसका नाम सिद्धान्त है । (त्ीर्थकर- 
प्रतिपादित) 'ज्ञात्ाधर्मकथांग सूत्र' के आठवें अध्ययन में अलौकिक भाव भरे हुए हैं । 
चार ज्ञान और चतुर्दशपूर्व (शास्त्र) के ज्ञावा पंचम गणधर श्रीसुधमास्वामी अपने विनयवान 
शिप्य श्री जम्वूस्वामी से कहते हैं - “उस काल और उस समय में सलिलाबती विजय 
में चीतशोका भाम की नगरी थी । वह बार योजन लम्बी और नौ योजन थी ।'! 





: भगरी सौहंती जल-बृक्ष-बगा; राजा सोहंता चतुरंगी सेना । 
नारी सोहंती पर-पुरुष-त्यागी; साधु सोहंता निरदय वाणी ॥ 
24 जिस नगरी में बहुत-से बाग-बगीचें हों, जहाँ बावड़ी, कुआ और नदी हो; 
तथा पर्वत हो; आम, इमली, नीम, आदि अनेक प्रकार के वृक्ष हों, दूसरे गाँव से आनेवाले 
यात्रियों को ठहले के लिए धर्मशाला हो, अनेक प्रकार के फल-फूल हों; जगह-जगह 
विश्राम के स्थान हों, यह सब नगरी का सौन्दर्य है। जिस नगरी में कुआँ, बाग, बावडी, 
धर्मशाला, उपाश्रय आदि &ै 22904 नहीं होते, तो वह नगरी शोभायमान ,नहीं होती, 
बीत शोका नगरी अत्यन्त थी, सुशोभित थी । आगे कहा है-- 
तीसेणं चीतसरोगाए ययहाणीए उत्तर-पुरत्थिमे दिसिभाए'डद कुंथे 
नाम॑ उन्जाणे /? * 7 7 
उस बीतशोका भामक राजधानी (नगरी) के उत्तरपश्चिम दिशा (ईशान कोण) में 
इन्द्रकुम्भ नामक उद्यान था । बह उद्यान बहुत ही रमणीय और मनोहर था'। आजकल 
बगीचा कहते हैं, उस समय में उद्यान कहते थे । बगीचे में वृक्ष होते हैं और जंगल में 
भी वृक्ष होते हैं, फिर बगीचे और जंगल में क्या अन्तर है ? बगीचे में वृक्ष व्यंवस्थित 
और कलात्मक ढंग से 80003 ए होते हैं । माली बगीचे के अमुक-अमुक भाग कल 
झाड़, अमुक विभाग में वगैरह के पौधें को रोपता है, तथा अमुक हिस्से में 
को रोपकर उसे सुशोभित करता है । 8 के पौधे लगाकर उनके बड़े होने पर उन्हें 
व्यवस्थित ढंग से काट-छांटकर व अनेक प्रकार की आकृतियाँ बनाकर बगीचे की 
शोभा बढ़ाता है । साथ ही पामी के हौज बनाकर उसमें फव्बारा लगाता है। लताओं का 
मंडप बनाता है चैठने के लिए बेचें स्थान-स्थान पर रखाता है | इस प्रकार माली बगीचे 
का वातावरण एकदम आननन्‍्दप्रद बनाता है । ऐसे बगीचे में थका हुआ मानव दो घड़ी 
बैठे तो उसकी थकान उतर जाती है।* का 
बन्धुओं ! यह,तो हुई तुम्हे शरीर की थकान उतारनेवाले बगीचे की बात । परन्तु 
सुम्हारी जीवनरूपी बाग कैसा है ? उसका विचार करना । बगीचे में सब चीजें यधास्थान 
व्यवस्थित हों तो वह बगीचा सबको अच्छा लगता है । लकड़ी के दुकड़े में से सुधार 
(बढई) सुन्दर फर्मिचर बनाता "है, वह सबको अच्छा लगता है । माली पुष्पों को तोड़कर 
सुन्दर फूलदानी में सजाता है और वह 0:30 2 दीवानखाने में कितना शोभा 
पाता है ? इसी प्रकार अपने जीवन में निहित को एकत्र करके जीवन का सुन्दर 
निर्माण करना है। उक्त बगीचा तो शरीर की थकान उतारेगा, 22%: अनन्तकाल-से यह 
आत्मा कई भव्रों में भटककर थक गया है । उसकी थकान उतारने के लिए किस बगीचे 
में जाना पड़ेगा ? यह जानते हो क्या ? 'उत्तराध्ययन सूत्र' में सुन्दर संमाधान दिया है- 
- धम्मा यगे चरे भिक्खु, घिईमं धम्म-सारही / 
-.. धम्मा यमे रए (दंदे, वंभेचेर-समाहिए, ॥/ 
5.5३ हट डे *. / - उत्तराध्ययन सू., आ.-१६, गाथा-१५ 


अच्छा और उपयोगी है । ऐसा अमूल्य समय पुनः-पुनः नहीं मिलेगा । परमात्म पद को 
प्राप्त करने का परवाना यहीं (इसी भव) से मिलता है। 

(आध्यात्मिक विकास की दृष्टि से) तीन प्रकार का आत्मा $ ज्ञानीपुरुषों ने 
तीन प्रकार का आत्मा बताया है - बहिरात्मा, अन्तरात्म और परमात्मा । आत्मा स्वरूप 
की दृष्टि से तो एक है, (एगे आया) । परन्तु जैसे पानी स्वरूप की दृष्टि से एक है, किन्तु 
हे ४ रंग (रंगवाली मिट्ठी) में मिला हुआ (मिश्रित) पानी अलग-अलग रंग का 
दिखाई देता है । कोई पानी में लाल रंग डालता है, तो पानी लाल रंग का हो जाता है | 
कोई पानी में नीला रंग डालता है, तो वह पानी नीले रंग का दिखाई देगा, वैसे ही उसमें 
हस रंग डालो तो वह हरे रंग का दिखाई देगा । इस प्रकार अलग-अलग रंग में मिला 
हुआ पानी अलग-अलग रूप में दिखाई देता है । परन्तु पानी के स्वरूप में किसी प्रकार 
का परिवर्तन नहीं होता । अन्तर सिर्फ अलग-अलग रंगमिश्रित होने का है ! इसी प्रकार 
तीनों प्रकार के आत्मा के आत्मपन में किसी प्रकार का अन्तर नहीं है । जैसा बहिरात्मा 
है, वैसा ही अन्तरात्मा है और चैसा ही परमात्मा का आत्मा है । उन तीनों में कोई अन्तर 
नहीं है (निश्चय दृष्टि से या स्वरूप दृष्टि से) इनमें अन्तर (फर्क) है तो सिर्फ साथ की उपाधि 
का है। वस्तुतः पानी के साथ अलग-अलग कलर मिल जाने से बह पानी अलग-अलग 
रूप का प्रतीत होता है । उसी प्रकार इन तीनों प्रकार के आत्मा में आत्मस्वरूप की दृष्टि 
से कोई अन्तर नहीं है। फर्क है तो सिर्फ उपाधि का है । उपाधि कौन-सी ? मिथ्यात्व, 
राग-द्वेप, मोह, कपाय इत्यादि उपाधि के कारण आत्मा उपाधि में पड़ा ३20 है। जो आत्मा 
इस प्रकार की उपाधि में अटक जाता है, फंस जाता है, आकुलताग्रस्त हो जाता है, उसका 
नाम बहिरात्मा है । जैसे कोई व्यक्ति नाटक में राजा का पार्ट अदा करता है और अपने 
आपको राजा मान लेता है, उप्ी प्रकार कर्मो के.चश होकर आत्मा एक भव में ही पृथक्‌- 
पृथक्‌ अवस्थाओँ का उपभोग करता है । कभी धनवानू बनता है, तो कभी निर्धन, तथव 
कभी राजा बनता है, तो कभी प्रजा । प्राणी जन्म लेता है तब बालक होता है, फिर 
(क्रमशः) ८ और वृद्ध होता है । इन सब स्थितियों को यदि आत्मा की मूल स्थिति 
मान लेना है तो वह बहिरात्मा और मिध्यात्वी (मिथ्या दृष्टि) है, क्योंकि बचपन, जवानी 
और चुढ़ापा, ये सब पर्यायें (अवस्थाएँ) हैं । जो जीव सम्पक्त्ववल (सम्यगूदर्शन या 
सम्यगदृष्टि) को प्राप्त कर लेता है, उसका यहिरात्मभाव छूट जाता है (और उसमें अन्तरात्म- 

भाव आ जाता है ) आप विचार करें कि में बहिरात्मा हूँ या अन्तरात्मा ? इस संसार की 
किसी भी क्रिया (प्रवृत्ति) में जीव अहंपन (मैं और मेरेपन-अहंत्व-ममत्व) का अभिमान 
करे तो उस समय अन्तरात्मपन कहाँ रहा ? 

जीवन में चाहे जितनी मुसीब्तें, आफतें या कष्ट आयें, फिर भी जो जीव अपने आत्म- 
स्वरूप को नहीं छोड़ता तथा यह जानता है कि कर्मराजा की आज्ञानुसार यह जीब अलग- 

अलग नाटक करता है; ऐसा जो जानता और समझता है, वह अन्तरात्मा दृष्टिवाला होता 
है। उसे अनुकूलता में हर्प और प्रतिकूलता में शोक (अफसोस) नहीं होता । वह उपाधि 
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वह लड़का मन ही मन सोचने लगा - “पहले आया, बह अच्छा था, उसे मेरे पिताजी 
ने कहां - “हमार गाँव खराब है।' यों कहकर उसे भेज दिया और यह व्यक्ति कहता है, 
मैं स्वयं खराब हूँ,' फिर भी उसे गाँव में रहने का ये आग्रह कर रहे हैं । थों क्यों करे 
हैं, पिताजी ?' अन्त में उसने पूछ ही लिया - “पिताजी ! आपने-ऐसा क्‍यों 
किया ? मुझे तो आपके दिये हुए जवाब से आप पर क्रोध आता है।”' इस पर पिता कहता 
हैं- “बेटा ! सुन ! पहले जो आदमी आया था, वह बिलकुल नीच था । उंसकी दृष्टि 
में सारे अबगुण भरे थे । इसी कारंण गाँव के सभी मनुष्य उसे अबगुणी नजर आए ॥ 
ऐसा दुर्गुणी मनुष्य अपने गाँव में रहता/बसंत्ता तो सारे गाव को बिगाड़ डालता | जबकि 
यह दूसरा मनुष्य आया, वह अकेला सद्गुणी है, उसे सारे गाँव के मनुष्यों में सदगु्ण 
ही नजर आए । अपने अंदर ही अवगुण दिखाई दिये । अतः यह मनुष्य पवित्र है। 
ऐसा सज्जन मनुष्य गाँव में रहे“बसे तो गाँव में सदगुण बढ़ेगा ! इस आशंय से मैंने 
दोनों को पृथकु-पृथक्‌ जवाब दिये ।” मी 
बन्धुओं ! जो मनुष्य उलठे रास्ते यर चढ़ा हुआ था, उसे, सभी दुर्जन ही नजर 
आए और जो सीधे रास्ते पर चढ़ा हुआ था, वह स्व-दोष का दर्शन करनेवाला था, 
उसे सभी सद्गुणी ही दिखाई दिये । इस प्रकार जिस आत्मा को पर (आत्म बाह्य पदार्थ) 
का संग लगा है, जो परायों के साथ प्रीति करता है, वह स्व-गृह को भूलकर पर की 
पंचायत में पड़ता है ! परन्तु ज्ञानी कहते हैं - “पर के साथ प्रीति करनैबाला आत्मा 
अज्ञानी है| उसे पता नहीं है कि पराया पदार्थ कदापि अपना नहीं होता । स्व में जो 
सुख है, वह पर में नहीं है ।” देखो ! आपके संसार में भी नासमझ मनुष्य को पंशये 
जितने अच्छे लगते हैं, उतने -अपने अच्छे नहीं लगते ।.* : ; 

- शरीर पड़ोसी जैसा है ; छोटे बच्चों को घर के मनुष्य अत्यन्त प्रेम से रखते हैं । 
माता घर में उसे खाने की अच्छी-अच्छी चीजें बनाकर देती हैं, फिर भी उसे बाहर से खाने 
की वस्तु लेकर खाना बहुत अच्छा लगता है। अगर पड़ोसी उसे एक मामूली चीज दे 
देता है, उस्ते बहुत ही अच्छी लगती है । यह तो छोटा बालक है, उसकी बात एक तरफ 
रखो ! मान लो, पुत्रवधू नई-नई शादी करके आई है, उसे उसकी सास, जेठानी, चनद 
और पति की अपेक्षा भी पड़ोसी बहुत हो प्रेम से बुलाते हैं । फिर भी घरवालों के साथ 
प्रेम से नहीं बोलती । उसे सास, ननद, जेठानी और पति की अपेक्षा भी पड़ोसी के साथ 
बहुत प्रीति हो गई है । इस कारण वह घर का कामकाज करती है, किन्तु बार-बार पड़ोसी 
के पास जाकर उनसे बात करती है, कहती है - “आप मेरे बहुत हितैषी हैं, आप मेरे सर्वस्व 
हैं। आप मुझे प्राणों से भी अधिक प्रिय हैं ।” ऐसे भासमझ मनुष्य को घरवालों की 
अपेक्षा पशाये अच्छे लगते हैं | बह पगायों के साथ प्रीति करती है । इसी प्रकार अपना 
चैतन्य स्वरूप आत्मा भी अज्ञानावस्था के कारण चैतन्य के साथ प्रीति न करके पुदमल 

* “रूपी पड़ोसी के साथ प्रीति करता है । कु 
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मुनि को देखकर सुनार के हृदय में हर्ष उमड़ा - 'आज धन्य घड़ी, घन्य भाग्य है कि 
मेरे आंगन में ऐसे तथारूप मुनिवर के चरण पड़े हैं । आज मेरा आंगन यवित्र हो 
गया ।' उस समय सुनार श्रेणिकराजा के (घड़ने के लिए) सोने के जौ घड़ रहा था । 
श्रेणिकराजा मगघदेश के स्वामी थे । उनके सिर पर कितनी जिम्मेदारी थी, राज्य संचालन 
की ? फिर भी जब भगवान्‌ (महावीर) या कोई भी श्रमण-श्रमणी मधारते, तब व्याख्यान- 
वाणी सुनने और उनके दर्शन करने का अवश्य लाभ लेते थे । उसमें एक दिन भी चूकते 
नहीं थे । ५३/3.ई. इतनी जिम्मेदारी है ? श्रेणिक नृप अनेक राज्यों का स्वामी था । 
तुम तो एक बंगले के भी पूरे धनी नहीं हो, फिर भी कहते हो कि क्‍या करें ? हमारे पास 
टाइम नहीं है। तुम्हे जग-सी तकलीफ पड़ती है, धर्म को पहला धक्का मारते हो ! बिना 
कठिनाई के धर्म हो जाय तो तुम करने को तैयार होते हो ! तुम धर्म की कीमत कैसी 
और कितनी समझे हो, कहूँ क्या ? तुम्हारा संसार है, तुम्हारे उदर से जन्मा पुत्र और धर्म 
को सौतेले पुत्र के समान समझते हो । सौतेले पुत्र का पालन दुनियादारी व्यवहार की 
हृष्टि से करना पड़ता है, इस रीति से करते हो । वह भी प्रसंग न आए, वहाँ तक । उसका 
जरा-सा भी अपराध हो जाए तो बेचारे पर डंडे पड़े ! इस प्रकार तुम धर्म तो करते हो, 
पर जग-सी मुश्किली आए तो तुरंत करते हो, धर्म का बहिष्कार ! बुखार आ जाए तो 
भी ओफिस में जाना ही जाता है, परन्तु सामायिक नहीं होती है। संत-दर्शन या व्याख्यान- 
श्रवण करने नहीं आना होता ! मगर श्रेणिकराजा उपाधि के समथ भी धर्म को धक्का 
नहीं मारते थे । ऐसी उनकी अटूट श्रद्धा थी, धर्म पर । अब हम मूल बात पर आएँ । 
मैतायंमुनि पर सुनार के मन में उत्पन्न शंका $ सुनार श्रेणिकरजा के दिये हुए 
सोने के जो घड़ रहा था । जौ लगभग तैयार हो चुके थे । उस समय मैतार्यमुनि गौचरी 
के लिए पधोरे | संत को देखते ही सुनार जो को छोड़कर संत को आहार बहराने (देने) 
के लिए उन्हें रसोई घर में ले गया । उस समय एक ऋ्रोंचपक्षी वहाँ आया और स्वर्ण के 
जो को अनाज के दाने समझकर चर गया । सुनार मुनि को आहार बहराकर बाहर आया 
और चहाँ एक भी जी न देखकर मुनि के प्रति उसने शंका की । उसने गे से कहा - 
“आपने मेरे सोने के जो चुरा लिये हैं! अगर जौ लिये हों तो मुझे जल्दी दे दो, क्योंकि 
राजा से मैंने समय पर जो घड़कर देने का वादा किया है। अत: राजा का आदमी अभी 
जौ लेने के लिए आएगा तब में क्‍या जवाब दूंगा ?'' यद्यपि मुनि ने वे जा नहीं लिये 
थे, परन्तु ऋचपक्षी को जी चुगते (चरते) देखा था । अतः वे बोले नहीं, क्योंकि जिस 
बात के कहने से किसी जीव की हिंसा होने की संभावना हो, ऐसी सावध भाषा मुनि 
नहीं बोलते । अतः इस समय पाप (हिंसादि) के डर से मुनि मौन रहे । तुम्हें किसी आदमी 
'पर चोरी की शंका हो, उस समय तुम उसे पूछो, उस समय वह मौन रहे तो तुम यों मान 
बैठते हो कि इसने चोरी की है, इसलिए मौन बैठा है । चोरी की शंका के वाद का मौन, 
चोरी की स्वीकृति जैसा माना जाता है। (पूछने पर) मुनि मौन रहे, इस लिए सुनार के 
मन में यह बात जम गई कि मुनि भे अवश्य ही जौ लिये हैं, किन्तु मुझे वापस देते नहों 
हैं। न जाने कहाँ रखे होंगे ? 





. शरीर पुलिस-दादा जैसा है ; बन्धुओं ! यह शरीर प्रत्येक गति में चलवान्‌ पड़ोसी 
है, क्योंकि जीव जिस-जिस गति में जाता है, वहाँ-वहाँ उसे तदनुरूप (तद्‌-योग्य) शरीर 
मिलता है। परन्तु (उसकी मृत्यु होने पर) यह शरीर उसके साथ नहीं आता, यह वहीं का 
वहीं 8335 है । तुम जब रहने का स्थान (निवासस्थान) बदलते हो, तब तुम्हारे युत्र- 
फ्ली साथ में आते हैं। किन्तु पड़ोसी साथ में नहीं आता । इसी ग्रकार शग्रीर क्या 
(मरने के बाद) किसी के साथ जाता है ? नहीं । वह यहीं रह जाता है । परलोक में यह 
शरीर पुलिस-दादा भी है | अनेक धनाढ्य लोग पुलिस को प्रतिवर्ष कुछ-न: कुछ 
दक्षिणा देते है । यह तो तुम भी जानते हो न ? इसका तो तुम्हें बराबर अनुभव है न ? 
पुलिस को चक्षिणा (भेंट-पूजा) देने में तुम्हें व्यापार में अथवा अन्य किसी बात में फायदा 
होता है क्या ? फायदा तो कुछ भी नहीं है, किन्तु-उसे भेंट-पूजा भ.करे तो, बह हैरान 
करता है | पुलिस-दादा को तुमने बीस वर्ष तक भेंट-पूजा दी, परन्तु दो वर्ष नहीं दी तो 
बह हैरान-परेशान कर देता है; पैसे हो इस शरीररूपी पुलिस-दादा को २५-३०-४०- 
५० बर्ष तक तुमने पोसा, परन्तु लगातार चारे दिनतक खाने को नहीं दिया तो यह निर्बल 
हो जाता है. । फिर इतने वर्षों तक शरीर को सब प्रकार से पोसा, वह व्यर्थ गया । फिर 
यह गले पड़ने में देर नहीं लगाता । ऐसा यह पुलिस-दादा है । उसे तुम ५० वर्ष तक तीन- 
तीन टाइम थाली में खाना भरकर पोसते हो, फिर भी आपत्ति के समय अलग हो जाता 
है । जो धनाद्य सावधान और विवेक्ी है, वह भेंट:पूजा देने से पहले इससे (तप, त्याग 
आदि के रूप में) बारह गुना काम निकलवा लेता है । बैसे ही इस पुद्गलरूंपी पुलिस- 
दादा को तुम तीम-तीन टाइम पोसते हो तो उससे जो काम निकलवाना हो, वह निकलवा 
लेना । बोलो, इस (शरीर) से कौन-सा काम निकलवाना है ? 
देबानुप्रियों ! यह उत्तम मानवभव मिला है । संसार आधि-व्याधि-उपाधि और विषय- 
कपायों का उकरड़ा (गंदकी का ढेर) है । उसमें हीराकणी के समान धर्म रहा 53४० ' 
यह शरीररूपी पुलिस-दादा बैठा-बैठा इतने वर्षों से (प्रतिदिन) ततीन-टाइम ( 
उपभोग रूप) भेट-पूजा का उपभोग कर रहा है । अब उससे कहो कि इस उकरड़े में से 
धर्मरूपी होराकणी को प्राप्त करने में मदद करे । यह (शरीररूपी) पुलिस-दादा सहयोग 
'कर सकता है । फिर भी इसे उकरड़े में से हीरमणी प्राप्त कने की अकल नहीं आती । 
इसे विषय-कपाय का उकरड़ा उठाना बहुत॑ अच्छा लगता है। भगवान्‌ कहँते हैं - “ऐसा 
दुर्लभ और उत्तम मानवभव मिलने पर भी अज्ञानी आत्माएँ धर्म का रसास्वाद ले हीं 
सकती । उसका कारण है - पशुतुल्य वृत्ति | पशु को रलों के ढेर पर खड़े रखो तो वे 
रन के ढेर पर मलमूत्र करेंगे । उसमें से अन्न के कण चीनेंगे, किन्तु रल नहीं लेंगे। मुर्गा 
उकरड़े को बिखेर कर उसमें से जूठन के दाने खायेगा, पर हीराकणी आएगी.तो उसे फेक 
देगा । उसी प्रकार यह जीव महान्‌ पुण्योदय से प्राप्त मानवभवरूपी रल के क्षेत्र में आया, 
यसतु उस पशु क्ती तर विषय-कपायरूपी कणिका को देखता है| पशु में रल को 
पहचानने, लेने की या रल को लेने के लिए सहयोग देने की बुद्धि नहीं होती । उसमें 


पुनि को देखकर सुनार के हृदय में हर्ष उपड़ा - 'आज धन्य घड़ी, घन्य भाग्य है कि 
प्रांगन में ऐसे तथारूप मुनिवर के चरण पड़े हैं। आज मेरा आंगन पवित्र हो 
।' उच्त समय सुनार श्रेणिकगाजा के (घड़ने के लिए) सोने के जौ घड़ रहा था । 
कराजा मगधदेश के स्वामी थे । उनके सिर पर कित्तनी जिम्मेदारी थी, राज्य संचालन 
' फिर भी जब भगवान्‌ (महावीर) या कोई भी श्रमण-श्रमणी पधारते, तब व्याख्यान- 
[ सुनने और उनके दर्शन करने का अवश्य लाभ लेते थे । उसमें एक दिन भी चूकते 
थे । का इतनी जिम्मेदारी है ? श्रेणिक नृष अनेक राज्यों का स्वामी था । 
गे एक बंगले के भी पुरे धनी नहीं हो, फिर भी कहते हो कि क्‍या करें ? हमारे पास 
' नहीं है हा 'जरगा-सी तकलीफ पड़ती है, धर्म को पहला धक्का मारते हो ! बिना 
ताई के धर्म हो जाय तो तुम करने को तैयार होते हो ! तुम धर्म की कीमत कैसी 
कितनी समझे हो, कहूँ क्‍या ? तुम्हारा संसार है, तुम्हारे उदर से जन्मा पुत्र और धर्म 
पतेले पुत्र के समान समझते हो । सौतेले पुत्र का पालन दुनियादारी व्यवहार की 
पे करना पड़ता है, इस रीति से करते हो । वह भी प्रसंग न आए, वहाँ तक । उसका 
सा भी अपराध हो जाए तो बेचारे पर डंडे पड़े ! इस प्रकार तुम धर्म तो करते हो, 
परा-सी मुश्किली आए तो तुरंत करते हो, धर्म का बहिष्कार ! बुखार आ जाए त्तो 
ग्ेफिस में जाना ही जाता है, परन्तु सामायिक नहीं होती है| संत-दर्शन या व्याख्यान- 
॥ करने नहीं आना होता ! मगर श्रेणिकराजा उपाधि के समय भी धर्म को धक्का 
मारते थे । ऐसी उनकी अदूट श्रद्धा थी, धर्म पर । अब हप मूल बात पर आएँ | 
मैतायेमुनि पर सुनार के मन में उत्पन्न शंका ४ सुनार श्रेणिकराजा के दिये हुए 
के जौ घड़ रहा था । जौ लगभग तैयार हो चुके थे । उस समय मैतार्यमुनि गौचरी 
लए पधारे ( संत को देखते ही सुनार जौ को 83 संत को आहार बहराने (देने) 
नए उन्हें रसोई घर में ले गया । उस समय एक वहाँ आया और स्वर्ण के 
क्रो अनाज के दाने समझकर चर गया । सुनार मुनि को आहार बहराकर बाहर आया 
वहाँ एक भी जौ न देखकर ५ के प्रति उसने शंका की । उसने ३ से कहा - 
पे मेरे सोने के जौ चुरा लिये हैं! अगर जौ लिये हों तो मुझे जल्दी दे दो, क्योंकि 
'से मैंने समय पर जौ घड़कर देने का वादा किया है। अतः राजा का आदमी अभी 
नेने व्ते लिए आएगा तब में क्‍या जवाब दूंगा ?” यद्यपि मुनि ने वे जौ नहीं लिये 
परन्तु क्रौचपक्षी को जी चुगते (चरते) देखा था । अतः वे बोले नहीं, क्योंकि जिस 
के कहने से किसी जीव की हिंसा होने की संभावना हो, ऐसी सावथ भाषा मुनि 
बोलते । अतः इस समय पाप (हिंसादि) के डर से मुनि मौन रहे । तुम्हें किसी आदमी 
ब्रोरी की शंका हो, उस समय त्तुम उसे पूछो, उस समय वह मौन रहे त्तो तुम यों मान 
| हो कि इसने चोरी की है, इसलिए मौन बैठा है । चोरी की शंका के बाद का मौन, 
: की स्वीकृति जैसा माना जाता है । (पूछने पर) मुनि मौन रहे, इस लिए सुनार के 
में यह बात जम गई कि मुनि ने अवश्य ही जौ लिये हैं, किन्तु मुझे वापस देते नहीं 
नजाने कहाँ रखे होंगे ? , | 5 - 
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“झाई ! यहाँ पानी डालने की मनाही है, किन्तु पानी डाल दिया, बह हमारा अपराध है। 
हम अपनी भूल कबूल करते हैं। बात यह है कि यह वहू नई ही विवाह करके आई है 
उसे इस कायदे का पता नहीं था । लड़की है ॥ इससे भूल हो गई है| मैं इस पर घूल 
डलवा कर साफ करा देता हूँ | तुम अब चुप रहो ।” पर्तु वह पुलिस तो बकवास कला 
बंद ही नहीं करता । यह सेठ भी बहुत धनवान्‌ है । किसी के दबान में आ जाए, ऐसा 
नहीं है । अतः कहता है - “मैं अभी तुझे चार तमाचे मार सकता हूँ । मैं कमजोर नहीं 
हूँ। परन्तु तूने सरकारी पद्म धारण किया है, इसलिए कुछ कह नहीं सकता ।” इस पर 
तो बह पुलिसकर्मी भड़क उठा - “क्या मेरा कोई वर्चस्व ही नहीं ? अगर पुलिस के पढ़ें 
का ही वर्चस्व है तो ले यह पट्टा फेंक देता हूँ ।” यों कहकर उसने पुलिस का पट्टा 
निकालकर फेंक दिया । उसने ज्यों ही पट्टा फेंका, त्यों ही सेठ भे पकड़कर उसके गाल 
यर चार तमाचे जड़ दिये । वह बोला - ““मैं पुलिस हूँ.। तुम मुझे मारनेबाले कौन ?'' 
पुलिस ने सेठ के खिलाफ शिकायत की । कोर्ट में सेठ को चुलाकर पूछा - “पुलिस को 
तुमने किसलिए चाँटे मारे ?” सेठ ने कहा - मैंने पुलिस को नहीं मारा, मेंने एक सामान्य 
मनुष्य को मारा है | इससे पूछ लो, इसने पुलिस का पट्टा उतारकर फेंक दिया, उप्तके 
बाद मारा है ।” तदनन्तर सब पूछताछ की गई । सेठ ने सारी घेटना सच कह दी । 
यह सुनकर सरकार ने सेठ की पीठ थपथपाकर कहा - “शाबाश !”' इस प्रकार सरकार 
ने सेठ को शाबाशी दी और पुलिस को रिठायर किया । तुम्हें और हमें, सबको शावाशी 
चाहिए पर वह कब मिलती है ? तुम श्रावकपन के प्रति वफादार रहो और हम साधुपन 
के ग्रति वफादार रहें तो । अन्यथा, तुम्हारी या हमारी कौड़ी की कोमत नहीं रहती । उस 
पुलिस की तरह रिटायर होना पड़ेगा । साधु को साधुपन का मूल्य चुकाना पड़ेगा | गुण 
होगा, त्तो कौमत होगी । अन्यथा कोई नहीं पूछेगा ॥  * ३४ हे 
ब्राह्मण और नीरनल का दृष्ठांत ४ एक बार एक ब्राह्मण बीरबल के पास 
आकर रोने लगा.। बीरबल ने पूछा - “क्यों रोते हो ?” वह बोला - “मैंने इतने शासन 
पढ़े, फिर भी मुझे कोई पण्डित नहीं कहता ।”' बीरबल की बुद्धि तो आप जानते ही हैं 
न ? बीरबल ने हंसकर कहा - ' हक हहूँ साथ गाँव पण्डितजी-पण्डित॒जी कहकर पुकारे, 
ऐसा कर दूं ! पर तुम मुझे क्या दोगे ?! पण्डित ने कहा - “मैं आपको ५०० रूपये 
दूंगा ।” बीरबल ने पाँच सौ रुपये लेकर कहा - “अगर एक महीने में तुम्हें लोग 
पण्डितजी न कहें तो तुम कहोगे वह सजा मैं भोग लूंगा ।”' बीरबल ने मीठी गोलियों 
खरीदी और कुछ बच्चे एवं किशोरों को इकट्ठे किये । उन्हें गोलियाँ देकर कहा कि “यह 
आदमी चाहर निकले तो तुम्हें - ओ पण्डितजी, ओ पण्डितजी कहना ।' अब तो ज्योही 
यण्डित बाहर निकला, त्योही चालको की टोली उसके पीछे पड़ गया और जोर-जोर से 
'ओ पण्डितजी ! ओ पण्डितजी' कहकर उसके पीछे चलने लगे । तीन-चार दिनों में तो 
सब जान गए कि यह पण्डित है । इसलिए दूसरे लोग भी पण्डितजी-पण्डितजी कहने 
लगे । इससे ब्राह्मण घबरा गया और सबको गालियाँ देने लगा । क्या इसे पण्डित कहा 


ग्न्च्ेी | नर * नल हे 


पु 


नाभ !! यह भात्र एक ही अवाज आती है ।” इस पर राजा श्रेणिक मन में सोचा 
त्राधु के सिवाय और कोई 'घर्मलाभ' शब्द नहीं कहता । अतः क्या माज़रा है ? में 
वहाँ जाऊँ। श्रेणिक महाराजा तुरंत वहाँ से उठकर सोनी के घर पहुँचे और कहा - 
ब्राजा खोलो ॥” तब अंदर से सोनी बोला - “धर्मलाभ ।”' श्रेणिक ने कहा - “मैं 
'कराजा हूँ ।" अतः सोनी ने तुरंत दरवाजा खोला । सजा घर के भीतर गए, देखा 
सुनार साधु के वेश में बैठा है । 

नि का शव देखते ही भेणिकराजा का हृदय रो पढ़ा & एक ओर सोने के 

हु हैं, और दूसरी ओर मैतार्यमुनि का शव पड़ा है । राजा ने सोनी से पूछा - “यह 
क्या है ?” सोनी बोला - “गुम हुए जौ के लिए मुझे साधुजी पर वहम हुआ । 
तो वे कुछ बोले नहीं । फलत: मैंने उन्हें मार डाला ।'' यह सुनकर राजा सोचते 
“एक ओर मैतार्य (मुनि) मेरे (गृहस्थ पक्ष) दामाद हैं तथा संत हैं । दूसरी ओर मुझे 
“मात्र के प्रति प्रेम (आदर) है, यों समझकर इस सुनार ने साधु का वेष पहना है । 
| अब इसे छटकने नहीं दूंगा । 
भ्रेणिकराजा ने ननावदी साधु को ललकारा १ चह बोले - “ओरे ढछोंगी ! मृत्यु के 
से तूने साधुवेश पहन लिया है। साधुवेश में होने के कारण मैं तुझे कोई सजा नहीं 
॥ इस समय तुझे जीवित जाने देता हूँ। परन्तु यदि तूने अब साधुवेश छोड़ा तो तुझे 
कड़ाती तेल की 'कड़ाही में तल डालूंगा ।” ग़जा श्रेणिक ने सुनार को झूठा 
ती समझा था । इसलिए, ये उद्गार निकाले । सच्चे बैरगी को बह ऐसे शब्द 
कहते । सच्चे बैरागी को देखते ही उनका हृदय हपित हो उठता है और उसके चरणों 
स्तक झुक जाता है । 
जीव को तीन प्रकार से वैराग्य उत्पन्न होता है - ज्ञान से, दु:ख से और मोह से । 
व का अर्थ - विषयों और कपायों से विरक्ति-अरुचि | फिर वह अरुचि त्तीन प्रकार 
त्ी है । यदि चह अरुचि ज्ञान से हुई हो तो वह ज्ञानगर्भित बैराग्य कहलाता है। दुःख 
करण विरक्ति उत्पन्न हुई हो तो उसे दुःखगर्भित वैराग्य कहा जाता है और जिसे मोह 
प्तारण विरक्ति उत्पन्न हो तो उसे मोहित बैराग्य कहा जाता है । जिसे जीव और 
, दार्नों के प्रति श्रद्धा है तथा जिसे ऐसी समझ है कि कर्म से यह जीव बंधा हुआ 
संसार कर्मबन्धन के कारण है। अतः अगर में संसार (जन्म-मरणादि रूप) से छूट 
ये कर्मबंधन से रुक जाएँ और तपश्चरण द्वारा पुराने (पूर्वकृत) कर्मो का क्षय हो 
॥ ऐसी भावना से जो संसार के प्रति घृणा-अरुचि की दृष्टि से देखता है, उसका वह 
य ज्ञानगर्भित कहलाता है । आज कोई सामान्य स्थिति का व्यक्ति दीक्षा लेता है तो 
“ प्राय.) कहते है - “इसे (जीवन में) दुःख था, इसलिए इसमे दीक्षा ग्रहण कर 
। अतेः इसका यह बैणग्य दुःखरगर्भित है। मगर ऐसा कहनेवाले को यह पता नहीं 
# वास्तव में दुःखगर्भित किसे कहा जाता है ? ज्ञानी कहते हैं - “जैसे किसी महिला 





बैठो, परन्तु वह हे सामने संसार की बातें नहीं करेगा । जैन साधु की बातों में भी 
बैराग भरा होता है। जहाँ पाप का आवागमन होता हो, किसी को दुःख होता हो, तो 
चैस्सी भाषा जैन साधु कदापि नहीं बोलता । वह निर्दोष और पवित्र भाषा बोलता 
है। अतः साधु की कीमत निरवद्य भाषा से है । वीतशोका नगरी के बाहर ईशान कोण 
में इन्धकुम्म नाम का उद्यान था । उस नगरी का राजा कौन था ? कैसा था ? अब,इसका 
भाव यबथावसर कहा जाएगा । हु 


स्व. लाराबार्ड महासलीजी की पुण्यतिथि ) 

आज हमारे तारे जैसी जगमगाती स्थ. पूज्य ताराबाई महासतीजी की पुण्यतिधि 
है।थों तो उनकी पुण्यतिथि माघ वदी २ की है। परन्तु खंभात-संघ ने उनकी पुण्यतिथि 
आपाढ़ वदी २ के दिन मनाने का निश्चय किया है। क्योंकि देश में चातुर्मास सिवाय 
'के दिवसों में संत-सतियों का योग कम होता है, इस कारण धर्मकरणी कम होती है । 
इस प्रयोजनवश खंभात-संप्रदाय के प्रत्येक क्षेत्र में पूज्य ताराबाई महासतीजी की 
पुण्यतिथि आज ही मनाई जाती है | यद्यपि समय काफी हो गया है, इसलिए संक्षेप 
में ही में कहूँगी । ५ 4 * 


( स्तर, महापैराग्य सम्मन्ना पृ. ताराभाई महासतीजी का संक्षिप्त जीवन परिचय ) 


जिनका जीवन धूपबत्ती के समान सौरभ फैला गया है, तथा .गुलाब के फूल के 
समान महकता था, शिप्या-मंडली में जिनका जीवन त्तारे के समान चमकता था, ऐसे 
स्व. महावैशग्य सम्पन्ना ताराबाई महासतीजी की आज स्वर्गरिहण तिथि है। आप,सब 
समझ सकते हैं कि उनका जीवन कितना उज्ज्वल और चारित्र सम्पन्न होगा ? उनमें 
क्रितना विनय, विवेक और वैराग्य आदि सद्‌गुणों की सुवास होगी कि जो शिप्या-थीं, 
फिर भी जिनकी 4: 02:8४ कक, ज्य गुरुणीजी मना रही हैं । उनमें रहे हुए अखूट 
गुणों का वर्णन का के लिए तो अपने पास समय थोड़ा है, मगर उनके जीवन का बहुत 
ही संक्षिप्त परिचय आपके समक्ष प्रस्तुत कर रही .हूँ । ४ ३० कक कि 
उन महासतीशभ्री का जन्म अहमदाबाद शहर:में हुआ था । उनके पिता उ 
थे और माता समस्तबहन थी । उनका विवाह १४ वर्ष क्ी उम्र में हो गया था । उनके 
यति का नाम केशवलालभाई था । बे बहुत बड़े व्यापारी थे । उनका संसार खूब सुखी 
था । उस सुखी संसार में दुःख किसे कहा जाए, इसका भी ख्याल नहीं था । ऐसा महानू 
वैभव, सम्पत्ति, सुख-साधन आदि से सम्पन्न गृहस्थ-संसार सब प्रकार से खूब सुखी 
था ।.पर्तु कुदरत मनुष्य को कब कहाँ-से कहाँ.पटक देती है, इसकी किसी को कोई 
खबर नहीं है । इस प्रकार से २४ वर्ष की बय में उन पर दुःख का पहाड़ दूढ पड़े, ऐसी 
घटना बनी । इनके पति का अचानक हार्ट फैल होने से दुःखद अवसान हुआ । इस 
कारण उनके सिर पर घर-संसार की सारी जिम्मेदारी आ पड़ी । आपके चार पुत्र थे । ऐसे 
' अवसर पर उन्हें हमारा (पू. शारदाबाई महासतीजी का) सम्पर्क हुआ । ज्यों-ज्यों थे हमारे 
&। 


* के 
० 


देता था । उच्त समय के राजा उदार और विशाल दिल के होते थे । एक-एक स्वर्णमोहर 
से उसका व्यवसाय चल पड़ता और प्रत्येक घर की एक-एक ईंट से उसका मकान बन 
जाता । आज (किसी नगर में) एक नया मनुष्य रहने (बसने) हेतु आए, तो उसे प्राय: लूटने 
की हो वृत्ति है । इस कारण बेचारा वह मनुष्य ऊँचा कहाँ से आए ? जिनकी वृत्ति 
दूसरों को देने की होती है, वह देवी वृत्ति कहलाती है । ऐसे मनुप्य मनुष्य के रूप में 
देव है । इसके विपरीत जिनको वृत्ति दूसरों से छीनने - शोषण करने की है, वह राक्षसी 
वृत्ति है । ऐसे मनुष्य मनुष्य रूप में राक्षस जैसे हैं । 

इस (उक्त) नगरी का नाम वीतशोका था । इसलिए इसमें शोक का तो नामोनिशान 
नहीं था । सभी मानव आनन्द में रहते थे । नगरी में एक उद्यान था, वह कैसा था ? नगरी 
का राजा कौन था, कैसा था ? इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 


-._ _व्यारव्यान.- ९ 


( आपाढ़ बढ २, मंगलवार ता. १३- ७-७६) 
' आपाढ़ वदी २, मंगलवार ५ जे ता. १३-७-७६ 
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( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनन्त करुणानिधि, त्रैलोक-प्रकाशक शासन-सप्राट, चीर प्रभु की शाश्रत्तीवाणी, 
उसका नाम सिद्धान्त-वचन । 'ज्ञाता धर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का अधिकार चल 
रहा है। इस अध्ययन में मल्लिनाथ भगवान्‌ का अधिकार है । परन्तु वह भगवती कहाँ 
जन्मी थीं ? उस नगरी का नाम क्‍या था ? वह नगरी कैसी पवित्र थी । इत्यादि पूर्व भूमिका 
का वर्णन करना चाहिए | सलिलावती नामक विजय में वीतशोका नाम की पवित्र नगरी 
थी । वह नगरी प्रत्यक्ष देवलोक-सरीखी थी । देवलोक-सरीखी का मतलब है - वहाँ 
देवलोक नहीं था, परन्तु देवलोक की उपमा दी है | तुम कोई चीज किसी चीज जैसी 
हो तो उसकी उपमा देते हो न ? तुम छाछ पी रहे हो और वह छाछ मीठी हो तो, तुम कह 
देते हो, यह छाछ दूध जैसी है । तो क्या वह छाछ दूध बन जाती है ? अथवा यह गुड़ 
शक्कर जैसा है ? तो क्‍या गुड़ शक्कर बन जाता है ? नहीं । किसी वस्तु में अपुक अंश 
में समानता हो तो उपमा दी जाती है । इसी प्रकार वीतशोका नगरी के प्रजाजन देवलोक 
के समान सुखी थे । नगरी किससे सुशोभित होती है ? देखिए लोकबाणी - 


पत्थर जैसा हृदय भी पिघल जाय । प्रत्येक व्यक्ति के मुख से एक ही तरह के उद्गार निकल 
रहे थे - 'अहो ! कैसा है ताराबहन का दृढ़ वैराग्य ! साथ ही पुत्रों का माता के प्रति कितना 
अगाधघ प्रेम !' परन्तु विरक्त मन हृढ़ वैर्गी ताराबहन प्रेम के बन्धन तोड़कर, स्नेह के 
सम्बन्ध को छिटकाकर, माया के बन्धन को बिखेरकर, मोहपाश ज्ले बन्धन रूप संसार 
का त्याग करके दीक्षा लेने हेतु दीक्षामण्डप में आई । उप्त समय का दृश्य इतना करुण 
हो गया कि सभी की आँखें आंसुओं से छलक उठी । कहने लगे - ' धन्य है वैद्यग्यवासिनी 
ताराबहन को कि रागभाव का पाश तोड़कर वैराग्यवाटिका में विचरण करने हेतु इस 
विरकक्‍तत्मा मे प्रयाण क्रिया है ।' पुत्रों को करूण रुदन देखकर सभी की' 3 ० से 
अश्रुधारा फूट पड़ी । दीक्षाएँ तो बहुत होती हैं, परन्तु पुत्रों का मोह छोड़कर अभिनिष्कमण 
करनेवाली आत्मा तो बहुत बिरल होती है। दीक्षा 2 ताराबहन ताराबाई महासतीजी 
बनी । दीक्षा लेकर थे ज्ञान-ध्यान, त्याग-तप और संयम ,में, चासिराधना में अत्यन्त 
इृढ़ हो गई । दीक्षा में छोटी होती हुई भी वे बड़ी सतीजी जैसी कर्तव्य अदा करती थीं, 
वैरागी बहनों को पढ़ाने और सिखाने का कार्य वे स्वयं करती थीं । उनका अपना एक 
ही ध्येय था - मुझे कोई पण्डित या विदुपी नहीं बनना है, अपितु मुझे सभी साध्वीजी 
की सेवा करके कर्मक्षय करने हैं। उन्हें सिद्धान्त और तत्त्वों के अध्ययन, थोकड़े और 
प्रश्नों का अच्छा ज्ञान था.। वे अपने से छोटी साध्वियों तथा वैरागिनों को थही कहा 
करती थीं कि 'अपनी साधना ऐसी होनी चाहिए कि हम शीघ्र मोक्ष (सर्व कर्ममुक्ति) 
प्राप्त कर सकें ।! ४ | 20 

वि.'सं. २०१८ में मुंबई - कांदावाड़ी चातुर्मास के लिए आना हुआ । क्रमशः 
कांदावाड़ी, मादुंगा और दादर चातुर्मास करने के बाद संबत २०२१ में विलेपालें 
चातुर्मास हुआ । वहाँ उन्हें असोज महीने में ज्ञात हा कि गर्भाशय में कैन्सर हो 
गया है । इस वात की जानकारी होने पर भी उनके मन में जरां भी उद्देग नहीं हुआ । पूछने 
पर प्रसन्नता से कहती थी - “इस शरीर के कैन्सर के साथ कर्म का कैन्सर हो जाए तो 
कितना उत्तम !" के  प है 

कर्म से लदने हेतु केसरिया किया $ अहो ! कैन्सर से क्या घबराना ?-यह तो 
शीघ्रातिशीघ्र कर्मों को क्षय करने का, आत्म-साधना में रमण करने का और पण्डित- 
मरण से मरने का सिग्नल है । अपनी आत्मा को सम्बोधन करके वे कहतीं - ''देखना, 
चेतनराजा ! इससे (कर्म के साथ युद्ध में) पीछे हटना मत ।” ः 

ध 2286 ४ख भोगवे, करे सुखनो उपाय । 

हे त् आत्मा, सुखमां रदे सदाय ॥7 |. 

संक्षेप में, उनकी आत्मा अत्यन्त जागृत थी । इसलिए वे शूख्वीर और धीर बनकर 
क्ेसरिया करने के लिए सुसज्ज (तत्पर) हुई । अपनी संयम-साथधना में जया भी खामी नहीं 
आने देती थीं । ट्रीटमेंट अच्छा मिलने से उनका रोग सर्वथा मिंट गया । संवत्‌ २०२२ 
में आपने धाटकोपर चातुर्मास क्रिया । चातुर्मास पूर्ण होते ही, अन्त में कार्तिकी पूर्णिमा 


.. <4 #ए>सल्थल्ट शारदा शिखर भा-१ ड्स्य्य्य्ख्जत ] 


भिक्षाजीदी वीतरागपधथिक श्रमण धर्मरूपी बगीचे में विचरण करे । धर्मरूप बाग 
में रमण करनेवाले धर्म-रथ के सारथी, घेर्यवान्‌, इन्द्रियों का दमन करनेवाले, समाधि- 
धारक साधु सदैव धर्मरूपी बगीचे में विचरण करे । ऐसा उत्कृष्ट वीतराग-प्ररूपित 
(आत्मा) धर्मरूपी बगीचा है । इसी बगीचे में सैर करने के लिए तुम आआगे त्ो तुम्हारे 
जीवन का निर्माण इतना सुन्दर होगा कि तुम्हें आत्मभाव में स्थिर रने/होने का मन हो 
जाएगा । फिर किसी की निन्‍्दा-चुगली करने का, या किसी के दुर्गुण देखने का तुम्हें 
मन ही नहीं होगा । क्योंकि आत्मा सीधे मार्ग पर आ गया है, वह (ऐसा आत्पा) सर्वत्र 
गुण ही देखता है, दुःख में से सुख खोजता है, जबकि उलटे रास्ते पर चढ़ा हुआ 
आत्मा गुण में से भी अवगुण देखता/दूंढ़ता फिरता है । 

एक बार एक किसान कुंए के कांठे पर कोश द्वारा पानी निकालकर अपने वैल को 
पानी पिलाकर थोड़ी देर विश्राम लेने के लिए बैठा था । उसके साथ उसका जवान बेटा 
भी बैठा था । उस्त समय एक मनुष्य हॉफता-हॉफता दौड़कर वहाँ आया । वह उप्त किसान 
से कहता है - "भाई ! मैं बहुत ही प्यासा हूँ, मुझे पानी पिलाओ भ !"” किसान ने उसे 
पानी पिलाया । अतः वह मनुष्य पूछता है - “भाई ! तुम्हारा गाँव कैसा है ?”' तब किसान 
कहता है - “तुम किस आशय से पूछ रहे हो और इतने उतावले होकर कहाँ जा रहे 
हो ?" आगन्तुक मनुष्य कहता है - “भाई ! क्‍या बात कहूँ ? मेरे गाँव में एक भी मनुष्य 
अच्छा नहीं है | सारे गाँव के मनुष्य खराब हैं । इसलिए उनका संग छोड़कर मैं भाग आया 
हूँ। इसी कारण पूछता हूँ कि तुम्हारा गाँव कैसा है ? यदि अच्छा हो तो रहने के लिए 
पूछता हूँ।”” 0208८ नकर किसान कहता है - “भाई ! हमार गाँव तुम्हारे गाँव से भी अधिक 
चुस है। ओरे भाई ! यह गाँव तुम्हे पसंद नहीं आएगा ।” यह सुनकर वह उठकर चल 
दिया । किन्तु पिता के ऐसे जवाब से पास में बैठे हुए जवान लड़के का रक्त उबल 
पड़ा । 'अहो ! मेरे पिताजी कैसे हैं ? हमारा गाँव कितना पवित्र है । गाँव में कोई चोर 
नहीं है, व्यभिचारी नहीं है । कोई किसी की निन्‍्दा नहीं करता, कोई ठगी या धूर्तता नहीं 
करता, कोई जुआरी नहीं है, कोई शराब नहों पीता, सभी एक-दूसरे के साथ भाई-भाई 
की तरह हिल-मिलकर रहते हैं । फिर भी क्‍यों ये गाँव के ऐसे अवगुण बोलते हैं ? मेरे 
मन में ऐसा विचार आता है कि दरांती लाकर बाप को मार डालूं !” इतने में तो एक 
दूसस आदमी आया । उसने पीने के लिए पानी मांगा । उसकी तरह उसे भी किसान ने 
पानी पिलाया । पानी पिलाकर किसान ने पूछा - “भाई | तुम कहाँ जा रहे हो ?” वह 
कहता है - “भाई ! हमारा गाँव बहुत पवित्र है गाँव में कोई चोर नहीं है, गाँव में सभी 
सज्जन और सदगुणी आत्मा रहते हैं । सारे गाँव में एकमात्र मैं ही अकेला ऋदधी हूँ, 
अपवित्र हूँ। यदि में वहाँ रहूँ तो दूसरे को मेरा संग (चेप) लगे, गाँव अपवित्र हो जाए, 
इसलिए में गाँव छोड़कर निकल गया हूँ । कहीं चन में जाकर रहूँगा ।” इस पर वह 
किसान बोला - “' भाई ! तुम्हें जंगल में जाकर रहने की जरूरत नहीं है | तुम हमारे गाँव 
में सुखपूर्वक रहो ।'" 
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.. अन्तिम उद्यार - “अब मैं खंभात नहीं आउगी” : “अब हम देश में, जानेवाः 
हैं; तो चन्दिका की दीक्षा वैशाख महीने में अच्छी तरह देना । मैं अब खंभात आनेवाल 
नहीं हूँ ।! फिर कहने लगी - “मुझे अब कपड़े दो, मैं बदल लूं । फिर तुम्हें मेहनत कर 
पड़ेगी ।/” मैंने पूछा - “'किसलिए ?” मैंने कपड़े नहीं दिये, फिर भी उन्होंने अंदर के 
वस्त्र तो स्वयं पहन लिये । मुझे गोलमोल भाषा में समझा दिया, पर-मैं समझ नह 
सकी | यों तो तीन दिन पहले से मुझे कहा था कि “मैं अब ढाई दिन हूँ ।" मुझे अगले 
दिन कहा - “मैं कितनी भाग्यशालिनी हूँ कि अपनी गुरुजी की गोद में मस्तक रखक 
अपने गुरुदेव यूज्य रलचन्धजी महाराज के यास, जाऊँगी ।'” ठोक बैसा ही हुआ । 
व्याख्यान का समय हो गया, इसलिए मैंने साध्वी वसुबाई को व्याख्यान शुरू करे 
क्के 33 38१ भेजा । मैं ९ मे तैयार होकर पगथियों तक गई कि मुझे कोई अदृश्य दैर्व 
आवाज आई - “तुझे मैंने कहा था कि मैं ढाई दिन हूँ, फिर तू कहाँ जा रही है ?' मुझे 
तीन-तीन बार ऐसी आवाज आई, इसलिए में व्याख्यान में न जाकर वहीं, से लौटक 
उनके मस्तक के आगे बैठी । उन्होंने कहा - “आप वापस क्‍यों आईं ?” मैंने कहा - "मुझे 
ऐसी अद्श्य आवाज आई !” वे बोली - “अच्छा हुआ ।” उन्होंने मेरी गोद में अपन 
मस्तक रखा और मुझे कहा - ““महासतीजी ! मैं नहीं मर रही हूँ, मेरा शरोर मर रहा हैं : 
आप मेरे प्रति रागभाव मते रखना, मेश मोह छोड़ दो । यह देह तो नश्वर है । आप हिंमः 
रखना ।”' यों कहकर हाथ जोड़कर मस्तक पर हाथ रखकर बोली - “हे आदीश्वर दादा ! 
मुझे भव-भव में आपकी शरण होजो ।"' तब में चौंकी, मुझे स्पष्ट ज्ञान हो गया कि मेरी 
ताराबाई सतीजी मुझे छोड़कर चली । अतः मैंने उन्हें नौ बजकर पैंतालीस मिनद पर य| 
पौने दस बजे सागारी संथारा कराया । संथारे के प्रत्याख्यान लेते समय उनके 
मुख पर इतना अधिक हर्ष था कि बस, अब मेरी भावना पूर्ण हुई । यों तो उन्होंने ३ दिन 
पहले ही 'मुझे संधारा कशाओ' ऐसी प्रबल भावना व्यक्त की धी, परन्तु में उनकी इस 
भावना को पूर्ण न कर सकी । जब मैंने सागारी संथाया करने के साथ यों कहा कि - 
“काल आए तो यावज्जी्च संथारा है'', यह 2 ९०328 अन्तरत्पा बोल उठी कि 'मैं 
आज भाग्यशाली बनी । मेरी गुरुणीजी ने मुझे पावन बना दी । कंटकाकीर्ण मार्ग से 
पीछे हटाकर मोक्ष के मार्ग पर मोड़ी । धन्य हैं, मेरे गुरुणी देव ! मैं आपसे क्षमायाचना 
करती हूँ । अब मुझे नवकार मंत्र सुनाओ !” इस पर से हम.सब उन्हें नवकार मंत्र का 
शरण देने लगीं । पस्तु स्वयं तो अन्तिम श्वास तक - “देह मरे छे, हूं नथी मरती, अजर 
अमर पद मारूँ ।' यह धूम चालू रही | ता. २५ शनिवार के दिन सबेरे १०, बजकर-१९ 
मिनट पर अपने आप धून बोलती-बोलती माघ बंदी २ के दिन ४८ वर्ष की बब में साढ़े 
आठ वर्ष की दीक्षा-पर्याय पालकर सकल संघ की हाजी में नश्वर शरीर का. त्याग 
- किया । जबसे दीक्षा ली थी, तभी से वे कहती थी - 'भले कम जीना हो, परन्तु पण्डित- 
भरण से मेरी मृत्यु हो ।' उनकी यह शुद्ध भावना साकार हुईं ॥ अल्प समय में ही उन्होंने 
आत्मसाधना सिद्ध कर ली कि गज 2 
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जैसे वह नई बहू पड़ोसी महिला को विश्रामस्थान मानती है, बैसे ही आत्मा भी 
देहरूपी पड़ोसी को विश्रामस्थान मान बैठा है । उक्त बहू को पुत्र हुआ । कुछ समय 
ज्यतीत हुआ, उस पड़ोसिन के आंगन में शौच आदि करके वह लड़का गंदगी कर आता 
है। पानी ढोल देता है । तब देखो, वह पड़ोसिन कैसे झगड़ा करती है ? जो मन में आए, 
चह अंदर्संट बोलती है । वह पडोसिन को सासु की अपेक्षा भी अधिक मानती थी, 
उस पड़ोसिन के पुत्र ने उसके ओटले पर पानी ढोल दिया । इस पर वह झगडा करने 
'लगी । तब उस बहू को भान होता है कि घर के हैं, वे घर के हैं, पड़ोसी हैं, ज्रे पड़ोसी ! 
अब उसने घर के लोगों की कीमत समझी । अभी त्तक घर की कीमत समझी 
नहीं थी । छोटे-छोटे बच्चे माता-पिता के द्वारा इन्कार करने पर भी पड़ोसी के घर दौड़ 
जाते थे और वे ही बालक बड़े होने पर एक अंगुल जमीन के लिए पड़ोसी के साथ लकड़ी 
लेकर लड़ते हैं, क्योंकि अब वे समझदारी के घर में आ गए हैं । यह अपना घर है, यों 
वे समझने लगे हैं। वैसे ही यह आत्मा भी नासमझ दशा में हो, तब यह पुदूगल, धन, 
कुदुम्ब, इन्द्रियाँ और शरीर आदि को अपना मानकर उनके साथ प्रीति करता है । उस समय 
उसे ज्ञान नहीं होता कि इनके साथ प्रीति (आसक्ति) करके इस (आत्मा) के लिए पापकर्म 
का बंध करता हूँ, किन्तु उसका फल भोगने के लिए मुझे नरक, तिर्यच आदि दुर्गतियों 
में जाना पड़ेगा । मगर जब यह आत्मा अपने शुद्ध चिदानंद स्वरूप को पहचान लेता 
है, तव उसे यों समझ में आ जाता है कि यह शरीर पड़ोसी है । यह शरीर मैं (आत्मा) 
नहीं हूँ । इसलिए मुझे (आत्मा को) इस (शरीर और शरीर सम्बद्ध वस्तुओं - परभावों) 
के साथ एकमेक (अभिन्न) होना नहीं है। अज्ञानी आत्मा शरीरमय बन जाता है । जैसे- 
लोहे को अग्नि में तपाया जाता है, तब वह अग्नि के साथ एक बन जाता है । बह एकदम 
लालसूर्ख बन जाता है, मानो वह अग्नि ही है। परन्तु अग्नि में से उस लोहे को बाहर 
निकालने के बाद यह पता लग जाता है कि वह लोहा है । वैसे ही आत्मा अज्ञान दशा 
में पुदूगल भाव में ऐसा जुड़ जाता है, एकमेक हो जाता है कि में शरीर हूँ और शरीर में 
हूँ । परन्तु समझ के घर में आता है, तब उसे यह मालूम हो जाता है कि मैं और शरीर 
भिन्न-भिन्न है। मेरा शरीर के साथ कोई लेना-देना नहीं है । कर्म के कारण मुझे शरीररूपी 
जेल में बंद होना पड़ा है । इसलिए शरीर के साथ पड़ोसी जैसा व्यवहार है । आत्मा अगर 
आनन्द में होता है, त्तो शरीर पर लालिमा दिखाई देती है और आत्मा जब चिन्ता में मग्न 
होता है, तब शरीर शुष्क एवं निस्तेज हो जाता है । अतः यह शरीर आत्मा का सज्जन 
पड़ोसी है, पड़ोसी जैसा व्यवहार रखनेवाला है । परन्तु यह व्यवहार कहाँ तक रखा जाता 
है? घर को नुकसान न हो, वहाँ तक । पूर्वोक्त नई बहू को पड़ोसी के साथ जब आपत्ति 
होने लगी, तब उसकी शान ठिकाने आ गई कि स्व स्व है, पर पर है । वैसे ही आत्मा 
'को समझ लेना चाहिए कि शरीर पड़ोसी है । पड़ोसी के रूप में व्यवहार करके रहने का 
मतलब उसके साथ तनन्‍्मय (एकमेक) बन जाना नहीं है । 
हर ४ बा न 
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.. ; अन्तिम उद्गार - “अब मैं खंभात नहीं आउऊँगी” ; “अब हम देश में जानेवाः 
हैं; तो चन्द्रिका की दीक्षा वैशाख महीने में अच्छी तरह देना । मैं अब खंभात आनेवाल 
नहीं हूँ ।!” फिर कहने लगी - “मुझे अब कपड़े दो, मैं बदल लूं । फिर तुम्हें मेहनत कर 
पड़ेगी ।' मैंने पूछा - “किसलिए 2” मैंने कपड़े नहीं दिये, फिर भी उन्होंने, अंदर व 
वस्त्र तो स्वयं पहन लिये । मुझे गोलमोल भाषा में समझा दिया, पर.मैं समझ न 
सकी । यों तो तीन दिन पहले से मुझे कहा था कि “मैं अब ढाई दिन हूँ ।” मुझे अगः 
दिन कहा - “मैं कितनी भाग्यशालिनी हूँ कि अपनी गुरुजी की गोद में मस्तक रखक 
अपने गुरुदेव पूज्य रलचन्रजजी महाराज के पास जाऊँगी ।” ठीक बैसा ही हुआ । , 
व्याख्यान का समय हो गया, इसलिए मैंने साध्वी बसुबाई को व्याख्यान-शुरू कर 
के लिए भेजा । मैं ९ बजे तैयार होकर पगथियों तक॑ गई कि मुझे कोई अदृश्य दैब 
आवाज आई - 'तुझें मैंने कहा था कि मैं ढाई दिन हूँ, फिर तू कहाँ जा रही है ?' मुईं 
तीन-तीन धार ऐसी आवाज आई, इसलिए मैं व्याख्यान में न जाकर वहीं से लौटक 
उनके मस्तक के आगे बैठी ) उन्होंने कहा - “आप वापस क्‍यों आई ?'' मैंने कहा - “मुह 
ऐसी अहश्य आवाज आई !” वे बोली - “अच्छा हुआ ।" उन्होंने मेरी गोद में अपन 
मस्तक रखा और मुझे कहा - ““महासतीजी ! मैं नहीं मर रही हूँ, मेरा शगीर मर रहा है ' 
आप मेरे प्रति रागभाव मत रखना, मेरा मोह छोड़ दी । यह देह तो नश्वर है। आप हिंमा 
रखना ।” यों कहकर हाथ जोड़कर मस्तक पर हाथ रखकर बोली - “है आदी श्वर दादा 
मुझे भव-भव में आपकी शरण होजो ।” तब में चौंकी, मुझे स्पष्ट ज्ञान हो गया कि मेरे 
ताराबाई सतीजी मुझे छोड़कर चली ! अत्त: मैंने उन्हें नौ बजकर-पेंतालीस मिनट पर य 
पौने दस बजे सागारी संधारा कराया,। संथारे के प्रत्याख्यान लेते समय उनव 
मुख 'पर इतना अधिक हर्ष था कि बस, अब मेरी भावना पूर्ण हुई । थों तो उन्होंने ३ दिः 
पहले ही “मुझे संधाय कराओ' ऐसी प्रबल भावना व्यक्त की थी, पंस्तु मैं उनकी हर 
भावना को पूर्ण न कर सकी । जब मैंने सागारी संथारा कराने के साथ यों कहा कि - 
“काल आए तो यावज्जीव संधारा है”, यह 8 उनकी अन्तरात्मां बोल उठी कि 
आज भाग्यशाली बनी । मेरी गुरुणीजी ने मुझे पावन बना दी । कंटकाकीर्ण मार्ग रे 
पीछे हथकर मोक्ष के मार्ग पर मोड़ी । धन्य हैं, मेरें गुरुणी देव ! मैं आपसे क्षमायाचन 
करती हूँ । अब मुझे नवकार मंत्र सुनाओ !' इस पर से हम.सब उन्हें नवकार मंत्र के 
शरण देने लगीं । पस्तु स्वर्य तो अन्तिम श्वास तक - “देह मरे छे, हुं नथी मरती, अज 
अमर यद मारूँ-!” यह धून चालू रही । ता. २५ शनिवार के दिन सबेरे १० बजकर १० 
मिनट पर अपने आप धून बोलती-बोलती माघ वदी २ के दिन ४८ वर्ष की बय में साढ़ 
आठ वर्ष की दीक्षा-पर्याय पालकर सकल संघ की हाजरी में नश्वर शरीर का त्याग 
किया । जबसे दीक्षा ली थी, तभी से.वे कहती थी - ' भले कम जीना हो, पस्तु पण्डित- 
मरण से मेरी मृत्यु हो ।' उनकी यह शुद्ध भावना साकार हुई । अल्प समय में ही. उहोंन 
आत्मसाधना सिद्ध कर ली । 0 ल्‍40 0 बाई या के 
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जूठमन के दानों के ढेर में सींग मारने का मन होता है । यदि बीच 5 3 खाने के लिए 
आ जाए तो सींग मासने जाता है । जूठन के लिए चह सब कुछ करने को तैयार है, पर 
रल के लिए कुछ भो करने को तैयार नहीं है । इसी प्रकार यह जीव भी विषय-कपाय 
'की जूठन के लिए भरसक करने को तैयार है, परन्तु धर्मरत्न के लिए कुछ भी करने को 
तैयार नहीं है । पशु को तो सरल की परख नहीं है, इसलिए बह उसे जाने देता है । पर 
तुम तो होशियार मानव हो न ? तुम रल को परख सकते हो, फिर किसलिए 
लापरवाह रहते हो ? दीपक जैसे अंधकार को दूर कर देता है, वैसे धर्मरूपी रल के 
प्रभाव से पापरूपी अंधकार दूर हो जाता है । 

यह मानवभव जैसे-तैसे नहीं मिल गया । इसकी कीमत समझो । उसमें भी अमूल्य 
जैनधर्म मिला है, इसकी महत्ता समझो । यहाँ जीव समझे तो क्षण-क्षण में कर्म की 
निर्जा कर सकता है । गौतमस्वामीजी ने भगवान्‌ से पृच्छा की - “भगवन्‌ ! एक 
नवकारसी तप करे तो उसे क्या फल मिलता है ?” भगवान्‌ ने फरमाया - “है गौतम ! 
२९ लाख, ६३ हजार, दो सौ सड़सठ ऊपर एक पल्योपम का चौथा भाग शुभ देवायुप्य 
का चंध करता है | शुद्ध सम्यक्त्व सहित सामायिक करे तो ९२ करोड़, ५९ लाख, २० 
हजार ९१५ पलल्‍्योपम और १ पलयोपम के ७ भाग करके उसमें से तीन भाग झाझेरा 
(अधिक) शुभ हक का वन्ध करता है। ऊनोदरी त्प करे तो कया लाभ होता है ? सौ 
वर्ष के पाप दूर होते हैं । एक उपवास करे तो एक हजार चर्ष के नारकी का पाप दूर होता 
है। इत्तनी करणी करने में झ़तना महान्‌ लाभ रहा हुआ है, तो धर्म की जो खूब आराधना 
'करता है, उसे कितना लाभ होता है ? अरे ! जो संसार छोड़कर संयमी साधु बने हैं, उन्हें 
तो कितना लाभ है ? प्रतिक्षण कर्मनिर्जा का लाभ होता है, घाटा तो होता ही नहीं । 
परन्तु कब ? क्या साधुवेश पहनकर बैठ गये; तुम्हें उपदेश दे दिया, इतने मात्र से कल्याण 
हो गया ? नहीं । तो फिर कल्याण कब होता है ? यह वीतराग-प्रभु का बेश पहना है, 
तो वेश के प्रति चफादार रहें तो कल्याण होता है । किन्तु चारित्र को नष्ट-भ्रष्ट करके मात्र 
दूसरों का कल्याण करने-कसने में रात-दिन लगे रहें तो घादे का सौदा कर रहे हैं। 

आज आप संतों को वन्दन करते हैं । अपने से उन्हें तीन फीट ऊपर बिठाये हैं, 
यह भगवत्‌ प्ररूपित सम्यक्चारित्र-मार्ग का सम्मान है । कोई व्यक्ति सकल चारित्र 
का त्याग करके आए तो आप उपाश्रय में उसे ठहरायेंगे क्या ? बोलो न हीराभाई, 
बजुभाई ! जिसने चारित्र (मुनिदीक्षा) छोड़ दिया, उसे श्रावकवर्ग स्वयं ही कह देगा - 
'आप यहाँ से पधार जाओ, यहाँ अब आपके लिए स्थान नहीं है ! यहाँ तो संयम (चारित्र) 
के प्रति वफादार रहे, उसका काम है ।' ! 

पुलिस और सेठ का हष्टांत ? मान लो, किसी धनाढ्य सेठ की पुत्रवधू नई-नई 
शादी करके आई है। उसे मालूम नहीं है कि यहाँ पानी ढोलने की मनाही है । उसने वहाँ 
पानी डाला । इस पर म्युनिसिपालिटी के सफाईखाते का चपरासी जांच करने आया" 
उसने उक्त बहू को (गुनाहगार समझकर) पकड़ी । इस पर उसके ससरा ने उससे कहा - 
९७३४४ हु हा * | 


है?" उस राजा ने कहा - “तुम एक काम करे । यह सामने मेरा बगीचा है, उसमें ए. 
अत्यन्त सघन और हराभरा बड़ का पेड़ है । वह सारा का सारा सूख “जाए, तब। 
पास चले आना । हम दीर्घाभुष्प क्यों है और तुम्हारे राजा-दीर्घायु क्यों नहीं हैं ? इस प 
का जवाब मिल जाएगा ॥” मंत्री के मन में विचार आया कि यह विशालकाय प्र 
हसभरा एवं नीला है - ब्ट्वृक्ष । यह कब सूखेगा और कब मुझे छुट्टी मिलेगी ?। 
प्रतिदिन बड़-के नीचे जाता है और नि:श्वास छोड़ता हुआ कहता है -' है बड़ के पे 
अब त्तू जल्‍दी से जल्दी सूख जा, जिससे मुझे अपना प्रशन का उत्तर मिल जाय ।”* 
मंत्री रोज इस प्रकार बड़ के नीचे जाकर नि:श्वास छोड़ते हुए इसी प्रकार कहने लग 
फलत्तः चह चटवृक्ष सूख गया । उस्तका क्या कारण था ? चनस्पति में भी जीव । 
तो, वृक्ष भी वनस्पतिकाधिक जीव है । बनस्पति पर भी अपने जैसा प्रभाव प३ 
है। 'आचारांग सूत्र' के प्रथम श्रुत स्कन्ध के प्रथम अध्ययन के पंचम उद्देशक में मर 
और बनस्पतिकाय की तुलना-करते हुए भगवान्‌ ने कहा है - “से बेमि इमंपि जण 
धम्मयँँ, एयंपि जाइ धम्मय॑, इमें, इमंपि चुद्धि धम्गयं 287, | 
धम्गयं, इमंपि चित्तमंतय॑ं, एयंपि चित्तमंतर्य, इम्गंपि छिल्ल, 44530 
एयंपि छिक्ष मिलाति, इमंपि आहारग, एयंपि अहारंग॑, इमंपि 8 
एयँपि अखिच्चयं, इगंपि असासय॑, एयंपि असासय॑, इमंपि चओचचड़ 
एयँपि चओवचड़य॑, इमंपि' विपरिणाम' धम्मय, एयंपि विपरिणा 
धम्मयं...(/” .' हक (मय 
.' : मैं कहता हूँ - जैसे मनुष्य का शरीर उत्पन्न होने के स्वभाववाला है, बैसे ही बनरः 
का शरीर भी उत्पन्न होने के स्वभाववाला है। जैसे मनुष्य का शरीर 2०203 है, 
ही वनस्पति का शरीर भी चृद्धि पाता है। जैसे मनुष्य के शरीर में चैतन्य है, वैसे 
वनस्पति के शरीर में भी चैतन्य है । जैसे को शरीर का छेद न होने से 
(मुर्झा) जाता है, बैसे ही वनस्पति का शरीर ४.3 होने से सूख (मुर्झा) जाता हैं १९ 
मनुष्य को आहार की जरूरत होती है, बैसे ही वनस्पत्ति को भी आहार की जरूरत हे 
है। जैसे मनुष्य का शरीर अनित्य है, वैसे वनस्पति का शरीर भी अनित्य है। मनुष्य: 
शरीर अशाश्रत है, वैसे ही वनस्पत्ति का शरीर भी अशाश्चत है । जैसे मनुष्य के शरीर' 
हानि-वृर्द्धि होती है, वैसे ही वनस्पति के शरीर की भी हानि-वृद्धि होती है । जैसे मनु 
के शरीर विपरिणमन-धर्म (अनेक विकार उत्पन्न-होने के स्वभाच) चाला है; वैसे चनस्प 
का शरीर भी विपरिणमन धर्म के (अनेक विकार उत्पन्न होने के) स्वभाववाला है। ६ 
प्रकार वनस्पति भी मनुष्य के स्वभाव से लगभग मिलती है ! इस कारण वनस्पति ' 
सचचेतन है, अर्थात्‌ उसमें भी जीब, (आत्मा) है।. ' 
, , अंनष्य पर जिस प्रकार असर होता है, वैसे. » पर, भी होता है। उक्त प्रध 
! 2 के नीचे प्रतिदिन जाकर यों (ए०-...,.....३ ! तू सूख जा।'' इस कार 
| 7 ७ ता , + में वह गहर-गम्भीर बड़ सूख गया . 50 - “चर्नों से जुल 
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जा सकता है। जो पण्डित हो, चह 'मैं पण्डित हूँ,' यों कहलाने के लिए क्या वह मेहनत 
करता है ? हीरे की कीमत लाखों की हो, फिर भी बह ऐसे नहीं कहता कि मेरी इतनी 
कीमत है । कहा भी है - 'हीरा मुख से ना कहे, लाख हमारा भोल ।' इसी प्रकार 
सच्चा पिडत स्वयं पण्डित है, ऐसे नहीं कहता । सच्चा साधु या सच्चा श्रावक, यों नहीं 
कहता कि हम सच्चे साधु या श्रावक हैं। इनके गुणों पर से ही ड़तका मूल्यांकन हो जाता 
है । ल्प का साधुता के गुण से और श्रावक का श्रावकत्व के गुण से मूल्यांकन हो 
जाता है । 

'एक श्रावक प्रतिदिन सामायिक लेकर व्याख्यान श्रवण करने बैठ जाता था । जिस 
रेज वह नहीं आता था, उसका ध्यान भी एक साधुजी रखते थे । वह श्रावक लगातार 
दो दिन तक उपाश्रय में नहीं आया । तीसरे दिन जब आया तो साधुजी ने पूछा - 
'" भ्रावकजी ! दो दिन तक आपकी गैरहाजरी क्‍यों रही ?” यह सुनकर श्रावक् ने 
कहा - “महाराजश्री ! एक काम था ।” महाराज साहब ने कहा - “चाहे जितना काम 
हो, फिर भी आपकी गैरहाजरी नहीं होती ।'' महाराजश्री ने जब बहुत पूछा तो भ्रावक ने 
कहा - “महाराज साहब ! सच कहूँ तो हम गृहस्थ कहलाते हैं । मेरा एक पुत्र १८ वर्ष 
का है | उसने मुझसे कहा - “लोग यों कह रहे हैं कि एक चहुत विद्वान्‌ महाराज पधारे 
हैं । उनके व्याख्यान बहुत ही अच्छे और युक्तिसंगत होते हैं । उपाश्रय श्रोताओं से 
खचाखच भर जाता है । आप तो रेज ही जाते हैं, एक दिन मुझे भी व्याख्यान सुनने 
के लिए जाने दें ।” यों उस लड़के ने हठ पकड़ ली कि “आज तो मुझे उपाश्रय अवश्य 
जाना है ।' परन्तु आप तो अपने व्याख्यान में प्रतिदिन लोगों को फटकारते हो कि 

तोल, कूड़ा माप (तौलने-नापने में गड़बड़ी रखोगे) तो तिर्यच गति में जाना 
ड्वेगा । हमारी दुकान में तो लेने के लिए सवा पाँच शेरी और देने के लिए पौने पाँच 
सेरी बाट होते हैं। अगर वह लड़का व्याख्यान सुनने के लिए आए और यह बात सुन 
ले तो हमारा धंधा ही बंद हो जाए न ?” (इसलिए दो दिन तक में लड़के को समझाने 
में लगा रहा) । (हँसाहँस) में आपसे पूछती हूँ (क्या ऐसे व्यक्ति को श्रावक कहा 
जाए ?) ऐसे श्रावक तो बहुत सी दफा वन गए । इससे कल्याण नहीं होता । अब तो 
सच्चे श्रावक बनो तो कल्याण हो । 
सलिलावतो विजय में वीतशोका नामक नगरी है । उस नगरी में बाग-बगीचे, 
बाबड़ी, कुंए, धर्मशालाएँ आदि सभी प्रकार की सुविधाएँ हैं | इसलिए वह नगरी 
देवलोक-पुल्य सुशोभित थी । नगरी के योग्य यह सब सामग्री हो तो वह नगरी 
शोभायमान होती है । राजा चतुरंगिणी सेना से सुशोभित होता है और नारी क्वी शोभा 
सतीत्व में है। चाहे जितनी रूपवती स्त्री हो, सौन्दर्य से शरीर शोभायमान हो, किन्तु 
उसका चारित्र अच्छा न हो तो (ज्ञानियों की दृष्टि में) उसकी कोई कीमत नहीं है । शील 
तो सती स्त्री का श्रृंगार है । साधु सावद्य भाषा कभी नहीं बोलता । तुम ५ वर्ष की दीक्षा- 
पर्यायवाले साधु के पास बैठो था ५ दिवस की दीक्षा-पर्यायवाले साधु के पास जाकर 


न्ज्ज्््स्क््‌स्ाउ्टयटजडइः--२ 


हो !! इस प्रकार का ध्यान रखकर हम राज्य करते हैं, इस कारण प्रजा हमारे प्रति प्रसन्न 
रहती है और अन्तर से उद्गार निकालती है - 'हमारे राजा दीर्घायु हों ।' इस कारण हमारे 
राजा दीर्घायुष रहते हैं ।” यह तो एक कवि को कल्पना है। सिद्धान्तानुसार तो सभी 
जीव अपने-अपने (बँघे हुए) आयुष्य कर्म के अनुसार जीते हैं। किन्तु संसार कैसा विचित्र 
है ? स्वयं को जिस प्रकार की सुख-सुविधा चाहिए जीव वैसा ही चिन्तन करता है । 
अन्न के और चमड़े के व्यापारी का चिन्तन $ एक बार एक अनाज का और दूसरा 
चमड़े का, यों दोनों व्यापारी दूसरे गाँव जा रहे थे । उस समय एक त्तीसश मनुष्य भी 
इनके साथ जाने को तैयार हो गया । उस मनुष्य ने जाते समय अनाज के व्यापारी के 
साथ मित्रता की और वापस लौटते समय चमड़े के व्यापारी के साथ मैत्री कर ली । इसका 
क्‍या कारण था ? क्‍या इसका रहस्य तुम समझते हो ? यदि उस मनुष्य ने वापस लौटते 
बक्ते अनाज के व्यापारी के साथ मित्रता की होती तो गाँव में शोहरत हो जाती कि 
यह बड़ा व्यापारी इसका मित्र है। यह बाह्य दृष्टि है ! पर्तु अगर हम आन्तर दृष्टि से विचार 
करेंगे तो समझ में आ जाएगा कि इसके अन्तर की विचारणा कैसी है ? जाते समय अनाज 
के व्यापारी मन में ऐसा विचार करता था कि,'सुकाल हो तो अच्छा, अनाज सस्ता 
मिलेगा ।' जबकि चमड़े का व्यापारी यों विचारता था कि “दुष्काल पड़े तो पशु मर 
जाएँगे और मुझे अच्छा चमड़ा सस्ते भाव में मिलेगा ।! इसलिए जाते समय अनाज के 
व्यापारी के विचार उत्तम थे, ज़बकि चमड़े के व्यापारी के मनोभाव अधम थे! परन्तु 
वापस लौटे, तब अनाज के व्यापारी की मनोभावना ऐसी थी कि “अब वर्षा की तान 
रहे, तो अच्छा, क्योंकि बरसात नहीं होगी तो अनाज के भाव में तेजी होगी, मुझे बहुत 
मुनाफा रहेगा ।' जबकि चमड़े के व्यापारी के मनोभाव ऐसे थे कि 'अंब बरसात खूब 
वर्षे, सुकाल हो और पशु मरते बंद हों तो चमड़े के भाव में तेजी आएगी, मुझे खूब 
मुनाफा मिलेगा ।' इसलिए जाते समय तो अनाज के व्यापारी के भाव उत्तम थे और लौटते 
समय चमड़े के व्यापारी के भाव उत्तम थे । परन्तु इसमें उनकी कोई धर्मदृष्टि नहीं थी । 
प्रत्युत अपने होनेवाले लाभं-अलांभ को स्वार्थ प्रधान दृष्टि थी । स्वयं को जिसमें लाभ 
हो, उसे व्यक्ति अच्छा मानता है, और स्वयं को जिसमें हानि हो, उस अच्छे को भी वह 
खराब मानता है, यह है संसारी जीवों की भावना । जब साधु गौचरी जाता है, तब आहार 
-पानी मिल जाए तो यों मानता है कि !इस आहार का सेवन करके ज्ञान-ध्यान बढ़ाने 
में उद्यम करूँगा! और अगर गौचरी नहीं मिलती है तो मानता है कि “मुझे अनायास ही 
तप को वृद्धि का अवसर मिला ।' यह (आत्म इृष्टिवाले) आत्मा की विचारणा है, किन्तु 
अगर शरीर के प्रति दृष्टि जाती है तो यों विचार हो" आपो रूकी नहीं, 
इस कारण गौचरी नहीं मिली । भूख लगी है, इस. '** ध्व..... _ शरीर 
जहरीला कीड़ा है। जहर के कीड़े को शब्कर में ५8 आनन्द 
आता है | उसी प्रकाः यह जीव भी... में- . था 
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परिचय में आते गए, त्यों-त्यों उन्हें संसार की असारता समझ में आ गई और उनकी आत्मा 
चैगग्य के रंग में रंजित होता गया । 32239 समय) छोटे होने से तथा सारे घर-परिवार 
की जिम्मेदारी उनके सिर पर होने से रंग से आसक्त ताराबहन को अनासक्त भाव 
से १२ वर्ष संसार में गुजारने पड़े । अन्त में एक पुत्र का विवाह करने के पश्चात्‌ घर को 
जिम्मेदारी संभाल सके, ऐसा पुत्र तैयार होने के बाद उन्होंने पुत्रों से संयम ग्रहण करने 
की आज्ञा मांगी । ये शब्द सुनते ही माता की प्रेमभरी गोद में खेले हुए. चारों पुत्र फफक- 
'फफक कर अश्रुपात करते हुए रोने लगे । वे बोले - “माँ ! संसार में रहकर तू साधुजीवन 
जी, परन्तु हम तुम्हें (हमें बिलखते छोड़कर) दीक्षा लेने की आज्ञा नहीं देंगे ।'” 

संयम लेने के लिए कठोर कसौटी में खड़ी उत्तरी £ ताराबहन मे अपने पुत्रों से 
कहा - हैः | तुप चाहे जो कसे, फिर भी एक क्षण भी मैं संसार में रहना नहीं 
चाहती । मैंने अपनी जिम्मेदारी पूरी-पूरी निभाई है । अतः अब मुझे गृहस्थ-संसार से 
मुक्त करो । तुम्हारे पीछे मैंने १९ वर्ष विताये हैं । अब मैं घड़ी भर भी रह नहीं 
सकती । अतः तुम मुझे प्रसन्नतापूर्वक आज्ञा दे दो ।” चारों पुत्रों को ४22 त कुछ समझाने 
पर भी जब किसी भी त्तरह से वे मातृप्रेम छोड़ नहीं सके, साथ ही उन (पुत्रों ने) जब 
हढ़ता बताई कि “हम किसी भी हालत में दीक्षा की आज्ञा नहीं देंगे, तब ताराबहन ने 
अन्त में निर्णय किया कि इन पुत्रों का मेरे प्रति जो स्नेह (मोहासक्त) है, उसे छुड़ाने के 
लिए मुझे कठोर कसौटी में प्रवेश करके भी दीक्षा की आज्ञा प्राप्त करनी है। अतः उन्होंने 
चौबिहार उपवास करने ल किये । आग घरसाते जेठ महीने के सख्त ताप में चौविहार 
उपवास के कारण माता के मुख पर म्लानता देखकर पुत्रों के हृदय हिल उठे । दूसरी ओर 
कुदुम्बीजनों और स्नेही - सम्बन्धियों ने उनसे उपवास छोड़ देने के लिए बहुत आग्रह 
किया | इस पर उन्होंने अपना दृढ़ निश्चय प्रकट कर दिया - “अब मैं संयम (साध्वी दीक्षा) 
ग्रहण करने की आज्ञा प्राप्त करने के बाद ही पारणा करूँगी, अन्यथा नहीं ।” जिसे 
संयम की लगन लगी हो और जिसका एक ही ध्येय हो कि संसार से मुक्ति लेकर - 
कब आत्मा की मुक्ति में प्राप्त करूँ, ऐसा दृढ़ वैरग्य देखकर अन्त में पुत्रों ने कहा - 
“माँ ! तूने हमारे लिए बहुत किया है, तुम्हारे इस अनन्त उपकार के ऋण से मुक्त होने 
के लिए, हमारी इच्छा है कि तू संसार में रहकर साध्वी जैसा जीवन जी, ताकि हम तेरी 
सेवा करके तेरे ऋण से उऋण हो सके ।” इतने पर भी जब ताराबहन अपने नियम और 
वैराग्य से जग भी विचलित नहीं हुई, तव गदगद्‌ कण्ठ से अश्ुपात करती हुई आँखों 
से पुत्रों ने माता को दीक्षा की आज्ञा दी : “हे हमारी परम-उपकारिणी वात्सल्यमूर्ति 
भाता ! जाओ, आप सुखपूर्वक स्व-पर-कल्याण की साधना करो ।/ इस प्रकार दीक्षा 
की आज्ञा मिलते ही ताशबहन के रोम-रोम में आनन्द के फूल खिल उठे और वि. संबत्‌ 
२०१४ के आपाढ़ सुदी २ को दीक्षा ग्रहत करने का मंगल दिवस आ पहुँचा । मा 

संयम लेने की उम्मीदवार बैराग्यवती त्ताशबहन जब आपाढ़ सुदी २ के दिन घर छोड़: 
कर दीक्षामण्डप में आने के लिए तत्पर हुई उस समय का उनके पुत्रों का करुण रूदन, 
माता के प्रति स्मेह और पुत्रों के हृदय में मातृविरह का आधात ऐसा था कि दर्शकों 
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चाहिए | यानी प्रतिवर्ष. मकान इतना-ड्रेतना बढाना चाहिए । उसके रक्षण के लिए.अमुक 
व्यवस्था करनी चाहिए । अगर इस सम्बन्ध में कोई भूल हुई तो पहले- भरे हुए किराये 
में से दण्ड करके उसकी वसूल कर लेना । यह दण्ड कितना करना ? यह हमारी इच्छानुसार 
हम करेंगे । उस दण्ड की सूचना तुम्हें नहीं दी जाएगी । जिस वक्त रकम पूरी जो जाएगी, 
उस वक्त तुम्हारे यहाँ आएगा । उस वक्त उच्त घर में से तुम्हें कोई भी मिल्कियत नहीं लेना, 
तथैव पत्नी, पुत्र या भाई-बहन को भी याद न करना ) सिपाही सीटी वजाये कि तुरंत 
घर छोड़कर निकल जाना पड़ेगा और ताजा कलम नीचे लिखे अनुसार है + हमारा सिपाही 
आए, उस समय तुम चाहे जितना (कम) किराया दोगे, यह नहीं चलेगा । वह मकान हमारी 
मालिकी का है । उसमें जो कुछ भी मिल्कियत होगी या कुद॒म्बीजन होंगे, उस पर तुम्हारी 
मालिकी नहीं रहेगी । बोलो, ऐसी शर्तें मंजूर करके तुम कोई प्लोट लेने के 
लिए तैयार होओगे ?” (ओताओं में से आवाज) “नहीं, एक भी प्लॉट लेने के लिए कोई 
तैयार नहीं होगा ।”' अब इस हृष्टान्त को हम मनुष्यभव पर घटित करते हैं.- 
कर्मराजा ने मनुष्य भवरूपी प्लोट दिया है । उसमें पहली शर्त यह है कि प्लोंट जितने 
वर्ष रखना हो, उसका किया पहले भर दो । युण्योपार्जन करके मनुष्यभव के ओयुष्ये 
बांधा । उस वक्त पुण्य के रूप में किराया भर दिया । घ्लोट कब्जे में लेने से पहले किराया 
दे दिया, इसलिए मानव का शरीर मिला । उसके साथ ही आयुष्य कर्म तथा शुभ नामकर्म, 
यह सब पुण्य से प्राप्त हुआ । माता के गर्भ में आकर दिनानुदिन शरीर बढ़ने लगा,। 
सर्वप्रथम वह अंगुल के असंख्यातवें भाग जितना होता है, फिर बढ़ते-बढ़ते जब जन्म होता 
है, तब इसमें वृद्धि होने से बड़ा हुआ । उसके रक्षण करने हेतु प्रथल करना होता 
है। उस विषय में अगर प्रमाद किया, उन्माद किया तो बाहर ही बाहर (परेक्षरूप से) जमा 
कर देता है, उसका पता भी नहीं पड़ता । कितने वर्ष का (उसका) आयुष्य है, उसका पता 
भी हमें नहीं पड़ने देता | अन्त में, जब आयुध्य पूरा होता है, तब कालरूपी 
सिपाही आकर सीटी बजाकर सूचित कंर्ता है कि अब (शरीररूपी) घर में से बाहर 
निकलो । उस मकान को बांधते समय जो कुछ कर्ज क्रिया हो, वैर-विरोध उठाये हों, 
उसके साथ कुछ लेना-देना नहीं है । चाहे जितना महान्‌ क्ौदुम्बिक बल हो, जयत में . 
(चाहे जितनी) प्रतिष्ठा जमाई हो,-या अपार सम्पत्ति अजित की हो, मगर कोई भी पदार्थ 
या किसी भी मनुष्य को साथ में लिये बिना अकेले ही जाना होता है। ऐसी शर्तवाला 
मकान, अपना शरीर है । उस पर क्यों मोह-प्राप्त कर रहे हो ? ऐसा प्लॉट कोई धर्मादे 
में या मुफ्त में भी दे तो भी क्‍या कोई लेने को तैयार होता है. ? जिसमें भविष्य क्की 
मिल्कियत भी खो ज़ाती है और मालिकी भी चली जाती-है ! ऐसी कठोर शतेफ्‌ 
कबूल करके खरीदा, हुआ शरीर कैसा अशुचिमय है, ? हक ३ 
, “ म्युनिसिपालिटी की कचरा भरने की मोटर जैसा यह शरीर है ; स्युनिसिपालिटी 
की मोटर ऊपर से तो कैसी लाल चटकदारःहोती है ? पस्तु उसका ढक्‍्कन खोलो तो 


के दिन उनके मस्तक में असह्य पीड़ा उत्पन्न हुई । वह पीड़ा दो दिन रहने के बाद मिट 
गई और फिर माघ महीने में माठुंगा पधारी, तब वहाँ पुनः बैसी ही पीड़ा उत्पन्न हुई । 

सत्तीजी की सहनशीलता देखकर डोक़्टरों के मस्तक भी झुक गए ४ जिसने रोग 
को दफना देने को शक्ति प्राप्त को है और असह्य पीड़ा में भी समता के सरोवर में 
जिनकी आत्मा रमण कर रही है, ऐसे ततारबाई महासतीजी को देखकर डॉक्टरों के मुख 
से उद्गार निकल पड़े - “धन्य है, महासतीजी आपको ! आप जैसे रोगियों को इस पीड़ा 
के आगे पकड़ के रखना पड़ता है । क्योंकि सिरदर्द ऐसा भयंकर होता है कि अच्छे- 
अच्छे मनुष्य भी सहन नहीं कर सकते । इस रोग में दियाग की ने सिकुड़ जाती हैं और 
खून का संचार कप हो जाता है, तब ऐसी असह्ाय बेदना उठती है । फिर भी आपकी 
अलौकिक समता और सहनशीलता को देखकर हमारे मस्तक सहसा झुक जाते हैं।'' इस 
प्रकार के शब्द 'डोक्टर के मुख से बरचस निकल पड़ते और कोई भी डॉक्टर आता तो 
चार्ज (फोस वगैरह) भी नहीं लेते थे 

माघ सुदी ८, शनिवार को मंदाकिनीयाई का भव्य दीक्षा महोत्सव मनाया गया । 
उसके पश्चात्‌ अपनी मृत्यु के तीन दिन पहले से मुझे कहा - ““महासतीजी ! यह जीवन 
क्षणभंगुर है । नश्वर देह का मोह त्याज्य है। मैं बड़ी दीक्षा देखूंगी ।' ऐसे उनके गूढ संकेत 
को में समझ नहीं सकी । मैंने कहा कि “बड़ी दीक्षा तो सायन में है, आपकी तबियत 
अच्छी नहीं है, वहाँ तक आप कैसे आ सकोगी ?" इस पर मुझे कहा - “मैं वहाँ आने- 
वाली नहीं, परन्तु देखनेवाली हूँ | पुझे अब अंतिम आलोचना कराओ । मैं अब सिर्फ ढाई 
दिवस की मेहमान हूँ ।” दूसरे दिन में बड़ी दीक्षा देने के लिए जा रही थी, तब मुझे कहा 
-“महासतीजी ! आप जल्दी पधारना ।” उस दिन उन्होंने १०-१० मिनट पर धुन बोलनी 
शुरू की “देह मेरे छे, हुं नथी मरती, अजर-अमर-पद स्ट्वारू रे । ह 

हृदय के रणकार के साथ वे यह धुन बोलने लगीं, तब सभी महासतीजी आँख में 
आंसू लाकर पूछने लगीं - “आप यह क्‍या बोल रही हो ?” तब उन्होंने कहा - 
“प्रहासतीजी ) रूदन मत करो ) आँख में आंसू मत लाओ । 

चिन्ता करो शा काज, कोईनुं फेरवे फरतुं नथी । 
निर्माण जेहनुं जे थयुं, कोई अन्यथा करतुं नथी ॥ 

“भृत्यु तो जीवनरूपी झरभे का अवशेधक-स्थान है । आत्मा तो अजर-अमर 
अविनाशी है । यह नश्वर देह एक दिन छूटमेवाला है ।'' इतना कहकर पुनः अपनी धुन 
में मस्त हो गए । दूसरे दिन ता. २५ की सुबह को मुझे कहा - “महासतीजी ! आज दो 
घड़े पानी लाना । पहले काल की गौचरी पहर आने से पहले निपटा देना | कुछ भी 
रखना नहीं । पहनने के लिए तीन कपड़े सिले हुए तैयार हैं न ? न हों तो अभी के 
अभी सिला लो ।" यह सब कहने के पीछे उनका 3250 % था कि अभी मैं जानेवाली 
हूँ । मेरे गुरुणीजी घबरा जाएँगी, इसलिए उन्होंने सब संकेत किये । ॥ 


इसकी असारता का इससे बढ़कर क्‍या प्रमाण चाहिए कि इस पर लगाये हुए सुन्दर से 
भी सुन्दर पदार्थ भी खराब हो जाते हैं। चन्दन, केसर आदि सुगन्धित पदार्थ इस पर 
लगाये जाएँ तो शरीर के संसर्ग से अल्पकाल में वे भी विकृत हो जाते हैं । शरीर में डाले 
हुए सुन्दर से सुन्दर घकवानों की-कैसी खराब परिणति होती है और कैसी विकृत बस्तु 
बाहर (निकलकर) आती है ? शरीर पर पहने हुए वस्त्र भी अल्पकाल में उसके 
संयोग से मैले हो जाते हैं । कितना असार है यह शरीर ? फिर भी कितना है इसके 
प्रति मोह ? अतः बुद्धिमान्‌ इस शरीर में रहे हुए दुर्गन्धित पदार्थों :त्था शरीर के अंदर 
'की अवस्थाओं को देखकर, इसके सत्य स्वरूप को समझकर इस शरीर पर मोह न रखें 
और जहाँ तक शक्ति है, स्वस्थता है, वहाँ तक इस शरीर से तप, संयम, त्याग आदि 
(धर्माराधना) कार्य निकलवालें । - * जा 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


बीतशोका नगरी में बल नामक न्याय नीतिमान्‌ राजा राज्य करते. हैं। जैसे राजा का 
प्रजा के प्रति प्रेम है, वैसे प्रजा का भी राजा के ग्रति प्रेम है । राजा की कीति अत्यन्त 
बूर-दूर तक व्याप्त है । “चस्स धारणी-पाम्रेक्खँ देवी-सहस्स॑ ३ऐयेहे 
होत्था ।7* उस बलराजा के अन्तःपुर में (धारणी-प्रमुख) एक हजार-रानियाँ-थी । 
राजा आदर्श और गुणवान्‌ था, तो रानियाँ भी गुणवती थीं ! उन एक हजार रानियों में 
धारणी मुख्य रानी थी । :' - (ढ़ कट 26 कह 

अन्धुओं ! स्त्री घर का श्रृंगार है । घर चाहे जितना सुंदर हो, पुरुष चाहे करोड़ों रुपये 
कमाता हो, पस्नतु घर में रत्री (गुणवत्ती और दक्ष) न हो तो घर की कोई व्यवस्था नहीं 
होती । (गुणवत्री) रत्नी घर को सुव्यवस्थित रखती है | घर में कुछ भी (आवश्यक वस्तुएँ 
न हो, तो भी सुशील गृहिणी घर को अच्छा दिखाती है । पुण्य का, उदय हो तो पतली 
सुघड़ और अच्छी मिलती है और पापकर्म का उदय हो तो खराब मिलती है । पुण्योदय 
होतोकैसी पली मिलती है ? इसके लिएंकहा है" /'. ४ 

“कार्यसु मंत्री, करणेयु दासी, धर्मेसु पत्नी क्षमया च धाञ्नी । 
ओोज्येष्‌ साता, शयनेषु रम्भा, रंगे, सख्ली लक्ष्मण ! सा प्रिया मे॥आ , 

जब भी पति के किसी कार्य में उलझन आए, तब पतिक्नता रत्री उ्त कार्य में मित्रवत्‌ 
परामर्श देती है, गृहकार्य में भी मंत्री की भूमिका निभाती है। अर्थात्‌ पति के किसी कार्य 
में कोई उलझन आए उस समय पतिव्रता स्त्री गुप्तमंत्रणा करके उचित हल बताती है। 
कोई भी गृहकार्य करने में वह नहीं हिचकिचाती.! छोटे-से छोटा कर्म करने में चह' आगे 
रहती है । वह पति को धर्ममार्ग में प्रेरित करती है | धर्ममाता के समान वह क्षमाशील, 
कष्ट सहिप्णु और सहनशील होती है । पति को भोजन कराते समय वह माता की भूमिका 
निभाती है। वह भोजन के समय इधर-उधर की गृहकलह की या अपनी शिकायत की 
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जानार तो जाता रहा, सदगुण एना सांभरे । 
' लाखो लुंदावो तो भले, मरनार पाछा ना मछे । 
जानार आग विपे बले, मरनार पाछा ना मछे । 
वैशव मछे, कीति मछे, लक्ष्मी गयेली सांपद़े । 
ए सौ मछे आ जगतमां, मरनार पाछा ना मछे ।। 
वास्तव में, विकाल काल ने गजब किया ! चात्सल्य की वेलड़ी, विनय की बावड़ी 
और सेवा के सौरभयुक्त सुमन समा हमारी ताराबाई महासतीजी को ऋ्रर कालराजा लेकर 
चल पड़ा । संघ ने प्रत्येक संघ को सूचना दी | अन्तिम दर्शन के लिए मुंबई की मानव- 
मेदिनी उपड़ पड़ी । उनकी श्मसानयात्रा में लगभग २५ हजार मानव थे । उनका दाह 
संस्कार चन्दन मे काप्ठ से किया गया । सकल संघ में भारी शोक छा गया । वे स्वयं 
उत्तम आदर्श जीवन जीकर सबको आदर्श जीवन जीने की ज्वलन्त प्रेरणा दे गई हैं । 
फूल मुर्झा जाता है, पर उप्तकी सुगन्ध रह जाती है । वैसे ही ऐसी उत्तम आत्मा नश्वर 
देह छोड़कर चली जाती है । किन्तु गुण को सुवास छोड़ जाती है | संयमपथ में प्रेम के 
पुष्प बिछानेबाले, ऐसे पू. ताराबाई महासतीजी के गुणस्त्नों से परिपूर्ण जीवन में निहित 
गुणरूपी रलों की माला में से एकाध गुणरल लेकर अपना जीवन उनके किरणों से 
चमकाकर कल्याण की पगडंडी पर कदम बढाएँगे, तो हमारे द्वारा उन्हें सच्ची भ्रद्धांजलि 
अर्पण की कहलाएगी । 
उज्ज्वल जीवन जीवी जनारा, वात्सल्य वद्देणोनी वह्ावता धारा । 
नयनोना तारा ने हैयाना द्वारा, गूंथी में गुणपुष्पोनी माला ॥ 
आज उनकी पुण्यत्तिथि के निमित्त से ८० अद्दम 832 हैं, त्था ५० पौषध 
और सामायिक की १०० पचरंगी हुई हैं। श्री संघ ने पू. 'महासत्ती को अश्रुपूरित 
आँखों से श्रद्धांजलि अपित की थी । समय काफी हो गया है। अधिक भाव यथावसर 
कहा जाएगा । 


व्यारन्यान - थ 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं एवं बहनों ! 

अनन्त करुणानिधि, विश्ववत्सल और परमत्तत्त्व-प्रणेता भगवान्‌ तीर्थंकर ने 
केकलज्ञान-केवलदर्शन होने के पश्चात्‌ आगमवाणी प्रतिपादित की । आत्मा जब 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है, तब उसे केवलज्ञान से लोकालोक का सम्पूर्ण ज्ञान हो जाता 


जिझ्स्स्ख्ज जफक्ज्ज शारदा शिखर भा-१ वश्य्थ्यथ्व्यू व, 


कामकाज स्वयं अकेली करती थी । पिताजी की भी खूब सेवा करती थी ऐसी-गुणवान्‌ 
पुत्री के प्रति पिता के दिल में अपार वात्सल्य हो, यह स्वाभाविंक है । वह बहुत ही 
कामकाज करती थी | आखिर तो वह बालिका ही थी न ? रात्रि.में बहुत थक जाती थी, 
कभी-कभी तो अकेली होने से घबरा जाती थी ।. '* बम 
अपर माता की चाह करती पुत्री ? एक दिन दयादेवी ने अपने पिता से कहा.- 
"पिताजी ! आप 238 करिए, तो मेरी माँ आएगी । मैं गायें चराने जाऊँगी तो वह 
रसोई बना लेगी और मुझे माँ का लाड्प्यार मिलेगा ।” पिताजी पुनर्विवाह करेंगे और नई 
माँ आएगी, वह इसे प्रेम देगी या त्रास देगी, इसकी इस फूल-सी कोमल दयादेवी को 
क्‍या पता ? उसके पिता ने कहा - “बेटी ! नई माँ आएगी तो तुझे बहुत दुःख होगा । मुझे 
लग्न (विवाह) नहीं करना है।” परन्तु (भोलीभाली) दया कहती है -““आपको (पुनः) विवाह 
करना ही पड़ेगा ।” लड़की ने बहुत जिद की, तब उसके पिता के मंन में विचार हुआ - 
“बेचारी अकेली लड़की को कितना काम करना पड़ता है ? इस अपेक्षा से में पुंतः विवाह 
करूँ तो इसे सहारा मिले ।' यों सोचकर पिता ने पुनः लग्न करने का निर्णय किया। * 
अपर माता ने दया को भर्येकर ज्ञास दिया $ बन्धुओं ! जगत्‌ में प्रत्येक मानव 
सुख के लिए विविध प्रवृत्तियाँ करता है, परन्तु ये प्रवृत्तियाँ 38305 :खरूप और 
उपाधिरूप होती हैं, इसीका नाम संसार है । दयादेवी के पिता मे 'पुनविवाह किया । 
घर में दबादेवी की सौतेली माँ आई. ! दया के मन-में अपार हर्ष है कि अब मुझे शान्ति 
मिलेगी । परन्तु सौतेली माँ दयादेवी .के लिए सहायरूप-होती है या त्रासरूप यह 
देखिए ! उसका नाम ही है सौतेली माँ । ओरमन का अर्थ है - जिसका मन और बानी 
अलग हो । यह नई माता सहायरूप होती तो दूर रही, उलटे वह कैसे-कैसे नये-नये (कठो?) 
आदेश देने लगी । शादी करके इस घर में आने के बाद एक सप्ताह तक.तो ठीक 
चला । दयादेवी यों समझती थी कि अब मेरी नई माता मेरे काम में, सहायक बनेगी, 
परन्तु उसकी यह धारणा गलत प्िकली,- उलटे, अब वह दयादेवी पर ओड्डर करने 
लगी । एक मिनट भी उसे शान्ति से नहीं बैठने देती थी ।.कारम करने में श्रोड़ी-सी देर 
हो जाती तो उसे धपकाती और मारपीट करती । खाना-पीना- भी पेटभर नहीं देती 
थी । फूल-सी कोमल दबादेवी अत्यन्त उलझन में पड़ गई । परन्तु अब क्‍या हो 2'बंह 
चुपचाप रोने लगी, परन्तु पिताजी के समक्ष इस विषय ' में. 3284 बात. नहीं कसी 
थी । उसका हृदय .(दुःख से) भर आता, तब एकान्त में बैठकर, करती कि 'अपने 
सुख के लिए मैंने ही (चलकर) पिताजी को दूसरी शादी केरने के लिए विनंती की। 
पिताजी ने.मेरे आग्रहवश शादी की, परन्तु मुझे तो सुख के बदले दुःख मिला । मगर 
इसमें दूसरे का क्या दोष ? मेरे ही अशुभ कर्म हक आए हैं, तो मुझे शान्ति से भोगना 
चाहिए । भोगे बिना कोई छुटकारा नहीं है । दूसरें तो निमित्त मात्र हैं।. ' . 
बालिका की नागदेव ने परीक्षा की  दबादेवी प्रतिदित गायें चराने जाती थी 
दोपहर में थक्ी-मांदी घर आती तो सौतेली माँ उसे सुखी रोटी का टुकड़ा और छाछ खाने 
- प ><८ -। 
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जानार तो जाता रा, सदूगुण एना सांभरे । 

लाखो लुंदावों तो भले, मरनार पाछा ना मछे । 

जानार आग विपे बले, भरनार पाछ्ठा ना मछे ! 

वैभव मछे, कीपि मछे, लक्ष्मी गयेली सांपडे । 

ए सौ मछे आ जगत्तमां, मरनार पाछा ना मछे ॥ 

वास्तव में, चिकाल काल ने गजब किया ! वात्सल्य की चेलड़ी, विनय की बाबड़ी 
और सेवा के सौरभयुक्त सुमन समा हमारी ताराबाई महासतीजी को क्रूर कालगजा लेकर 
चल पड़ा । संघ ने प्रत्येक संघ को सूचना दी । अन्तिम दर्शन के लिए मुंबई की भानव- 
म्ेदिनी उपड़ पड़ी । उनकी श्मसानयात्रा में लगभग २५ हजार मानव थे । उनका दाह 
संस्कार चन्दन के काप्ठ से किया गया । सकल संघ में भारी शोक छा गया । वे स्वयं 
उत्तम आदर्श जीवन जीकर सबको आदर्श जीवन जीने की ज्वलन्त प्रेरणा दे गई हैं । 
फूल मुर्झा जाता है, पर उसकी सुगन्ध रह जाती है । वैसे ही ऐसी उत्तम आत्मा नश्वर 
देह छोड़कर 'चली जाती है 328 गुण की सुवास छोड़ जाती है। संयमपथ में प्रेम के 
पुष्प बिछानेवाले, ऐसे पू. महासतीजी के गुणरत्नों से परिपूर्ण जीवन में निहित 
गुणरूपी रत्नों की माला में से एकाध गुणरल लेकर अपना जीवन उनके किरणों से 
चमकाकर कल्याण की पगडंडी पर कदम बढाएँगे, तो हमारे द्वारा उन्हें सच्ची श्रद्धांजलि 
अर्पण की कंहलाएगी । 
उज्ज्वल जीवन जीवी जनारा, वात्सल्य वहेणोनी चहावता धारा | 
नयनोना तारा ने हैयाना हारा, गूंथी में गुणपुष्पोनी माला ॥ 
आज उनकी पुण्यतिथि के निमित्त से ८० अट्ठम 0008 % हैं, तथा ५० पौषध 

और सामायिक की १०० पचरंगी हुई हैं । श्री संघ ने पू. महासती को अश्रुपूरित 
आँखों से श्रद्धांजलि अर्पित की थी । समय काफी हो गया है । अधिक भाव यथावसंर 
कहा जाएगा । 


- _व्यारन्यान - १0. " 
($५५२५४३७५५४७७७७-७७छ/- ता. १४०७-७६ 
रु षाढ़ बदी ३, बुधवार) ३६६६६) 
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सुज्ञ बन्धुओं , सुशील माताओं एवं बहनों ! - 
अनन्त करुणानिधि, विश्वव॒त्सल और परमतत्त्व-प्रणेता भगवान्‌ तीर्थकर ने 

केवलज्ञान-केवलदर्शन होने के पश्चात्‌ आगमवाणी प्रतिपादित की । आत्मा जब 

केवलत्ञान प्राप्त कर लेता है, तब उसे केवलज्ञान से लोकालोक का सम्पूर्ण ज्ञान हो जाता 
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करने की रुचि जागृत नहीं होती । जबकि उत्तम जीव 
करते हैं। मध्यम जीव प्रेरणा करने से धर्म करते हैं और 
धर्म नहीं करते । धर्म के प्रति सहज प्रेमभाव से धर्म हो 
भवसागर से पार उतारता है'और जो (पुण्यात्मक) धर्म सांस 
रागभाव से होता है, वह आत्मा को भवादवी में भ्रमण क 
करने के बदले नये-नये भवरों का सर्जन करता है;।' ' 
बन्युओं ! कमक, कामिनी और क्रीति'के प्रति रागभे 
मे अनन्तवार धर्म किया, मगर मोक्ष के प्रति प्रेमभाव से 
किया हो, ऐसा अपनी आत्मा की वर्तमान दशा पर से म 
धर्माचरण) करे और आत्मा की दशा पलटे नहीं; क्यो उ 
जा सकता है ? धर्माचरण करें और आपका विचार, चाएं 
उसे धर्म किया कैसे कहा जा सकता है ? भोजन करें और 
किया किस काम का ? दवा सेवन करें और रोग न मिंठे ' 
पानी पीर्ये और प्यास ४००५ झे तो पानी पीना किस काम ८ 
करें, किन्तु स्वभाव न सुधरे, विचार और जीवन न. सुधरे, 
सत्य समझ कर धर्म करो : जब तुम्हें यह प्रतीत होगा 
है, धर्म परम हितकर है, धर्म मेरा सच्चा और शाश्वत धन 
उपादेय है, यह अधिन्य-चिन्तामणि है, धर्म कामशेनु, 
समान है। वह माता है, पिता है, बान्धव है, धर्म के प्रति ऐ 
जाए तो मानवजीवन धन्य-धन्य और सार्थक हो जाय । 3 
की आशा न रखकर निष्काम, निःस्पृहभाव से.धर्म करो । 
जन्म) पाकर धर्म मेरा परम और अनिवार्य कर्तव्य है, ऐसा 
को पानी के बिना अन्यत्र कहीं भी चैन नहीं पड़ता, वैसे. 
सिवाय कहीं भी चैन नहीं पड़ता । इसीलिए 
आप ही धर्माचरण करते हैं, मध्यम पुरुषों को की 
अधम पुरुषों को कोई धर्म करे को बार-बार प्रेरणा करे 
धर्म आपके जीवन में चन्दन के साथ उसकी सौरभ 
चाहिए । जैसे चन्दन की सुगन्य चन्दन से पृथक नहीं होत॑ 
नहीं होना चाहिए । शरीर को छाबा, शरीर से अलग नहीं. 
अलग नहीं यड़ना चाहिए । जीवन में धर्म अस्थि-मज्जाः 
मे चाहे जितमी कठिनादयाँ, विपदाएँ आएँ, परत, धर्म (5 


र वह प्रसन्न हो जाता है, और कोई उसे गाली दे तो खिन्न हो जाता है, वैसे हो भगवान्‌ 
फहते हैं - “वनस्पति एकेन्द्रिय जीव है । वह मनुष्य की तरह बाहर (ऊपर) से दिखाई नहीं 
ता, परन्तु उसपर भी (अच्छे-बुरे भावों, बचनों और व्यवहार का) असर तो अवश्य ही 
गीता है (” प्रधान राजा के समीप जाकर कहता है कि “साहब ! बड़ सूख गया है। अतः 
प्रब॒ मुझे मेरे प्रश्न का जवाब दें ।"' इस पर राजा कहता है - “जैसे तूने रोज निःश्वास 
गलकर मेरा बड़ सुखा डाला, वैसे ही अब वह बड़ एकदम हराभरा हो जाय, तब मेरे 
॥_स आना ॥"' प्रधान विचार करने लगा कि अब वह बड़ वापस कब हराभरा होगा ? 
अतः मन ही मन बहुत ही आकुल-व्याकुल हुआ, प राजा की आज्ञा है, इसलिए 
र्य से सहन करना ही पड़ेगा । आप वाचन करते हो, और उस समय किसी विषय में 
गंका पड़े त्तो किसी ज्ञानी संत से पूछने आते हो, उस समय वे संत कहें कि इस समय 
इझे अवकाश नहीं है, आप कल आना । दूसरे दिन उनके पास गये और वे कहें कि आज 
री तवियत ठीक नहीं है । दो दिन के बाद आना । यों अगर वे तुम्हें सात चक्कर खिलायें 
गी तुम जाओगे क्‍या ? नहीं जाओगे । बल्कि उस साधु के विरुद्ध बोलने लगोगे । परन्तु 
जसके पास से तुम्हें पैसे लेने हैं, उससे उघरानी वसूल करने के लिए जाओ, और उससे 
से मांगने पर वह सात के बदले दस चक्कर खिलाये, तो भी जाआगमे या नहीं ? 
हँसाहँस), वहाँ तो चाहे जितने चक्कर खाने पड़े, तुम्हारे पैर नहीं थर्केंगे । मगर यहाँ आने 
थक जाते हो ! 

हाँ तो, वह प्रधान मन ही मन बहुत उलझन में पड़ गया, परन्तु वहाँ रुके बिना कोई 
ब्रारा नहीं था । अतः वह प्रतिदिन उस बड़ के नीचे जाकर बोलने लगा - "हे बड़ ! तू 
7हले जैसा था, वैसा हरियाला हो जा ।” फलतः प्रतिदिन इस प्रकार बोलने से (और 
सके प्रति सदूभावना करने से) वह बटवृक्ष छह महीने में एकदम हराभरा हो गया । 
अतएव प्रधान ने राजा के पास जाकर कहा - “आपका बड़ का पेड़ हराभरा हो गया 
$।॥ अब मुझे मेरे प्रश्न का जवाब दें ।'' राजा ने कहा - “तुम्हारे प्रश्न का उत्तर तो तुम्हें 
मेल गया है ।'' प्रधान बोला - “आपने तो मुझे कोई भी जवाब नहीं दिया, फिर कैसे 
कहते हैं कि तुम्हें अपने प्रश्न का जवाब मिल गया है ?"' राजा ने कहा - “सुनो ! तुमने 
लगातार छह महीने तक) बड़ के नीचे जाकर ऐसा चिन्तन किया कि हे बड़ ! तू सूख 
जा, तो वह सूख गया । पुनः तुमने ऐसा चिन्तन किया कि हे बड़ ! तू हराभरा हो जा, 
ग्रे वह हराभरा हो गया । इसी प्रकार तुम्हारे राज्य में जो राजा बनता है, चह बहुत अन्यायी 
गता है । वह प्रजा का शोषण करके त्रास देता है । फलस्वरूप प्रजा ऐसा चिन्तन करती 
है कि यह राजा कब मेरे और कब नया राजा आए ! दूसरा नया राजा जो राजगद्दी पर 
बैठता है, वह भी पहलेवाले राजा जैसा ही आता है। अतः प्रजा भी पुन: उस नये राजा 
के विषय में भी बैसा ही (अनिष्ट) चिन्तन करती है । इस कारण (पीढ़ी दर पीढ़ी) वे राजा 
दीर्धायु नहीं होते । इसके विपरीत हम प्रजा के प्रति सदृभावनापूर्ण चिन्तन करते हैं कि 
'कैसे प्रजा का हित हो ? प्रजा कैसे सन्तुष्ट हो ? प्रजा को किसी ग्रकार का दुःख न 
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'पालन बहुत कठिन है । जो जितना बड़ा होता है, उसे उतनी अधिक सहनशीलता रखनी. 
पड़ती है । तुम कहती हो न धरण (छत का टेका) को खीले सहन करने पड़ते हैं। मकान 
बांधते हैं, तब सर्वप्रथम लकड़ी के धरणं को ऊँचाई पर रखना पड़ता है, उस समय शुभ 
मुहूर्त देखकर धरण को नाड़ाछड़ी बांध कुंकुम्‌ का तिलक करके फूलें का हार बांध का 
ऊँचा रखते थे । इतना सब करने का क्या कारण था ? मकान का साय आधार धरण 
परे है। परिवार का बंड़ा बुजुर्ग झेलता है । घर का सांग भार धरण झेलता है । इसलिए 
उसका इतना महत्त्व है। घर में जो बुजुर्ग होता है, उस पर घर की सारी जिम्मेवारी होती 
है । उसे सहन भी अधिक करना पड़ता है। कोई उसे जरा-सा कुछ कहे और वह तुरंत 
'वाव-विवाद या कलह करने, पर आमांदा हो जाए तो वह जिम्मेदारी का भार वहन नहीं 
कर सकता । जो सहन करता है, वही भार वहन कर सकता हैं | जो.बुजुर्ग होता है, उसका 
हृदय भी विशाल होना चाहिए । घर में सासु हो, और बहू नई साड़ियाँ बाजार से ले आए, 
पर सासु से छिपाकर रखे तो सासु का हृदय भी संकीर्ण हो जाता है। इसी-प्रकार सासु 
भी बहू से छिपाये तो बहू का दिल भी संकुचित्‌ हो जाता-है | इसके विपरीत-बहू यों 
कहे कि - “मम्मी ! मैं थे नई साड़ियाँ लाई हूँ, आप पहले पहनना,-बाद में में पहनूँगी।” 
'इस पर सासु कहेगी - “ना, बेटी ! ऐसी साड़ियाँ मुझे नहीं शोभती, तुम पहनना ।” परन्तु 
बहू अत्यन्त आग्रह करके कहे कि - “नहीं मम्मी ! पहले आप पहनोगी, बाद में मैं 
'पहनूंगी ।'”.यह सुनकर सासु का मन ऐसा उदार हो जाता है कि अपने पास जो साड़ियाँ 
थीं, उन्हें देती हुईं बहू से कहती है - “बहू बेटी ! तुम ये मेरी साड़ियाँ पहनो ।/” परिवार 
में प्रत्येक व्यक्ति इसी प्रकार उदारता और विशालता रखे, तो मुझे विश्वास है कि यह 
(गृहस्थ) - संसार स्वर्ग तुल्य हो जाए. ! यों नौकरों के लिए सेठ-सेठानी विशाल दृष्टि रखें 
तो उन भौकरों का मन भी उनके प्रति विशाल रहता है। . |. + 
धारणी रानी भी ऐसी उदार और विशाल हृदय थी । बह “यथा नाम तथा गुण! 
की उत्ति को चरितार्थ कर रही थी । आजकल तो परिवारों में बच्चे-बच्ची के नाम भी 
ऐसे रखते हैं, कि उनमें वे गुण होते नहीं । रहना है भारत में, पर नाम फोरेन के ढूंढकर 
लाते हैं। रहना है इस देश में, किन्तु रीति-नीति बहाँ (विदेश की) रखते हैं। फिर भला 
भारत कहाँ से ऊँचा उठे ? धारणी रानी, विशाल, प्रेमल और उदार थी । वह ९९९ रानियों 
के दिल में बस गई थी । प्रत्येक गनी का धारणी रानी यर अत्यन्त प्रेम था । उसे देखते 
ही बे प्रेम में पागल बन जाती थीं । वह जो कुछ कहती, सभी रानियाँ उसे स्वीकार कर 
लेती थीं और उसकी आज्ञानुसार चलती थीं । धारणी रानी के प्रति प्रत्येक रानी का इतना 
अधिक प्रेम था, उसका क्‍या कारण था ? उसका कारण था, उनमें कूट-कूटकर भगे 
सहनशीलता । अच्छा-बुग.सबको पचाने की शक्ति थी । वह राजा .की पटरानी थी, इस 
कारण राजा उसके लिए कोई नवीन वस्तु लाए तो उसके मन में ऐसा नहीं होता था, कि 
मैं बड़ी हूँ, इसलिए मुझे (अकेली को) ही इसका उपयोग करना है। वह अपनी छोटी बहनों 


ह 


बन्धुओं ! सोचो-समझो ! इस जीव को कर्मवन्धन कराकर या करवाकर चतुर्गति 
में भटकाते रहनेवाला हो तो वह है - इस जीव का शरीर के प्रति राग । राग से अनेक 
प्रकार के पाप का वन्ध करते हो । अन्त में, वह भव-भ्रमण करता है | चाहे जितने 
पाप के पोटले बांधोगे और इकट्ठि कग्रेगे, परन्तु साथ में क्या आएगा और तुम कहाँ 
जाओगे ? क्या इसका विचार किया है ? कहा भी है - 
अमूल्य जिंदगी गुमावी, जाशो क़्यां तमे ९ 
पापनां पोटलां भांघी, जाशो क््यां तमे १ 
साधु संतने जोई सनडुं नाचे नहि; तप-त्यागनी नाते दिलडुं राचे नादि । 
मायानी (३) जाल्‍मां फसाईने जाशो क़्यां तमें ? अमूल्य जिंदगी... 


अमूल्य भानवजीवन में धर्माराधना नहीं करो, संत-समागम नहीं करो, केवल धन 
इकट्ठा करके पाप के पोटले यांधोगे तो तुम्हारा क्या होगा ? तुम्हें ऐसा विचार नहीं आता 
होगा, पस्तु मुझे तो तुम्हारी दया आती है। वर्तमान सरकार घी, शक्कर और अनाज आदि 
समस्त वस्तुओं का निर्यात करती है और दूसरी ओर गरीब को मदद करके गरीबी हटाने 
की बातें करती हैं। प्रश्न होता है - गरीबी कैसे मिटेगी ? भारतवर्ष में जो वस्तुएँ पैदा 
होती हैं, भारत की जनता उनका सुखपूर्वक उपभोग नहीं कर सकती । यहाँ जिन चीजों 
की तंगी बताई जाती है, इन्हीं चीजों का परदेश में निर्यात होता है। अब मैं तुम से पूछती 
हूँ कि तुमने पाप करके सोना, चांदी, हीरे-मोती और रुपये इकट्ठे किये, क्या उनका 
परलोक में निर्यात कर सकते हो ? बोलो, (साथ में) कुछ भी ले जा सकोगे ? वहाँ तो 
एक दमड़ी भी साथ नहीं आएगी । तुम्हारे पिताजी और पिताजी के पिताजी आदि में से 
कोई (परलोक में) साथ ले गया है ? नहीं । सब कुछ यहीं रह जानेवाला है ! जिसे इतना 
पालते-पोसते हो, वह शरीर भी यहीं रह जाएगा, फिर भी काया की माया तुम्हारे दिल 
से छूटती नहीं । अतः जबतक यह काया स्वस्थ और सशक्त है, तबतकक उसके द्वारा पाप 
न करो, किन्तु धर्म कर लो । यह महंगा मानवभव व्यर्थ मत्त खोओ । यह मानवभव 
एक प्लोट जैसा है | प्लोट खरीदते हो, तथ खरीदते समय कितनी शर्तें मंजूर करते 
हो ? में एक दृष्टान्त द्वार इस तथ्य को समझाती हूँ । 

प्लौट देने से पहले बार्ते $ किसी भूमि पर एक राजा को नगर बसाना था। कितने 
विस्तृत क्षेत्र में नगर बसाना है, यह निश्चित करके उसने जमीन के प्लॉट काठे और जाहि- 
रात की । जो इतनी शर्ते मंजूर करे, वह प्लॉट ले सकता है । पस्नतु ये शर्ते ऐसी थी कि 
इसके द्वारा प्लॉट लिया नहीं जा सकता था । मान लो, एक प्लोट के नीचे ऐसी शर्त 
लिखी हुई हो कि प्लोट जितने वर्ष रखना हो, उतने वर्ष तक का सास किराया पहले से 
भर देना है। एक वर्ष का किराया २०० रु. निश्चित किया हो और प्लॉट सौ वर्ष तक 
रखना हो तो बीस हजार (२००००), रुपये पहले से भर देना और नीचे बताये हुए नकशे 
के अनुसार मकान चनाना । इस मकान में मिल्कियत हो, चाहे न हो, उसकी वृद्धि करनी 
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क्योंकि (वह सम्बगदृष्टि पूर्वक सोचता है) पूर्वभव में मैंने ही ये (अशुभ) कर्म बांधे हैं, 
उन कर्मो के उदय में आने के कारण यह दुःख आता है, इसमें हाय-हाय क्यों कंरना ? 
प्रत्युत होता है, होता है (हाँ - हाँ), ऐसे करना है यों समझता है । वह (दुःख आने पे 
दूसरों को दोध नहीं देता । जो (सम्यगदृष्टि पूर्वक) ऐसा (मनः) समाधान कर लेता है, 
समभाव रखता है, उसके वे पूर्वकृत कर्म नष्ट हो जाते हैं । ० जम 0. ५ को" 

यहाँ घारणी रानी बहुत ही चतुर, गम्भीर और घैर्यवतती थी । वह राज्यकार्य में (समय- 
समय पर) सलाह देती थी । समय आने पर राज्यतंत्र चला सके, ऐसा उसमें खमीर 
था । साथ ही, वह धारणी.रानी दूसरी ९९९ रानियों के साथ दूध-शक्कर की तरह परस्पर 
प्रेम भाव से हिल-मिल कर रहती थी । जहाँ रानियों में परस्पर ऐसा शुद्ध प्रेमभाव होता 
है, वहाँ उनके पति (राजा) को भी कितना आनन्द होता है ? कदापि क्लेश का नामोनिशान 
भी नहीं था । इसं प्रकार बलराजा धारणी आदि १००० रानियों के साथ स्वर्ग जैसे सुखों 
'का उपभोग करते थे । लि आम 

बन्धुओं ! यह बलराजा कितना पुण्यवान्‌ है कि उनकी रानियाँ तो आज्ञाकारी थी ही, 
उनका मंत्रिमण्डल भी अनुकूल था । शरीर में किसी प्रकार व्याधियों ने हमला नहीं किया 
था । दूसरे राज्यों की ओर से युद्धों का भय नहीं था । उनकी हाथी, घोड़ा, रथ और पैदल, 
यों चतुरंगिनी सेना अपार थी ! सेवक खम्मा-खम्मा करते थे । उनके पास अपार सम्पत्ति 
थी । सभी राज-कर्मचारी उनकी सेवा में तत्पर रहते थे ! उनके भौतिक सुख में किसी 
प्रकार की कमी नहीं थी । न ही उनको अधिक प्राप्त करने की आशा या अभिलापा 
थी । जो कुछ था, उसी में सन्तुष्ट थे । बिलकुल आनन्द, आमोद-प्रमोद और बिनोद में 
दिवस व्यतीत हो रहे थे । बोलो, बलराजा कितने सुखी थे, था उन्हें किसी प्रकार का 
दुःख ? परन्तु ज्ञानीपुरुष कहते हैं - राजा को चाहे जितना सुख हो, अन्त में तो वह क्षणिक 
और विनाशी सुख था न ? ऐसे सुखी राजा की अपेक्षा मोक्ष में गये हुए सिद्ध भगवन्तों 
को समय समय में अनन्तगुन सुख होता है और बह भी शाश्रत और अव्याबाध और 
बह कभी विनष्ट होनेवाला नहीं होता । आपको और हमको ऐसा शाश्रत और अव्याबाध 
एबं अविनाशी सुख प्राप्त करना हो तो धर्माचरण-धर्माराधना करना चाहिए । 

' हाँ, तो बलराजां धांरणी-प्रमुख एक हजार रानियों के सांथ (भौतिक) सुखोपभोग 
करे है, आनन्द करते हैं। इसी दौरान ' “तर ण॑ रा धारिणी देवी अज्लया कयाडं 
सिंहे सुमिणे पासिसिताणं पडिदुद्धां ।7? एक समय धारिणी रानी सुन्दर पलंग पर 
सोई हुई थी, तभी कुछ सोती कुछ जागती हुई, ऐसी अवस्था में, रात्रि के अन्तिम प्रहर 
में उसने स्वेप्ण में एक सिंह को देखा । इस स्वप्न को देखते ही रानी जागृत हुईं । स्व 
कुछ जागृत और कुछ निद्वित ऐसी अवस्था में आता है एकान्त जागृत या एकान्त निद्नित 
अवस्था में स्वप्न नहीं आता । स्वप शास्त्र में कुल ७२ स्वनों का वर्णन है, जिनमें से 
३० स्वप्त शुभ हैं और ४२ स्वप्न अशुभ हैं। उनमें से जब तीर्थंकर भगवान्‌ माता 
के गर्भ में आते हैं, तथ उनकी माता १४ स्वप्त देखती है और चक्रवर्ती की माता भी 





देखते ही घृणा हो जाती है, दुर्गन्‍्थ आतो है, इसलिए हम उस मोटर को देखते ही उससे 
दूर भागते हैं। इस मोटर की शोभा ऊपर से रंगे हुए पतरों से होती है, वैसे ही अपने शरीर 
पर चमड़ीरूपी पतरा डक हुआ है, इससे यह सुन्दर दिखाई देता है । उस म्युनिसिपालिटी 
'की मोटर का ठक्‍्कन ही दुर्गन्‍्ध आती है, मस्तक में चक्कर आने लगता है, मन 
भी हो जाता है, वैसे ही इस देह में भी रक्त-मांस-पस आदि दुर्गन्धित माल भरा हुआ है, 
फिर भी उप्त पर कितना ममत्व है ? उसके लिए कितना पाप करते हो और धर्म से भी 
विमुख हो जाते हो ? अत: सोचो कि यह शरीर कैसा है ? ' भगवती सूत्र' के शतक ९, 
उद्देशक ३३ में जमालिकुमार अपनी भाता के समक्ष शरीर का वर्णन करते हुए कहते हैं- 

“एवं खलु अम्मयाओ माणुस्सगं सरीरं दुखाययणं, विचिहवाहि 
सुयसंनिकोर्य अटड्ठि-कठुद्धियं छिराएह्ाारु-जाल-उवणद्धसंपिणद्धं 
मड्टिय-भंडं व दुन्वलं, असुड-संकिलिट्ं अणिड्डविय-सव्वकाल-संठ्प्पयं, 
गया-कुणिम-जम्नर-घरं च सडण-पडण-विद्धंसण-धम्मं पुत्विं वा 
पच्छा वा अवस्सं विपष्पनहियच्च भविस्सड़ 7 

ऐसा है कि हे माता-पिता ! मनुष्य का शरीर दुःखों का आयतन (स्थान) है । 
विविध व्याधियों की उत्पत्ति की भूमि है | हड्डी-रूपी काष्ठ के आधार पर टिका हुआ 
है। नाड़ियों और नसों के जाल से लिपटा हुआ है, मिट्टी के कच्चे बर्तन जैसा कमजोर 
है, 3 2४ -अपवित्र पदार्थों से भरा हुआ है । सदा अनावस्थित है । जरा और भृत्यु 
का घट है। इसका स्वभाव है - सड़ना, पड़ना और विध्वंस होने का । यह पहले 
या पापी है अवश्य ही एक दिन छूटनेवाला है । निःसार तुच्छ एवं अपवित्र पदार्थो 
से भरे हुए इस शरीर में कस्तूरी, केसर या चन्दन जैसे सुगन्धित पदार्थ नहीं है,.तथैव 
स्वर्ण, मोती माणिक, नीलम और पन्ना जैसे दर्शनीय सुन्दर पदार्थ नहीं हैं । अपितु 
हड्डी, मांस, रक्त वगैरह असार पदार्थ भरे हैं। 'आचारंग सूत्र' (अ.-२, उद्दे-५) में भी 
भगवान्‌ ने कहा है - 

“जहा अंत्यो तहा वाहिं; जहा बाहिं तहा अंतो; अंतो पूड-देहंतरयाणि 
पासति, पुढोवी रंदलि एडिए पड्चिलेहिए ।” 

चह शरीर अंदर से जैसा असार है, चैसा बाहर से भी असार है; और बाहर से जैसा 
असार है, वैसा ही अंदर से भी असार है। अखिमान पहल शरीर के अंदर-अंदर की 
अशुचि (अशुर्द्) तथा शरीर के अंदर की स्थितियों को देखता है कि ये हमेशा अशुभ- 
मलादिक पदार्थ शरीर के द्वारों के बाहर निकालते रहते हैं । यह देखकर पण्डित पुरुष 
इसके सच्चें स्वरूप को समझकर इस शरीर यर मोह न रखे थे । 

' आशय यह है कि जैसे अशुचि से भरा हुआ घड़ा अंदर से भी अशुचिमय है और ऊपर 
से भी वह अशुचिमय कहलाता है, क्योंकि उसके अंदर अशुचि, भरी हुईं है, भले ही उसके 
बाहर अशुचि न हो, तो भी अंदर भरी हुई अशुचि के. . वह... दब 0 

प्रकार यह शरीर अंदर से अशुचिमय होने से असार है, $ झसार है ” 


विचार - विमर्श करे हेतु राजा के प्रधानों तथा गाँव के बड़े-बड़े मनुष्यों ने एकत्रित होकर 
निर्णय किया कि 'एक हथिनी को श्रृंगारित करके, उसकी सूंढ में एक पानी भर कलश 
रखना | हथिनी जिस पर कलश ढोले, उसे ही राजा बना देना ।“बह घोषणा सुनकर आसपाप्त 
के गाँवों के सजा भी आ गए थे । गाँव के लोग भी सुन्दर वस्त्रों से सुसज्जित होकर सजा 
बनने की आशा से तैयार होकर राजमार्ग पर खड़े थे । सबके मन-में ऐसी आशा,थी कि 
'हथिनी हमारे पर कलश ढोलेगी ।* पं 
समय होते ही हथिनी को चस्त्राभूषणों से सुसज्जित करके. उसकी सूंड में कलश 
रखकर उसे खुली छोड़ दी । राजा के मनुष्य हथिनी के पीछे-पीछे चलने लगे । हथिनी 
सारे गाँव में घूम ली, परन्तु किसी पर भी कलश नहीं ढोला । फिर वह फिसती-फिरती 
नदी के किनारे आई । वह गरीब वणिकपुत्र गाढ़ निद्रा में जहाँ सोया था, वहाँ आई । 
उसे सूंघकर हथिनी ने उस पर कलश डोला । लोग कहने लगे कि 'हथिनी भूल गई है। 
भूल गई है कि उसने ऐसे एक रास्ते पर भटकते भिखारी पर कलश ढोला ।' राजा लोग 
परस्पर लड़ने को तैयार हो गए । किन्तु प्रधान ने कहा - “हमने निश्चित किया है कि 
हथिनी जिस पर कलश ढोलेगी, वही गॉव का राज़ा बनेगा । अतः इस विषय में किसी 
को लड़ने-झगड़ने की जरूरत नहीं है।” वह लड़का तो एकदम हड़बड़ा कर नींद से जग 
गया । उसके आसपास राज्य कर्मचारी खड़े हैं, हथिनी खड़ी है । वह सोचने लगा - यह 
सब क्‍या माजरा है ? क्षणभर के लिए तो वह चौंका । राजा के मनुष्यों ने उसे स्वान 
कराकर राजसी पोशाक पहनाया और श्रृंगारित करके गाजे-बाजे के साथ गाँव में लाकर 
शुभ मुहूर्त में उसका राज्याभिषेक किया । राजसिंहासन पर बिठाया । बन्धुओं ! कर्मगजा 
केसा काम करता है ? वह एक घड़ी में राजा को रंक और रंक को राजा बना देता 
है। यह गरीब वणिकपुत्र राजा बन गंया । गुरुदेव के कथनानुसार सातवें दिन उसे 
राज्य मिल गया । राजगद्दी पर बैठने से पहले जिन गुरुदेव ने उसके स्वान का फल बत्ताया 
था, उनके पास जाकर उन्हें वंदन किया । गुरु ने उसे कहा - “भले ही तू राजा बना, 
पसतु धर्म को कभी भूलना मत ।” वह जैन का लड़का था । वह राजा चना, उसी दिन 
उसने गाँव में डंका बजवाकर घोषणा करवाई कि - ““जबतक मेरी आन (आज्ञा) प्रवर्तित 
है, वहाँ तक कोई भी व्यक्ति (मेरे राज्य में) जीव-हिंसा न करे | जो जीव-हिंसा करेगा, 
उसे दण्डित किया जाएगा ।” राजा बहुत ही धर्मिष्ठ था । वह न्याय-नीतिपूर्वक रशाज्य- 
संचालन करता रहा । प्रजा को उससे अत्यन्त संतोष हुआ । गाँव में संतों का बार-बार 
आवागमन होता रहता । स्वयं सजा संतों के दर्शन करे और व्याख्यान-वाणी सुनने जाता 
था, इसलिए प्रजाजन भी संतों के दर्शन-वन्दन-श्रवण के लिए बहुत जाते थे । जिस गाँव 
का राजा धर्माष्ठ होता है, उस गाँव की प्रजा भी धार्मिक होती है। सजा का प्रभाव प्रजा 
पर पड़ता है। जिस धर्मसंघ का प्रमुख धमिष्ठ होता है, प्रतिदिन सामाथिक करता है, उस 
गाँव के मनुष्यों पर उसका अचूक प्रभाव पड़ता है। किन्हीं संघों के ३४४ प्रतिदिन 
उपाश्रय में नहीं आते । यहाँ तो घजुभाई, सेवंतीभाई, बचुभाई आदि संघ च कार्यक्र्ता 
अत्यन्त जागृत हैं। ये स्वयं धर्माराधना करते हैं और दूसरें को करते हैं। संघ की सेवा 
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बातें नहीं करती । शान्त, स्वस्थ, एवं वात्सल्यभाव से प्रेरित होकर वह पत्ति को भोजन 
कराती है। शयन के समय चह रम्भा की भूमिका अदा करती है। है. $५8,4 के फलस्वरूप 
ऐसी घर्मपली मिलती है । इसके विपरीत जब पाप का उदय हो तो इन गुणों से विपरीत 
आचरणवाली पली मिलती है । इसके लिए एक विचारक ने कहा है - ४ कुत्री, 
भुक्तेपु डक्‍का, शयनेपु भ्रवक्ता ।/?” इसका आशय यह है कि जब पति दुकान 
या फैक्ट्री आदि व्यवसायिक कार्यों से घबराया, उलझन में पड़ा या थका जा आए, 
ऐसी स्थिति में घर आते ही पतली कुतिया की तरह भोंकने लगती है । पति के कार्य में 
हिस्सेदार न बने, पति के भोजन करने से पहले ही दिन अभी काफी हो तो भी स्वयं भोजन 
कर ले.। पति रात्रि में शयन करने जाए, उस समय इधर-उधर की शिकायत करने लगे, 
ज्यों-त्यों अंदशंट बोले, “तुम्हारी माँ ने आज ऐसा कहा, वैसा कहा' - वह बड़-बड़ करती 
रहे, उसका रेडियो बंद ही न हो । साथ ही पति पर आये हुए दुःख में स्वयं हिस्सेदार न 
बने, अपितु पत्ति को हैरान-परेशान किया करे, आर्थिक संकट में डाले । यह है पाप का 
उदय । जहां पुण्य का उदय हो, वहाँ पली घर के सब कार्य सुधारकर पति का गौरव 
बढ़ाती है। बलराजा अत्यन्त पुण्यवान थे । उनकी एक हजार रानियाँ बहुत ही विनयबती 
और आदर्श गृहिणी के समस्त गुणों से युक्त थीं। जिसकी पत्नी अच्छी होती है, उसका 
संसार स्वर्गतुल्य बन जाता है । इसके विपरीत पली कर्कशा व कलहकारिणी हो तो उसका 
संसार नरकसम बन जाता है । एक दृष्टान्त द्वारा इसे समझाती हूँ। 
सुण्य-पाप के रेल क्छी कथा 


पुण्यवती और पापिनी स्री कैसी-केसी होती है $ $ एक गाँव में पति, पत्नी 
और एक पुत्री, यों तीन व्यक्तियों का परिवार था । ये सब अत्यन्त प्रेम से रहते थे । 
पली बहुत हो धर्मसंस्कारी एवं धर्मि्ठ थी । इस कारण अपनी पुत्री के जीवन में अच्छे 
धर्मसंस्कारों का सिंचन करती थी । पुत्री भी अतीव रूपवती ओर गुणवत्ती थी । प्रायः 
देखा जाता है कि किसी व्यक्ति में रूप तो होता है, पर गुण नहीं होते, जबकि कई व्यक्ति 
ऐसे भी होते है, जिनमें गुण तो होते हैं, पर रूप नहीं होता । इस लड़की में रूप और 
गुण दोनों का सुमेल था | इस लड़की का नाम था दयादेवी । वास्तव में, इसका जैसा 
नाम था, तदनुरूप दया को देवी थी । इसके नाम का महत्त्व तो इसके काम से मालूम 
होगा, यह बात आगे आएगी । दयादेवी जब ८ वर्ष की हुईं, तभी अचानक इसकी माता 
बीमार पड़ी और सिर्फ दो दिनों में ही वह मृत्यु को प्राप्त हुई | दयादेवी छोटी थी, परन्तु 
बहुत होशियार थी । माता की अकस्मात्‌ मृत्यु से इसे बहुत आघात पहुँचा और उसके 
पिताजी को भी खूब आघात लगा । दयादेवी छाती मजबूत करके पिताजी को बहुत 
आश्वासन देती थी, हिंमत बंधाती थी, घर का समस्त कार्य वह स्वयं करती थी सुबह 
का कामकाज निपटाकर वह जंगल में गायें चयने जाती थी । दोपहर में वहाँ से लौटकर 
रसोई बनाती थी ! पिताजी को भोजन कराकर, वह स्वर्य भोजन करती थी । शाम को 
फिर वह गायें चराने जाती थी । इस प्रकार सुबह से लेकर देर रात तक घर का तमाम 
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उसे खुशी से मांग ले । इस पर दयादेवी मन में सोचने लगी - 'क्या मांगू ? मुझे शरीर 
ढकने के लिए वस्त्र मिलते हैं । घर जाती हूँ तो माता रूखी-सूखी ग्रेती और फेंढे-झूठे 
भात एवं खिचड़ी खाने को देती है । सोने के लिए मुझे फटी-दटूटी गुदड़ी मिलतो है। 
फिर मुझे क्या चाहिए 2"... - स से 
' भागरूप में देव ने कहा - मांग-मांग ! १ के ओ  ! दयादेवी सिर्फ १२ चर्ष की 
छोटी-सी बालिका है, फिर भी उसमें कितनी समझ है, कितनी समता है ? उसने नागदेव 
से कहा - “देव ! अगर आप मुझ पर प्रसन्न हुए हैं तो (मेरी एक छोटी-सी मांग है) - 
इस जंगल में एक भी पेड़ नहीं है । मैं रोज गायें चराने आती हूँ । पर कहीं छाया नहीं 
मिलती । अगर एकाध पेड़ हो तो मैं उसकी छाया में शान्ति से बैठ सकूं, साथ ही मेरे 
गायें भी आसपास चरकर छाया में बैठ सकें ।”' देखो, भांग-मांगकर इसने क्‍या 
मांगा ? उसे देव से मांगना होता तो बहुत-सी वस्तुएँ मांग सकती थी । उसकी. सौतेली 
माँ उसे इतना चुःख देती है, अतः उसने इस दुःख-निवारण की मांग की-होती तो उसे 
ख्ख मिल सकता था । न उसने यह नहीं मांगा । उसके दिल में दया थी, अतः वह 
तीर उसकी गायें छाया में बैठ सकें, इसके लिए उसने एक वृक्ष हो जाने.की मांग 
क्री । कदाचितू तुम पर देव, प्रसन्न हो जाए तो तुम क्या मांगो,? तुम तो मांगने में कोई 
कसर नहीं रखोगे, ठीक है न ? (हँसाहँस) नागदेव भी विचार में पड़ गए ! अहो ! यह 
बालिका कितनी भोली है ? यह छोटी है, इसलिए इसमें अधिक मांगने की समझ-बूझ- 
नहीं है । अच्छा, इसकी जो अभिलापषा है, उसे पूर्ण कर दूं ) अत; नाग्रदेव ने 'तथाउस्तु' 
कहकर वहाँ फल-फूलों से सुशोभित एक सुन्दर चगीचा बना दिया,' और कहा - 
“बेटी ! तू जहाँ जाएगी, वहाँ यह बगीचा तेरे साथ-साथ चलेगा और तुझे खूब 
सुन्दर छाया देगा । यह छोटी जगह में छोटा होकर और बड़ी (विशाल) जगह में बड़ा होकर 
रहेगा ।”” इस प्रकार वरदान देकर नागदेव अहृश्य हो गए-। ३3 ९ 
बन्धुओं ! जीवदया पालने में कितना महान्‌ लाभ है ? अब देखना, दयादेवी के पुण्य 
का कैसा उदय होता है ? प्रारम्भ में में कह गई थी कि धर्म आत्मा के लिए निःस्वार्थ 
- निःस्पृह भाव से करना चाहिए, किसी प्रकार की आकांक्षा से नहीं । हम तुम्हें धर्माचरण 
करने का कहते हैं तो तुम कहते हो बाद में करेंगे । धर्म करते हुए तुम्हें आलस्य होता हैं; 
प्रमाद होता है, विकथाओं में, गप्पों में, टी.ची. देखने आदि में समय खो देते हो, पस्न्‍तु 
धर्म से, पुण्योपार्जन से मधुर सुखद फल मिलते हैं, तथ कितना आनन्द आता है? मनोज 
- अभीष्ट बस्तएँ मांगने की अपेक्षा भी उससे बढ़कर अधिक वस्तुएँ (बिना मांगे ही) सामने 
से आकर मिलतो हैं | यहं सब प्रायः पूर्वभव में की गई धर्मासाधना तथा पुण्योपार्जन का 
,फल है । अब दयादेवी तो बगीचे में बैठी है, मानो वनदेवी हो ! इस प्रकार सुशोभित 
हो रही थी ! उसे जब कड़ाके की भूख लगी तो उस बगीचें में आम, सीताफल, चीकूं, 
अंगूर, सेव (सफरजन) , मौसम्बी, संतरा आदि अनेक मधुर फल बगीचे में थे, उसने वे 
फल खाये, पानी यीया और भूख-प्यास मिटाकर शाम होते ही गायें चसकर घर आई । 


बा । 


को देती, उसे वह खा लेती । यों करते - करते वह ९२ चर्ष की हो गई । एकईः 
गाय चने गईं । मध्याहन का समय था | जंगल में एक भी पेड़ नहीं था । ८ 
पर बैठी थी, आसपास गायें चर रही थीं । इतने में एक बड़ा भारी सर्प उस 
आया । उसकी लाल-लाल आँखें थी । वह जीभ बाहर निकालकर फुफकार ९ 
उप्तकी फुफकार से अच्छे-अच्छे लोग दूर भाग जाते हैं, फिर इस बारह वर्ष की ६ 
की क्‍या सामर्थ्य थी ? (परन्तु बह दूर भागने के लिए उद्यत हुई तभो) * 
मनुष्य भाषा में बोला - "बेटी ! इस समय मैं तेरी शरण में आया हूँ । तू मेर 
कर ।” सर्प को देखकर दयादेवी घबरा गई । नागराज ने कहा - “बेटी ! तू मेरे' 
भी मत डर । में नागकुमार देवाधिप्ठित हूँ | परन्तु भदारे और मंत्रदारी मेरे पीछे । 
उम्रके मंत्र के अधिष्ठायक देव की आज्ञा का भंग कले में ५232 हूँ । अतः 
रक्षा कर । मुझे जल्दी से कहीं छिपा दे । अभी वे लोग (मुझे केलि 
पहुँचेंगे । इसलिए, विलम्ब मत कर ।'' 

दयादेवी को एक तरफ तो नाग का डर लगा, दूसरी ओर उसके दिल में व 
झरा फूट पड़ा । मन ही मन सोचा - वैसे ही मुझे अपने जीवन में क्या सुख है ' 
हुईं भी मैं मृतबत्‌ हूँ । अतः अच्छा है, मैं एक जीव को जीवनदान देने का € 
लूं। तुरंत ही दयादेवो ने अपनी साड़ी का पक्छा आगे रखकर कहा - ''नागबाप 
जाओ इस पर ।” नाग ने कहा - “बेटी ! तेरे गोद में (छिपाने से) तो वे लोग मु 
लेंगे । योंकर, 38 केशों में (जूड़े में) मुझे लपट ले । गोद (खोले) में चाग लेना 
किन्तु जूडे में लेना अच्छा नहीं । फिर भी दयादेवी ने जूड़े को नागदेव के साम 
दिया । नागदेव उससे जूड़े से (सूक्ष्मरूप धारण करके) लिपट गये । दा से 
सर्प को छिपाने हेतु मस्तक पर साड़ी ओढ़कर दयादेवी बैठी । अब वे मंत्रवादी 
और क्‍या होगा ? यह 'भाव यथावसर कहा जाएगा । 


_ व्याख्यान - ११ .. 


ध्ज्र ज्ज्ञजड "0 #ब्माकपजञानल 

| आषाढ़ वदी ४, गुरुवार! ३६ ता जल 
( आधाढ़ वदी ४, गुरुचार चबद्यी ४, गुरुषवार १७५ 

| आषाढ़ बदी ४ गुरुवार... >् ् - -् ल्‍्?ि 

आचरण में लाओ [#£ 


| स्वभाव में डटो, वि 


सुज्ञ बन्धुओं .] सुशील मात्ताओं और बहनों ' 
अनन्त करुणानिधि शार्त्रकार अपर कक के जीवों 28224 585 3० 3 
कर कहते है - "हे भव्यजीवों ! अगर तुम्हें इस पंचमकाल 
करे ॥! * *दु:खं पापात्‌, सुख एतु्‌”” - पाप से दुःख २2:४४ और * 
सुख । ऐसी सुन्दर और युक्तिसंगत बात समझाने पर भी कितने ही जीवों में धम 
२८२३८ ध् | न रू न 
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- - व्याख्यान - १९ .. 
(७ ..... हा. १६-७-७६.॥ 
(आषाढ़ वदी ५ शुक्रवार) 2 
(आपाढ़ बी ५. शुकवार._ ज ७७७३ 
६+ आत्मशक्ति का उपयोग : स्वभाव में या विभाव में ? मि 


सुज्ञ बन्धुओं ? सुशील माताओं और बहनों !« के ०,०८४, , 
अनन्तकरुणा के सागर, समता के साधक, विषयों के निवारक, ममता के मारक और 
स्थादवाद के सर्जक भगवान्‌ महावीर ने “ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' के आठवें अध्ययन 
में गूढ़ भावों की प्ररूपणा की है। ये गूढ़ भाव हमें कब समझ में आ सकते हैं ? जब 
आत्मा विभावों का विस्मरण करके स्वभाव के घर में आएगी तभी । आत्मा जब स्वभाव 
में आती है, तब इसे अपना भान होता है । देवों को भी दुर्लभ मानवभव प्राण करके 
मानव को आत्मा का विचार करना है। आत्मा के विचार का अर्थ है - आत्मा के स्व-भाव 
का विचार । ज्ञान और दर्शन (अव्याबाध सुख और आत्मशक्ति) ये आत्मा के स्वभाव 
हैं। आत्मा की सुरक्षा स्व-भाव में रहने में है । विभाव में जाने से जीव को विपत्तियों का 
पार नहीं रहता । जो आत्मा सदा स्व-भांव में रहता है, वह महासुखी हो जाता है। इसके 
विपरीत विभाव में जाता है, उसपर दुःखों के बादल मंडराते रहते हैं । कहा भी है-_* 
“अवधू ) सदा मगन में रहना ।” ' का 2 
सदैव स्वभाव में मग्न रुंना, आत्मा के लिए मंगलकारी है । और विषय-कपायादि 
भावों में जाना अमंगलकारी है। अतः बन्धुओं ! प्रतिदिन सुबह उठकर आत्मस्वरूंप की 
भावना करनी चाहिए कि अहो ! मैं ज्ञान-दर्शन-चारित्रमय अनन्तशक्ति का स्वामी आत्मा 
हूँ । मेरा पुदूगलों के साथ संग कैसा ? मुझे इस पुदूगल का संग क्यों करना चाहिए ? 
चेतन के पूजारी को क्या अचेतन की पूजा करना उचित है ? क्या उसके पीछे वह (चेतन) 
पागल हो जाए ? यदि में इस जड़ को शरणागत्ति स्वीकार कर लूंगा तो मैं जीव मिठ 
'कर शिव कब और किस प्रकार बन सकूंगा ? (अभी तो) मैं विषय-कपायों में मग्य होकर 
जड़ का दास हो गया हूँ। जड़ की दासंता छोड़े बिना आत्मा का उत्थान कैसे हो सकेगा ? 
देबानुप्रियों-! बोलो, तुम्हें २४ घंटे में से सिर्फ पाव घंटे भी ऐसी चिन्ता होती हैं क्या ? 
नहीं, परन्तु जड़ की चिन्ता कितनी होती है ? क्या आप २४ घंटे में से एक घंटे भी कपाय 
से अलिप्त रहते हैं ? ऐसे पंवित्रं वीतराग-भवन ई00/%2 भी क्पाय का त्याग होता है 
क्या ? आप उपाश्रय में आए और संत्त ने आपके सामने भी 2 “जी' भी नहीं कहा 
तो मन में कैसा भाव आएगा ? मैं कितनी दूर से दौड़कर दर्शन करने के लिए आया, 
पस्तु महासतीजी ने मेंरे सामने भी नहीं देखा ! क्या उपाश्रय में जाना उचित है ? कपाय 
से बचाने वाले धर्मस्थानक में आकर भी कषायरूपी कसाई से बचने का प्रयल नहीं 
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आप अत्यन्त धर्माचरण कर रहे हैं, उस दौयन कदाचित्‌ कष्ट आ पड़े, तो उससे 
जग भी घबराना नहीं, क्योंकि पूर्वभव में आपने जो पाप (अशुभ कर्म) किये हैं, वे समय 
आमे (अबाधा काल है होने) पर उदय में आते हैं, ऐसा समझकर उक्त दुःख से जरा 
भी घबराये बिना धर्म के साथ बराबर चिपके रहना चाहिए । धर्म की पूंजी पास में है, तो 
अन में सबकुछ अच्छा ही होनेवाला है, ऐसी दृढ श्रद्धा रखनी चाहिए | केवल उपाश्रय 
में आने से ही धर्म हो सकता है, ऐसी (एकान्त) बात नहीं है, उपाश्रय के बाहर जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में धर्म की सुवास व्याप्त रहनी चाहिए । खाते-पीते, उठते-बैठते, सोते-जागते, 
व्यापर-धंघा करते, जीवन्‌ के प्रत्येक क्षेत्र में धर्म साथ में रहना चाहिए । एक क्षण भी धर्म 
आपसे अलग नहीं पड़ना चाहिए । न धर्म करनेवाले को धर्म का वास्तविक स्वरूप 
समझ लेना चाहिए । साथ ही, धर्म के साधनों को भी पहचानना चाहिए । अपना 
मेलजोल, या संग भी धर्मी मनुष्य के साथ रखना चाहिए । धर्म के सम्बन्ध में चाचन 
और उप्तका अभ्यास भी करते रहना चाहिए । किसी भी प्रकार के प्रलोभन और भय के 
बिना धर्माचरण हो तो आत्मा का शीघ्र उत्थान होता है ! अतः भौतिक सुख के लिए 
नहीं, किन्तु आत्मिक सुख के लिए धर्म करने की आवश्यकता है। 

( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 

242032%24% ५ त्र' क्रे आठवें अध्ययन का अधिकार चल रहा है। बीतशोका नगरी 
में बलगजा राज्य करते हैं। उस्तके अधीन अनेक छोटे-बड़े गाँव है । अनेक बड़े-बड़े नगर 
भी हैं। बलराजा की इतने राज्य से संतोष है । उनको दूसरे राज्यों पर चढ़ाई करके अपना 
गज्य बढ़ाने की, या दूसरे राज्यों को हथियाने की किसी प्रकार की लालसा या तृथ्णा 
नहीं है। उनके अन्तःपुर में रूप के अम्बार-सम तथा अप्सरा चुल्य एक हजार रानियाँ 
हैं। वे भी अत्यन्त विनीत, सुशील और संस्कारी हैं, शीलवती और गुणवत्री हैं। रूप 
हो, किन्तु गुण न हो तो उस व्यक्ति की कोई कीमत नहीं होती । संस्कृत के एक श्लोक 
दाग नीतिकार इसी तथ्य को उजागर करते हैं - ह 

अगुणरस्य हव॑ं रुूपथशथीलस्य हवत॑ कुलम्‌ / 
असिद्धेपु हता विद्या, अभोगस्य हतं॑ 4 / हे 

“जिसके पास गुण नहीं है, उसका स्वरूप नष्ट हो जाता है, जिसके पास शील- 
भैदाचार नहीं है, उसका 4 जाता है, जिसके पास सिद्धियां नहीं हैं, उसकी विद्या 
का नाश हो जाता है, और जो (आवश्यकतानुसा) उपभोग भहीं करता, उसका धन 

जाता है ॥!! 

बलग़जा की सभी रानियाँ रूप और गुण से सम्पन्न थीं । उनकी एक २०:३:/५३ 

रानी प्रमुख थी । उसकी दृष्टि विशाल और हृदय उदार था । बहनों को पा लग 
हैगा कि घारणी रानी मुख्य पटानी थी, वह ९९९ रानियों में हेड थी, तो उ 8022 तना 
रख होगा ? मेरी बहनों ! दुनिया में बड़ा बनना सरल है, पस्नु वड़प्पन के कर्तव्यों का 
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उस समय सेठ को कितना दुःख होता है ? क्योंकि ब्लेकमार्केट से स्वयं पिता ने करोड़ों 
रुपये कमाये है, उनकी अपनी मिल्कियत (धन-सम्पत्ति) को लड़के दबाकर बैठे है। 
क्योंकि अब सत्ता बेटों के-हाथ में आ गई है । * पं 

अब दूसरे प्रकार से इस पर सोचें । किसी सेठ की फर्म धड़ले से चल रही है। धनाधन 
अपार पैसा आ रहा है । धन बढ़ा, अतः सेठ प्रमोद में पड़ गया । खाना-पीना, सैर-सपाटे 
करना, इच्धिय-विषयों के आमोद-प्रमोद में मौज करना, यों रात-दिन मौज-शौक में बह 
पड़ा रहता । फर्म का सब काम व हिसाब-किताब मुनीमों ने संभाल लिया । ऐसी स्थिति 
में सेठ की दशा कैसी होती है यह जानते हो न।? सेठ की दशा पराधीम हो जाती है। 
धन-सम्पत्ति सेठ की है, किन्तु हुक्म मुनीमों का चलता है ! सेठ को कुछ काम हो तो 
स्वतंत्र रूप से अपनी इच्छानुसार कुछ नहीं कर सकता । उसे पहले मुनीमों की सलाह 
लेनी पड़ती है ! पैसा खुद का है, पर पूछना है - मुनीमों से । यह कैसी पराधीन दशा है? 
आपकी दशा भी पूर्बोक्त पिता औरं सेठ से भी बदतर है । आत्मा अनन्तशक्ति का 
स्वामी है। चक्रवर्ती या इच्ध से भी (निश्चयनय से) बढ़कर महर्थिक है। पाँचों इच्द्रियों 
“ और 'मन ये सब इस (आत्मा) के नौकर हैं। आत्मा जो आंदेश दे, उसका पालन इन्हें करना 
पड़ता है। परन्तु (इस समय) आत्मा की दशा ऐसी हो गई है कि वह स्वयं अपने स्वरूप 
का भान भूलकर पुद्गल की पूजा में तथा 'पर' की पंचायत में पड़ गया है । वह अपनी 
शक्ति का भान भूलकर प्रमाद में पड़ गया है । इसलिए पाँच इच्द्ियाँ रूपी पाँच पुत्र 
कहो या पाँच मुनीम कहो, उन्हेंने सत्ता की बरागडीर अपने हाथ में ले ली है। इसेलिए 
आत्मा स्वयं चक्रवर्तियों का चक्रवर्ती तथा इद्धों का इन्द्र होते हुए भी उसे इद्धियों की 
हुकूमत के अनुसार चलना पड़ता है । इनकी मेहरबानी हो, तभी चेतनराजा (आत्मा) अपनी 
इच्छानुसार कर सकता है । * हक. पु 
चेतनदेव को विचार स्फुरित हुआ कि आज मुझे व्याख्यान सुनने जाना है, परन्तु कान 

की मेहरबानी न हो तो नहीं जाया जा सकता ! कान कहता है, मुझे रेडियो पर छायागीत 
सुनने है, वहाँ नहीं जाना है । चेतनदेव कहता है - मुझे संत्रदर्शन करने जाना है, पस्तु 
नेत्र कंहंता है - मुझे टी:वी. पर पिक्चर देखना है । चेतनराज कहता है - मुझे आज उपबास 
करा है, या आयम्बिल करना है, परन्तु रसनेद्धिय कहती है - ना, ना; उपवास करेगा 
तो अशक्ति आएगी । आयम्बिल का रूखा-सूखा भोजन अच्छा नहीं लगता | आज तो 
सरस-स्थादिष्ट चटपटा भोजन करना है । अतः इन (इन्द्रियों) का हुक्म होते ही चेतनगज 
(मन मसोसकर) बैठ गए । इस प्रकार प्रत्येक इन्द्रिय आत्मा पर हुकूमत चलाती है। बोलो, 
शक्ति होते हुए भी, आत्मा के पास सत्ता है क्या ? उसने अपना स्वामित्व खो दिया है 
न्‌ ? कितने अफसोस की बात है ? क्या आपको इसका कीई दुःख है? आत्मा अपनी * 

शव का स्वयं सत्कार्य में सदुययोग न कर सके, 888५ 234 पराधीनता है ? 

पाँच इद्रियरूपी पाँच ४ कई बार मनुष्य अपनी सम्पत्ति का ट्रस्ट बनाता- 

है.। मान लो, किसी 220 28 २५ लाख कौ पूंजी है उसने ट्रस्ट कल कर 


को पहले दे देती थी । यह वस्तु मेरी है, ऐसा वह मानती ही नहीं थी । इसलिए किसी 
पी ऱनी को उसके (पटरानी के) प्रति ईर्ष्या नहीं होती थी । मनुष्य के गुणों पर से उसका 
मूल्यांकन होता है । देखिए, दुनिया में लकड़ियाँ तो अनेक प्रकार की होती हैं, परन्तु 
सबसे अधिक कीमत किस लकड़ी की होती है ? चन्दन की लकड़ी की । क्यों ? क्‍्यों- 
कि कोई उसे काटे, घिसे या जला डाले तो भी वह सुगन्ध देती हे, इस कारण इसका 
मूल्य अधिक आंका जाता है । चंदन क्‍या कहता है ? कवि के शब्दों में - 

बघुं दुःख जगतनुं खमवुं छे, प्रभु ! चंदन मारे बनवुं छे । 

कोई लाभ उठावे घसी-घसी, हुं सहन करुं छूं हसी - इसी । 

परनी शक्तिमां शमवबुं छे, प्रभु ! चन्दन मारे ननवुं छे ॥१॥ 

कोई अग्निमां मने नाले, नयी फरियादों करवी मारे । 

आनंदयी मारे बछबुं छे, प्रभु ! चन्दन मारे बनवुं छे ॥२॥ 

तुम कैसे भोता हो १ ४ जो दूसरों के लिए अपना बलिदान देता है, जगत्‌ में उसका 
अधिक मूल्य आंका जाता है । अगर तुम्हें मानवजीवन को मूल्यवान बनाना है तो 
चंदन जैसे बनो । चंदन को कोई घिस डाले त्तो वह सुगन्ध देता है । उसे शरीर पर 
लेप करे तो शीतलता प्रदान करता है । तुम्हें कोई कटु शब्द कहे तो क्या करोगे ? समता 
की सौरभ दोगे या गालियाँ दोगे ? यहाँ व्याख्यान पूर्ण हुआ, सामायिक पार ली, 
मुखवस्त्रिका खोलकर बाहर गये, वहाँ किसी ने तुम्हारा जगा अपमान कर दिया, तुम्हें उसने 
दो कटु शब्द कहे, तो तुम्हारे क्रोध का पारा आसमान पर चढ़ गया ! तुम रोज 
वीतगागवाणी सुनते हो, सामायिक करते हो, किन्तु (तन-मन-बचन में) समभाव न आए, 
तो मुझे तुम्हे कया कहना ? एक केला खाने से भूख मिट जाती है, एक ग्लास पानी पीने 
से तृषा शान्त हो जाती है, एनेसिन या एस्प्रो की एक टिकिया खाने से सिरदर्द मिट जाता 
है, तथा ए.पी:सी. की गोली सेवन करने पर युखार उत्तर जाता है । फिर तुम एक घंटे 
वीतरगवाणी का पान 'करते हो, और उसका कोई असर नहीं होता, इसका क्या कारण 
है? तुप कैसे श्रोता हो ? आपके सामने तीन पुतलियाँ हैं । एक है - संगमरमर की पुतली, 
दूसरे लकड़ी की पुतली और तीसरी है - रूई की पुतली । संगमरमर की पुतली कली पु 
में डाली जाए तो वह दूध में रहती है, वहाँ तक भीगी हुई रहती है, पर बाहर 825 
है जैसो थी वैसी ही हो जाती है, वह दूध को जरा भी नहीं चूसती । हि जो ला 
की युतली है, उसे दूध में डालने पर वह थोड़ा - सा दूध चूसती है। और तीसरी पुवालियो 
हुईं की है, जिसे दूध में डालने पर वह दूध को चूस लेती है। बोलो, इन तीन के 

से तुप कौन-सी पुतली जैसे श्रोता हो ? (हँसाहँस), अगर तुम रूई की पुतली 0228 

श्रोता न बन सको तो , खैर परन्तु लकड़ी की जैसे श्रोता बनोगे तो भी मुझे सन्‍्तोष 
होगा । जिसने थोड़ी-सी वीतरागवाणी पचाई है, वे जीव (अशुभ) कर्म के उदय 5. 
आ पड़ने पर हाय-हाय नहीं करते, अपितु वे 'होता है - होता है' (हाँ - हाँ) कहते हैं । 


रहेंगे ? याद रखो, यह धन अन्त में तुम्हारा नहीं रहनेवाला है | देखिए.' आचारांंग सूत्र' 
(सु-१, अ-२ जु-४) में क्या कहा है-._* कक 

“दो से 'एगया (विविहं) विप्पारिसिट्ठं संक्षुयं महोवगरणं 
भवड़; तव॑ पि से एगया दायायाविभयंति, अदच्तहाये वां से अवहरति, 
ययाणो वासे विलुंघंति, गस्सालिवा से, विण्स्सतिवा से, अगार-दाहेण 
दा सेडन्झड़ /” 2 0] 

इसका भावार्थ यह है कि गृहस्थ के पास लाभान्तराय कर्म के क्षयोपशम से धन 
प्रचुसमात्रा में हो जाता है। वह भोग के लिए उस धन की रक्षा करता है। भोग के बाद 
बची हुईं विपुल सम्पत्ति के कारण वह महान्‌ बैभववाला बन जातां है । उस धन से वह 
भोग-बिलास के विविध साधन कि न गा में एकत्रित कर लेता है। उन्हें देख- 
देखकर वह बहुत हित होता है कि मैंने सुन्दर भोगोपभोग के साधन बसा लिये 
हैं ? मेरा बंगला कितना सुन्दर व विशाल है ? ऐसा फर्निचर मेरे सिवाय किसी के यहाँ 
नहीं होगा । परन्तु ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि जीवन में कभी ऐसा समय आता है, जब दामाद 
(स्वजन) अपना हिस्सा बंटा लेते हैं, चोर उस सम्पत्ति आदि को चुरा लेते हैं, अथवा राजा 
(शासनकर्ता) उसे छीन लेते हैं, अथवा व्यवस्था में नुकसान होने से वह सम्पत्ति नष्ट हो 
जाती है, या (दुर्व्यसनों या आतंकप्रयोग आदि से) वह विनष्ट हो जाती है। मकान में आग 
लगने से वह जलकर भस्म हो जाती है । अथवा नदी में बाढ़ आने पर वहाँ आसपास 
के सभी घर-सामग्री सहित बह जाते हैं।”” का 5 

' दो-तीन वर्ष पहले साबरमती नदी में'बाढ़ आ गई थी । उस समय साबरमती नदी 

के किनारे निर्मित सभी बंगले उप्त बाढ़ में बह गए थे । मेहनत करके संचित किया हुआ 
धन, सोना, आभूषण, वस्त्र आदि सब उस बाढ़ में बह गए. थे, अनेक मनुष्य बेघरवार 
हो गए थे । भूख-प्यास सहकर, काल-अकाल की परवाह किये बिना संचित किया हुआ 
धन इस प्रकार चले जाने से वे लोग रोने, विलाप करने और पश्चात्ताप करने 
लगे ( बन्धुओं ! यहा सब तो तुम आए दिन आँखों के सामने प्रत्यक्ष देखते हो.। ऐसा 
जान-देखकर तुम्हें अपना भविष्य सुधारना हो तो वर्तमानंकाल को सुधारों । अन्यथा, 
सम्पत्ति तो इस या अन्य प्रकार से चली जाएगी, पस्नतु उसे प्राप्त करने में बांधे हुए कर्म 
तो तुम्हें स्वयं भोगने पड़ेंगे । अतः ऐसा समझ मोह-ममत्व का स्वेच्छा से.त्याग कर दो, 
घरबार; धन-सम्पत्ति तथा समस्त भोगोपभोग के साधनों के प्रति ममत्व का विसर्जन 
करके सोचो कि में एक यात्री हूँ । जीवन पावन करने के लिए इस धर्मशाला में ठहर 
हूँ। ऐसा मानकर (ज्ञाता-द्रष्टा बनक) चलोगे, 'यानी आत्मस्थ होकर चलोगे तो आधि- 
व्याधि-उपाधि से दूर रहकर समाधि में स्थिर हो जाओगे | - , 

मेरा यह घर नहीं, किन्तु धर्मशाला, है, ऐसा समझ कर रहो : ,एक बादशाह 
का महल था । एक फकीर ने आकर उस महल में पड़ाव डाला । सिपाही ने आकर उसे 
कहा - “साईं ! यहाँ आपने क्‍यों डेरा डाला है ? यह तो बादशाह का महल है, यहाँ से 


इहीं १४ स्वर्णों को देखती है । परन्तु दोनों के स्व वृत्ति में अन्तर यह है कि तीर्थंकर 
प्रभु की माता इन चौदह स्वप्नों को स्पष्ट देखती है, जबकि चक्रवर्ती की माता इन्हें अस्पष्ट 
देखती हैं। चासुदेव की माता इनमें से सात स्वप्म देखती है, बलदेव की मात्रा को चार 
स्व आते हैं और माण्डलिक की माता को एक स्वप्न आता है । 
इस धारिणी रानी को चौदह स्वप्नों में से एक स्व आया । स्व को धारण 
कलेवाले व्यक्ति को घेर्यवान्‌ होना चाहिए । कोई अच्छा स्वन आए तो उसके पश्चात्त्‌ 
सोना नहों चाहिए, अपितु धर्मायधना करनी चाहिए । और ऐसी स्वण देखकर किसी 
ऐसे-बैसे मनुष्य के समक्ष प्रगट नहीं करनी चाहिए । प्रभात होते ही, गाँव में कोई पवित्र 
संत बिद्यजमान हों तो उनके पास जाकर स्वप्न का वृत्तान्त कहना चाहिए । संत न हों 
तो घर में किसी बुजुर्ग को कहना चाहिए । वह भी न हो तो अपना पति अगर घैर्यवान 
हो तो उसके समक्ष कहना । अगर सगे-सम्बन्धियों या स्नेहियों में कोई सज्जन हो तो वहीं 
जाकर उसे कहना चाहिए । परन्तु किसी (योग्य व्यक्ति) को कहे बिना अन्य कार्य में नहीं 
जुदना चाहिए । चाहे जिस (अयोग्य या दुर्जन) व्यक्ति को स्वप्न गाल कहने से या शुभ 
सन आने के बाद सो जाने से उस स्वप्न का फल नष्ट हो जाता है । जैसे-तैसे (अयोग्य) 
व्यक्ति को कहने से क्या होता है ? इस सम्बन्ध में में एक दृष्टान्त प्रस्तुत करती हूँ - 
स्वप्न एक होते हुए भी फल पृथकू-पृथक्‌ मिले £ दो मित्र थे । उनमें से एक 
वणिकपुत्र था और दूसरा था - पटेल का पुत्र । दोनों अत्यन्त निर्धन थे । एक बार किसी 
काम से दोनों एक गाँव में गए । वापस लौटते हुए मार्ग में रात पड़ गई । अतः दोनों एक 
वृक्ष के नीचे सो गए । दोनों को एक सरीखा स्वप्न आया ! स्वण में उन्होंने 'एक घी से है 
चुपड़ी हुई, और उस पर गुड़ रखी हुई रोटी देखी, जिसे वे सारी की सारी खा गए। 
स्वण देखकर दोनों जाग गए । भोर होनेवाली थी और दोनों का अपना गाव नजदीक था। 
झलिए दोनों चल पड़े । उस पटेल के लड़के ने एक संन्यासी से कहा - “मुझे ऐसा स्वप्न 
आवाहै।” उसे सुनकर सन्यासी ने कहा- ' तुझे ऐसा स्वप्न आया है तो जा, आज तुझे घी से 
- चुपड़ी हुईं गेटी और गुड़ खाने को मिलेगा ।”' दूसरा वण्िकपुत्र गरीब होते हुए भी 
संस्कार था । चह सीधा उपाश्रय में पहुँचा और गुरुदेव को वन्दन करके उतके समक्ष स्वप्न 
की बात कही । अत: गुरु ने कहा - “आज से सातवें दिन तुझे राज्य मिलेगा ।'' वह लड़का 
बहुत गंभीर था । उसने मन में ऐसा भी नहीं सोचा कि मैं ऐसा गरीब व्यक्ति हूँ, मुझे राज्य 
कहाँ से मिलेगा ? गुरुवचन को तादृष्टि (वैसा ही है) कहकर वह उनसे मंगलपाठ सुनकर 
परणया। वहाँ दो दिन रहकर पुनः किसी कार्यवश दूसरे गाँव गया । संत ने जो स्वनफल 
ऊँ था, उसे ६ दिन हो गए, लेकिन राज्य मिलने का जरा भी कोई आसार नहीं का 
देख है, मन में भी नहीं आया कि संत्त ने कहा था, मगर कुछ हुआ नहीं । जाया 
गंभीर था । बह घुमता-घामता एक गाँव के बाहरी प्रदेश में आ गया । वह बहुत के राजा 
था। अत; नदी के किनारे रेत पर सो गया, गाढ़ निद्रा आ गई । संयोगवश उस गाव के गन 
का देहान हो गया था । राजा के कोई पुत्र नहीं था । अतः राज्य किसे देना ? इस मुद्दे पर 
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गर्भ पर से जीव की परीक्षा हो जाती है : 'ज्ञात्ाधर्मकथा चूत ! के आठवें अध्ययन 
का अधिकार चल रहा है । उसमें बताया गया है कि धारिणी यानी ने सिंह का स्वण देखा। 
जागृत होकर उसने राजा के आगे स्वण का वृत्तान्त कहा, यह कल कहा गया था,। सुबह 
होते हो बलराजा ने स्वमपाठकों को बुलाकर स्वप्म का फल पूछा । स्वप पाठकों ने भी 
कहा कि - “महारानी ने सिंह का स्वप्म देखा है, इसलिए गर्भस्थ जीव सिंह जैसा पराक्रमी; 
प्रभावशाली और तेजस्वी पुत्र होगा ।” स्वपण का फल सुनकर धारिणी रानी अत्यन्त प्रसन्न 
हुईं । रानी सावधानीपूर्वक गर्भ का पालन करने लगी । रानी जब से गर्भवती हुईं, तब से 
उसके मन में पतित्र विचार आने लगे । मैं साधु-साध्विओं का दर्शन करूँ, दान दूं ह. सामायिक 
करूँ, ये और ऐसे धार्मिक विचार आने लगे । गर्भ में पवित्र जीव आता है, तो माता को 
भी ऐसे पवित्र विचार आते हैं। गर्भ में पुण्यवान जीव आता है तो घर में धन बढ़ता है, 
प्रेम बढ़ता है, कुटु॒म्ब में कुसम्प (फूट) हो तो सम्प (मेलजोल) हो जाता है, विष्न हो तो नष्ट हो 
जाता है और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द की लहर आ जाती है। अगर गर्भ में कोई पापी जीव 
आ जाए तो वहाँ सम्प (मेलजोल) मिटक्र झगड़ा और क्लेश हो जाता है। एक दूसरे का 
दिल फट जाता है । कई बार गर्भवती बहनें गेहूँ बीनते समय केकर को '(बाहर फेंकमे के 
बदले) मुँह में डाल लेती हैं । यह मिट्टी खाने का उसका मन क्यों हुआ ? इसमें उसका दोष 
नहीं है। गर्भस्थ जीव ऐसा ही है, जिससे उस गर्भिणी को मिट्टी खाने का मन हो जाता है । 
श्रेणिक राजा की महारानी चेल्लणा पवित्र महिला थी, वह चेडा- राजा की पुत्री 
थी । चैडा राजा के एक भी पुत्र नहीं था, सात पुत्रियाँ थी । भगवान्‌ महावीर ने चेडा 
राजा से कहा था - “राजन ! तुम्हारी सातों ही पुत्रियाँ सती हैं । तुम्हारे यहाँ पुत्रियों से 
दीपक (की ज्योति) रहेगी । प्रतिदिन मनुष्यों के मुख में से तुम्हारी 2 30% का गुणगान 
होगा ।” ऐसी पवित्र चेंछना सनी के गर्भ में कोणिक आया, तब उसे श्रेणिक राजा के 
ऋलेजे का मांस खाने का विचार (दोहद) उत्पन्न हुआ ! इसमें चेल्लनणा रानी का कोई दोष 
नहीं था । गर्भस्थ जीव का ऐसा दूपित भाव था । कोणिक.को श्रेणिक राजा (पिता) 
के कलेजे का मांस खाने का मन क्यों-हुआ, यह जानते हो ? उसे श्रेणिक राजा के साथ 
पूर्वभव का वैरभाव था ।पूर्वभव का वृत्तान्त इस प्रकार है- . , ७.“ 
कोणिक का जीव (पूर्वभव में) तापस था । वह मासखमण (एक मासिक उपवास) 
के पारणे मासखमण करता था ।“उसकी तपश्चर्या को देखकर अच्छे-अच्छे.लोगों के 
सिर झुक जाते थे । उस समय श्रेणिक का जीब राजा था। वह इस तापस का दर्शन 
करने जाता था । उप त्ञापस के प्रति राजा का अत्यन्त भक्तिभाव था । राजा ने तापस 
क्छो अपने यहाँ (मासखमण का) पारणा करने का आमंत्रण दिया | तापस का ऐसा नियम 
था कि जिंसके यहाँ पारणा करना निश्चित हुआ है, वहीं करना । अगर चहाँ (किसी कारण 
से) नहीं हुआ तो अन्यत्र किसी के यहाँ यारणा नहीं करना और तुरंत दूसरा मासखमण 
तप शुरू कर देना । यह राजा तापस को पारणे का आमंत्रण देता था, किन्तु उसके भारणे 
४ हर ४ '३८४७/२७+२ , 


उत्तम सेवा है। सैकड़ों सांसारिक काम करोगे, उनसे उतना लाभ नहीं होगा, मगर संघ 
की सेवा करने से महान्‌ लाभ होता है । 

संक्षेप में हमारी बात चल रही थी स्व की । देखिए, उक्त दोनों लड़कों को एक 
सरीखा स्वप्न आया था, किन्तु स्व का फल कहनेवालों में अन्तर था । फलतः एक 
को घी से चुपड़ी हुई रोटी मिली, जबकि दूसरे को राज्य मिला | अतः स्वण को कहने 
और (उसका फल) सुननेवाला, दोनों धैर्यवान्‌ होने चाहिए । धारिणी रानी को पिछली रात 
में एक स्वप्न आया । उन्होंने स्वप्न में एक बलवानू सिंह को रूमझूम करते हुए ऊपर से 
आता हुआ देखा । रानी स्वप्न देखकर जागृत हुईं । मन में चिन्तन करने लगी कि ज्ञानी 
महापुरुषों ने चौदह उत्तम स्वप्म बत्ताए हैं । उनमें का यह एक स्वप्न है। यह उत्तम स्वप्न 
है। इसके फलस्वरूप में किसी उत्तम पुरुष की माता बनूंगी । अतः वह जागृत होकर 
धर्माराधना करती रही । प्रभात होते ही सनी अपने रूम में से उठकर जिस रूप में बलशाजा 
सोये हुए थे, वहाँ आई । धारणी रानी ने बलराजा को नमस्कार करके स्वयं को आए हुए 
स्वप्न की बात कही । राजा ने कहा - “महारानी ! तुम एक पवित्र और सिंह जैसे शूरवीर 
पुत्र की माता बनोगी । तुम भाग्यशाली हो । राजा स्वनपाठकों को बुलाकर स्वप्न का 
फल पूछेंगे, परन्तु राजा से स्वप्न का फल सुनकर रानी अतीव प्रसन्न हुईं । धारिणी रानी 
गर्भवती हो गई । अब राजा स्वजपाठक को बुलाकर स्व का फल पूछेंगे 
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'कल हमने आपके समक्ष एक दृ्मन्त प्रस्तुत किया था, एक ब्राह्मण की पुत्री दया- 
देवी का । वह बहुत ही संस्कारी है, निर्भय भी है । बारह वर्ष की लड़की सर्प को जूड़े 
में लपेट कर यों निर्भयतापूर्वक बैठ जाए, यह क्‍या जैसी-तैसी हिंमत कही जा सकती 
है ? जो अपने जीवन का मोह छोड़ देती है, वह ऐसी दया कर सकती है । कुछ ही 
देर के बाद सपेरे उस नाग को पकड़ने के लिए दौड़कर आए । दयादेवी से उन्होंने पूछा - 
“असे छोकरी ! यहाँ कहीं (इस क्षेत्र में) तूने कहीं एक नाग देखा है ?'" तब दयादेवी 
ने कहा - “मैं तो इन कंकरों से खेलती हूँ । मुझे भला यहाँ नाग कहाँ से दिखाई 
देता ?” ज्भी दूसरा सपेरा बोला - “इस लड़की ने सांप देखा होता तो यह यहाँ खड़ी 
ही नहीं रहती, भयभीत होकर भाग जाती !” हि 

लूइकी की हिंमत देखकर नागदेद प्रसन्न हुए $ “इस ओर नाग आया हो, ऐसा 
नहीं लगता । चलो, दूसरी ओर चलकर तलाश करें ।”” यों बे सपेंर नाग न मिलने से 
क्रोध से धमधमाते हुए दूसरी ओर चले गए । सपेरों के चले जाने पर दया देवी ने 
कहा - “नागराज ! तुम्हारे शत्रु तो चले गए, अब तुम्हें जहाँ जाना हो, वहाँ खुशी से जा 
सकते हो ।”” यह सुनकर नाग धीरे से जूड़े से नीचे उतरे और (बैक्रिय शक्ति से) अपना 
दिव्यरूप धारण करके दयादेवी से कहा - “बेटी ! मैं तेरी हिप्मत और ऐसी दयावृत्ति 
देखकर तुझ पर प्रसन्न हुआ हूँ । में नाग का अधिष्ठता हूँ । अतः. इच्छा हो, 
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इकर पोंची ले ली तो महावीर के मेरे श्रावकों को महावीर के वचन पर कब विश्वास 
गा? 'विपयान्‌ विषवत्‌ त्यज” - विषयों को विष जानकर छोड़ दो, इस उक्ति 
अनुसार उठ्हें छोड़ देना चाहिए । विषयों को विंप सम जानते हुए भी, छोड़ते नहीं, 
का एक कारण यह है कि तुम्हें अभी तक वीतयग प्रभु के वचनों पर श्रद्धा-निष्ठा- 
प्रास नहीं है, तथैव मोक्ष की रुचि जागी नहीं है । जब मोक्ष की रुचि जागेगी, तब 
गरी थरह दशा नहीं होगी । ज्ञानीपुरुषों के बचन पर श्रद्धा जागेगी, तब उनके गुणों 
» उनकी पवित्रता को और उनके उपकारों को नहीं भूलेंगे । 
बन्धुओं ! मुझे मोक्ष मिले,' अर्थात्‌ “मुझे मोक्ष में जाना है” ऐसा विचार किसे 
ता है ? ज्ञानी कहते हैं - संसार-परिभ्रमण जब अर्द्ध -पुदूगल-परावर्तन-काल-परिमित 
जाय, तब ऐसा विचार आता है। अर्द्ध-पुदूगल-परावर्तन-काल से अधिक संसार- भ्रमण 
तो 'मुझे मोक्ष मिले, ऐसी इच्छा नहीं होती । इसके विपरीत जिसे मोक्ष प्राप्त करने की 
ग्र होती है, उसे अर्द्ध-पुदूगल-परावर्तन-काल से अधिक संसार में भ्रमण करना महीं 
॥॥ किन्तु 'मुझे मोक्ष में जाना है', 'मुझे जल्दी मोक्ष मिले' इन शब्दों का उच्चारण केवल 
पर से बोलने तक ही सीमित न हो । तुम यों मत समझना कि महासतीजी यों कहती 
' कि मोक्ष में जाने का विचार आए, इसलिए अर्द्ध-पुदूगल-परावर्तन-काल में मोक्ष में 
श्य जाना ही हैं। यह आशय नहीं है, मेरे कथन का मोक्ष में जाने की रुचिवाले जीव 
रग-रग में संसार असार है, त्याज्य है, ऐसी प्रतीति होना चाहिए । मोक्ष का अभिलापी 
इ. 'चारित्र मोहनीय कर्म के उदय से संसार में रहता है, परन्तु संसार में रमण नहीं करता, 
त॑ या आसकक्‍त नहीं होता । किसी मनुष्य को बुखार आया, अतः वह णिवनाईन को 
बी गोली लेता है, कोई होम्योपैथिक की अथवा बायोकैमिक की मीठी दवा लेता है 
कोई मीठा शर्बत पीता है | उसे कोई पूछे कि “तू क्‍या थी रहा है ?' तो वह 
गा - “में दवा पी रहा हूँ,' परन्तु ऐसे नहीं कि 'मैं शर्वत पीता हूँ ?' दवा कड़वी 
चाहे मीठी हो, पर दवा दवा ही होती है। उसी प्रकार संसार में भले ही तुम्हें स्वर्ग से 
मिले हों, या मिल रहे हों, पर संसार तो संसार ही है, जिसमें कोई सार भहीं है। सच 
| तो संसार जीव को चतुर्गति की जेल में डालनेवाला पिंजरा है । मोक्षाभिलापी जीव 
कर्म के उद्यवश संसार में रहना.पड़े तो रहे, पर खूब अलिप्त रहे । 
भगवान्‌ महावीर जब आती .दीक्षा लेने को तैयार हुए, तब उनके बड़े भाई मे 
7 - "भाई ! माता-पिता त्ञो हमें छोड़कर चले गए, तू भो क्‍या मुझे छोड़कर चला 
[गा ?" बड़े भाई के अत्यन्त आग्रह से उन्हें आश्वासन देने के लिए प्रभु महावीर दी 
तक संसार में रहे । पर वे किस प्रकार रहे ? 44800 वे निलिप्त रहे | इस सम्बन्ध 
तुम ऐसा विवाद मत करना कि भगवान्‌ महावीर अपने बड़े भाई के आग्रह के कारण 
वर्ष संसार में रहे, तो हम संसार में क्यों न रहें ? बन्धुओं ! उन्हें विशिष्ट अतीद्धिय ज्ञान 
' तुम्हें और हमें चैसा ज्ञान है क्‍या ? वे तीर्थंकर पद प्राप्त करनेवाले थे, मोक्ष में जाने- 
ने थे, फिर भी उन्होंने संयम ग्रहण किया और करेमि भंते (3202 सामाइयं, इस पाठ 
प्ामायिक चारित्र अंगीकार किया । दीक्षा लेते ही उन्हें चौथा मनःपर्याय ज्ञान हो गया। 
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अब प्रतिदिन वह गायें चराने जंगल में जाती और शाम होते ही वापस आती, तब बगीचा 
भी उसके साथ ही साथ रहता था । बह घर में जाती तो बगीचा भी घर पर छत्र की तरह 
अधर रहता था । ऐसा मालूम होता था, मानो मकान पर छत्र धारण करके रखा हो । 

इस प्रकार प्रतिदिन बगीचा उसके साथ ही साथ रहने लगा । उसके घर पर भी 
बगीचा (अधर स्थित डर दिखाई देता था । यह देखकर लोगों के मन में आश्चर्य उत्पन्न 
होता था कि यह क्या है ? लोग कहने लगे - ''यह लड़की कोई पुण्यवान या भाग्यशाली 
मालूम होती है ।” स्वाभाविक रूप से लोग दयादेवी की खूब प्रशंसा करने लगे । उसकी 
प्रशंसा सुनकर उसकी सौतेली माँ ईर्ष्या की आग से जलने लगी । एक दिन पूछ बौठी 
- “छोकरी । यह सब कया नावक कर रही है तू 2” इस घर दयादेवी कहती - “माँ १ 
में कुछ नहीं करती ! मुझे कुछ भी पता नहीं है, ऐसा क्यों होता है ?” 

'एक दिन दयादेवी गायें चराने गई थी । बगीचे में एक तरफ हरा घास खूब पैदा होता 
था, इस कारण गायों को हरा घास चरने के लिए अधिक दूर नहीं जाना पड़ता था । फलतः 
गायें नजदीक ही चर रही थीं +यह देखकर दुयादेवी बगीचे में मौजूद एक बेंच पर निर्श्चित 
होकर सो गई । उसे माढ़ निद्रा आ गई । उस समय याटलीपुत्र का राजा जितशनत्रु किसी 
शत्रु (राज्य) पर विजय प्राप्त करके अपने नगर की ओर जा रहा था । वह हाथी, घोड़े, 
पैदल और रथ आदि से युक्त विशाल सेना लेकर इस रास्ते से निकला । रास्ते में यह सुन्दर 
बगीचा देखकर उसने मन में सोचा - 'हम इस रास्ते से गये, तब ऐसा सुन्दर बगीचा यहाँ 
नहीं था । एक भी वृक्ष नहीं था | फिर इस बगीचे को किसने बनाया होगा ? कितना सुन्दर, 
मनोरम्य है यह ?' बगीचे की शोभा देखकर उसकी छाया में विश्राम लेने के लिए राजा 
ने वहाँ पड़ाव डाला । हाथी, घोड़े, बैल आदि सबको बगीचे के वृक्षों के साथ बांध दिये । 

बगीचे में राजा कही सेना के ठहरने से 7 ही शोर होने लगा । अतः दयादेवी एकदम 
हड़बड़ा कर जाग उठी । चारों ओर हाथी, घोड़े, बैल आदि के होने से उसे अपनी गायें 
वहाँ पर दिखाई नहीं दीं । इस कारण वह घबरा गई । हाथी, घोड़े आदि को देखकर गायें 
डर कर दूर चली गई थीं । अतएवं दयादेवी एकदम खड़ी होकर दूर चली गईं अपनी गायों 
को वापस लाने के लिए दौड़ी । इस कारण बगीचा भी उसके पीछे-पीछे दौड़ने 
लगा । चुक्षों से बांधे हुए हाथी, घोड़े, बैल २2५३. लगे । राजा को यह देखकर 
अत्यन्त आश्चर्य हुआ कि यह क्या हुआ ? ऐसा तो मैंने अपनी जिंदगी में कभी देखा नहीं! 
मंत्री भी आश्चर्यथ्क्तित हो गया । राजा ने मंत्री से कहा - “प्रधानजी ,! यह सब क्‍या 
आश्चर्यजनक घटना है ? इसकी तलाश करो कि ऐसा किस कारण हो रहा है ?” प्रधान 

5 07४8 था । उसने कहा - “राजन ! हमलोग यहाँ आये थे, तब वह लड़की बेंच पर 
हुई थी, इस समय वह दौड़ रही है । इसलिए मेरा अनुमान है कि इस लड़की के पीछे- 
यीछे यह सब दौड़ रहे हैं ।'” राजा ने कहा - “तो फिर इंस लड़की को बुलाकर पूछो ।” 
अतः प्रधान ने जोर से आवाज देकर उससे कहा - “बहन ! तू खड़ी रह ।” अब बह खड़ी 





शा. शि, ८८ 


नननिनाननल-। तन लनिकन+ लकी भय न“ 


( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 

अपना चालू अधिकार है - घारिणी रानी का । धारिणी रानी ने एक पुत्र को जन्म 
दिया है । उसका नाम रखा गया है - महावल कुमार | अब वह बहुत ही लाड़-प्यार से 
बड़ा हो रहा है । समय बीतते देर नहीं लगती । शास्त्र में कहा गया है - 

#गडव्वले नाम॑ दारए जाए; उम्मुकक जाव भोग-समत्थे 77? | 

महाबल कुमार का जन्म होने के पश्चात्‌ समय व्यतीत होने के साथ महावल कुमार 
ने बाल्यावस्था पार करके युवावस्था में पदार्पण किया । युवक महाबल कुमार बहुत 
होशियार था । अल्पकाल में ही उसने बहुत ज्ञान प्राप्त कर लिया था । वह समस्त कलाओं 
में कुशल, बुद्धिमान्‌ और पंचेन्द्रिय सुख-भोग के लिए समर्थ (योग्य) हो गया । 

महावल कुमार चतुर और पराक्रमी था । वह अत्यन्त रूपवान्‌ और विनयवान्‌ 
था । ऐसे गुणवान्‌ पुत्र को देख-देखकर माता-पिता की आँखें धकती ही नहीं (स्थिर हो 
जाती) थी । पुत्र पढ़ु-लिखकर बचपन विताकर जब जवान हो जाता है, तव माता-पिता 
उसका विवाह करने को उद्यत होते हैं। क्या कोई माता-पिता पुत्र के बड़े या युवक हो 
जाने पर (ऐसा सोचते हैं कि) यदि इसे वैराग्य उत्पन्न हो तो दीक्षा दिला दें ? (हंसाहँस) 
बल्कि वह विरक्त (वैराग्य बासित) हो जाए तो उसे (संसार में) रोकने का प्रयल करते 
हैं। हाँ तो, तुम्हारी तरह माता-पिता 40470 %५ महाबल 'का विवाह करने के लिए तैयार 
हुए - *चए णं॑ त॑ महत्वलं अम्गापियये सरिसियाणं कमल- सिरी 
पामोक्‍्खाणं पंचण्हं ययवर-कनल्लासयाणं एगदिवसेणं पा्णिईगेण्हार्वेति 
तत्पश्चात्‌ महाबल कुमार को सिर्फ एक ही दिन में समान कुल और समान वयवाली 
'कमलश्री आदि पाँच सौ उत्तम राजकन्याओं के साथ पाणिग्रहण (विवाह) कर देते हैं । 

बन्धुओं ! आपको ऐसा लगता होगा कि हमारे तो एक ही पली है, और उनके ५०० 
रानियाँ ) विचार करिए, उनके ५०० पत्लियाँ अवश्य थीं, वे भोगावली कर्म के उदय से 
भोग भोगते थे, लेकिन वे उनमें आसकत नहीं थे । उनके एक-एक से बढ़कर सुन्दर ५०० 
पतियाँ थीं । किन्तु समय आने पर वे एक साथ, एक ही झटके में पाँच सौ ही पलियों 
का त्याग कर देते थे, यही उनकी अनासक्ति का सबसे प्रथल सबूत है । मगर आपको 
जिंदगी भर तक एक पली का भी मोह छूटता नहीं । शारत्रकार आगे कहते हैं - पंच 
पायायसया पंचसयदाओ जाव विहर्ध /? बलराजा ने ५०० पुश्रवधूओं के खने 
के लिए ५०० शाजप्रासाद बनवा दिए । साथ ही महावल कुमार की ५०० यत्रियों में 
से प्रत्येक पतली पांच सी प्रकार का दहेज (दाज) लाई थी । इस प्रकार महायलकुमार 
यावत्‌ सभी राजमहलों में यथेच्छ निवास करके मनुष्यभव के सभी सुखभोगों का 
उपभोग करने लगे । 

इधर बलग़जा और घारिणी रानी प्रमुख हजार रानियाँ बहुत ही आनन्दपूर्वक रू रहे 
थे । उस समय वहाँ क्या हुआ ? शास्त्र में कहा गया - 'तेणं कालेणं तेणं रागएण 
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करते, तो समझ लेना कि जहाँ नाममात्र भी कपाय नहीं है, ऐसा अकपायी स्थान मोक्ष 
तो आपसे बहुत दूर है । धर्मस्थान में आकर भी क्षमादि गुणों का कितना पालन होता 
है ? सच कहूँ तो अभी तक तुम्दें कपाय का डर नहीं लगा । इस कारण कपाय का जग- 
सा निमित्त मिलते ही कपाय का नाटक करे लगते हैं। केवल मोक्ष की बातें करने से, 
मोक्ष की पाला फेरने से मोक्ष नहीं मिलेगा, अपितु मोक्ष के साधनभूत क्षपा-भावादि धर्मो 
के पालन से मोक्ष मिलेगा । मामूली कारण को लेकर कपाय आ जाता है, तो निर्वाण 
तुम्हारे निकट नहीं आयेगा । भेड़िया, वाघ, सिंह, सर्प, बिच्छू इत्यादि जंगली हिंसक और 
जहरीले पशुओं के भय की उपेक्षा भी विषय-कपाय रूपी जंगली और जहरीले पशुओं 
का हमें अधिक भय होना चाहिए । सम्यकृत्वी आत्मा कपाय भीरू होता है। वह 
विपय-कपायरूपी शत्रुओं से सदा सावधान रहता है ! उसे विषय-कपाय का सेवन 
खटकता है । वह सदेव- यह चाहता है कि अब में विषय-कपाय से मुक्त हो जाऊँ तो: 
अच्छा । जो विषय-कपायों से सर्वधा मुक्त हो गए हों, उनका यह सच्चा सेवक बनकर 
रहता है। जो विषय-कपाय का त्याग करने का उपदेश देते हैं, बे सम्यकृत्वी आत्मा को 
बहुत अच्छे लगते हैं। जिन शास्ह्रों से विषय-कपाय से छूटने-बचने का उपदेश मिलता 
है, उन शास्त्रों पर उसे अत्यन्त बहुमान होता है | ऐसे शास्त्रों को वह ६७३४ है, पढ़ता है 
और शास्त्रवचनों को आचरण में उतास्ता है, परन्तु विषय-कषायों को पुष्ट करनेवाले 
शास्त्रों को सुनता या पढ़ता नहीं है । विषय-कपायों में वृद्धि हो, ऐसे कुमित्रों से सदा - 
दूर रूने का प्रयत्त करता है, त्ताकि विषय-कपाय मंद हो जाएँ । बे 
बन्‍्युओं ! मित्रता उसके साथ करनी चाहिए, जिसके विषय-कपाय मन्द हों । परन्तु 
तुमने तो ऐसों के साथ मित्रता की है, जिनके साथ तुम्हारा मोह मरता नहीं, अपितु तुम 
पर नित्य उस मोह की मार पड़ती रहती है । मोह को मारने का अर्थ है -- विषय-कपायों 
को मारना । आत्मा को अकपायी बनाने और उसे अपने वास्तविक स्वभाव में लाने के 
लिए इस भानवभव को पाकर तुम्हें जोरदार पुरुषार्थ करना पड़ेगा और भगवान के बचनों 
पर श्रद्धा रखनी पड़ेगी । इन विषय-कघाय रूपी शत्रुओं को जीतने के लिए आत्मा में; 
अनन्तशक्ति पड़ी है, परन्तु आत्मा ने अपनो शक्ति का विचार नहीं क्रिया और यांचों 
इन्द्रियों के वशीभूत होकर, ऐसा पराधीन हो गया हैं कि अनन्तशवित होते हुए भी इन््रियों 
के आदेश के आधीन हो गया है, और उनकी गुलामी करता रहता है । जैसे, कोई व्यक्ति 
करोड़ों की सम्पत्ति का स्वामी, बड़ा धनाव्य सेठ है। किसी दुःसाध्य रोग के कारण उसकी 
शारीरिक शक्ति मंद हो गई, स्मरणशक्ति भी कम हो गई ॥ अतः अब हिसाब में लेन- 
देन की बात उस्ते याद नहीं रहती । फलतः उसके लड़के फर्म के मालिक बन बैठे । उन्होंने- 
सारे हिसाव-किताब की बहियाँ और तिजोरी (सारी पूंजी) हस्तगत कर ली । पिता के कब्मे 
में कोई .मिल्कियत नहीं रही । अब पिता को कुछ खाने-पीने का मन हुआ या किसी 
धर्मकार्य में दाम देने का मन हुआ, उसने लड़कों से धन की मांग की, मगर लड़के एक 
दपड़ी भी उन्हें नहीं देते । पिता पैसों के लिए आजीजी करता है;-पर लड़के नहीं देते । 


ु हर 


बन्दन करते हेतु जा रहे हों, वहाँ जनता पर भी उसका अपूर्व प्रभाव पड़ता है। फलत: 
प्रजाजन भी उछासपूर्वक संत-दर्शन करने के लिए जाने को उद्यत हुए । द 

देवानुप्रियों ! तुम्हारे गाँव या नगर में संत्-सती, का पदार्पण हो,- तब, तुम 
(प्रमादी बनकर) घर में बैठे मत रहना ! कम से कम एक घंटा तो संत-समागम अवश्य 
करा । धंधे - व्यवसाय आदि की ममता छोड़ देना । कुटुम्ब-परिवार के लिए पड्यंत्र 
करके अधिकांश लोग प्रचुर घन एकत्रित कर लेते हैं, किन्तु आज तो उन अनैतिक 
धनलोलुपों को मीसा के कानून के अनुसार गिरफ्तार करके जेल में बिठा देते हैं। किसको 
किस जेल में डाल देते हैं, उसका भी कोई पता नहीं है। खानेवाले को जेल में नहीं जाना 
पड़ता । लेकिन तुम्हें (चोरबाजारी करनेवाले को) जेल में जाना पड़ेगा । इस भीसा 'में 
पकड़े जाने पर किसी प्रकार की अपील या दलील नहीं सुनी जाती । फिर भी इस मीसा 
से तो कदाचित्‌ दो-तीन वर्ष में छुटकारा मिल जाएगा, किन्तु कर्मसत्ता को 82488: 
ऐसी पकड़ेगी कि (कितने हजार वर्षा तक) किस डुर्गति की जेल में छूंस देगी, उसका 
पत्ता नहीं है । अतः भगवद्वाणी से कर्मों के बंध होने और उससे मुक्त होने के कारणों 
को भलीभाँति समझकर पर-भावों (शरीर और शरीर से सम्बन्धित सजीव-निर्जाब 
पदार्थों) पर से ममता-अहंता छोड़कर शुद्ध धर्म का आचरण करोगे, उतना ही तुम्हारी 
आत्मा को लाभ होगा । 

चलराजा भी विशाल जनसमूह के साथ 425: ४ नि भगवंतों के दर्शन-वन्दन- श्रवण 
'करने के लिए पहुँचा । मुनियों के दर्शन-वन्दन करके वह बैठे । स्थविर भगवन्त ने धर्म 
देशना सुनाई । उनकी 'अमृतभरी वाणी सुनकर बलराजा को संसार की अस्थिरता- 
क्षणिकता का भान हुआ । वह ज्यों-ज्यों जिनवचन, गुरुदेव स्थविरमुनि से सुनते गए, 
त्यों-त्यों उनकी आत्मा में अपूर्व आनन्द की अनुभूति होने लगी । उनके मुख से उद॒गार 
निकले - “अहो ! कितनी कल्याणकारिणी आपकी वाणी है ?'" धर्मघोष स्थविर की 
वाणी सुनकर वलराजा प्रतिवुद्ध हुए, ये वैराग्य-रंग में रंजत हो गए | सचमुच, वे कितने 
पवित्र और लघुकर्मी आत्मा थे ? 5५ 2 ' अर 

स्पानांग-सूत्र” के चतुर्थ स्थान में चार प्रकार के मेघ (बांदल) बताए हैं । एक 
मेघ ऐसा होता है, जो एक बार बरसता है, तो उससे दस हजार वर्ष तक अन्न उत्पन्न होता 
है । दूसरे प्रकार का मेघ एक चार बरसता है, तो उससे एक हजार वर्ष तक अनाज पैदा 
होता रहता है। तीसरे प्रकार का मेघ एक बार वरसता है तो उससे दस वर्ष तक अन्न उत्पन्न 
होता रहता है और चौथे प्रकार का मेघ ऐसा है कि वह अनेक बार बरसता है, तय जा 
कर एक बार धान्य पैदा होता है । यह मेघ पंचम आरे का है । 

३ कम बलराजा पहले प्रकार के मेघ जैसे थे । उन्होंने धर्मघोष अनगार की पहली 
बार सुनते ही कहा - “गुरुदेव ! आपकी वाणी सुनकर मुझे संसार असार 
प्रतीत हो गया है ।' बलराजा ने तो पहली यार धर्मोपदेश सुनते ही इस प्रकार कहा, परन्तु 
. मेरेघाटकोपर के भावुक श्रावकवर्ग कब कहेंगे कि हमें भगवद्वाणी सुनकर संसार असार 


टृस्टी नियुक्त किये । स्वयं जीऊं, वहाँ तक सम्पत्ति मेरी है, और मेरे मरने के बाद सम्पत्ति 
का स्वामित्व मेरी पली का, इस शर्त पर उसने सम्पत्ति ट्रस्टियों को सौंप दी । सम्पत्ति 
की मालिकी अपनी होते हुए भी उसमें से आवश्यकतानुसार रकम लेनी हो तो ट्रस्टियों 
के हस्ताक्षर चाहिए । उस सम्पत्ति के मालिक के मरने पर सम्पत्ति की मालिकी पतली 
की है न ? मगर पति के मर जाने पर ट्स्टियों की नियत बिगड़ गई, वे स्वयं मालिक 
बनकर बैठ गए । उस सेठ की पतली को आवश्यकतानुसार रकम की जरूरत होती है, 
वह टूस्टियों के पास जाकर रकम मांगती है, पर वे देते नहीं, टालमटोल करते हैं । ऐसा 
भी हो जाता है न ? टस्टीगण अच्छे हों तो कोई आपत्ति नहीं, किन्तु ट्रस्टी भष्टाचारी 
(खानेबाले) हों तो उक्त महिला की बुरी दशा हो जाती है। पैसा होते हुए भी भीख मांगने 
का वक्‍त आ जाता है । उसके पति की कमाई हुई सम्पत्ति है, मालिकी उसकी है, परन्तु 
स्वयं (वह महिला) भीख मांगती है और ट्स्टी मौज करते हैं। बैसे ही ये पाँचों इन्द्रियारूपी 
पाँच ट्रस्टी आत्मा की अनन्तशक्ति के मालिक बनकर मौज कर रहे हैं और माल उड़ा 
रे हैं । और अनन्तशक्ति का स्वामी शाहंशाह आत्मदेव भौतिक सुख के टुकड़े की 
भीख मांग रहा है । अनन्तकाल से इन्द्रियों के गुलाम बने हुए चेतनदेव को अब 'जागृत 
करो और इस गुलामी से मुक्त करो । चेतनदेव को इस गुलामी से मुक्त बनाने के लिए 
कमर कस लो । आत्मा को जागृत करने का यह सुनहरा अवसर है । अगर आत्मा जागृत 
नहीं होगी, सजग नहीं होगी, तो कर्मरूपी लश्कर इसे घेर लेगा । कर्म की सेना कितनी 
बड़ी है, यह तो तुम जानते ही हो । है 

क्या प्रजा की अपेक्षा सेना बढ़कर हो सकती है $ $ आपसे पूछती हूँ, क्‍या प्रजा 
की अपेक्षा सेना बढ़कर हो सकती है ? (श्रोताओं में से आवाज - नहीं, प्रजा की अपेक्षा 
सेना बढ़कर नहीं हो सकती ॥) इस जगत्‌ में ऐसा एक भी राज्य नहीं है, जिसमें प्रजा की 
अपेक्षा सेना बढ़कर हो । पस्तु यहाँ कर्मग़जा का राज्य इतना जबर्दस्त है कि प्रजा की 
अपेक्षा कर्मग़जा की सेना बढ़कर होती है । कैसे होती है ? सुनो । आत्मा के प्रदेश 
असंख्यात हैं और एक-एक आत्मप्रदेश पर अनन्त-अनन्त कर्मवर्गणा के पुदूगल हैं । 
बोलो, कर्मराजा का लश्कर कितना बड़ा है ? किसी राज्य में प्रजा के एक-एक भनुष्य 
की देखभाल के लिए एक-एक सिपाही रखा जाए तो भी प्रजा सिर ऊँचा नहीं कर सकती 
है, तो यहाँ तो अपनी एक आत्मा के एक प्रदेश पर अनन्त कर्मचर्गणारूप कर्मजा के 
अनन्त सिपाही अड्डा जमाकर बैठे हैं, ऐसी स्थिति में आत्मा मस्तक ऊँचा कर सकती है 
क्‍या ? अतः आत्मा यदि समझ ले कि इतनी बड़ी कर्म की सेना मेरे पीछे पड़ी है, तो 
मैं क्या समझकर इस संसार में मौज मानकर बैठा हुआ हूँ ? े थ 

देबानुप्रियों ! अब तुम्हें मेरे बात समझ में आ गई होगी कि कर्मशत्रु को हदाने के 
लिए कटिबद्ध होना पड़ेगा । इतनी बड़ी कर्मराजा की फौज अपने पीछे पड़ी है, अब भी 
नहीं चेते तो यह सैन्य बढ़ता जायेगा । कर्मबन्ध करके धन प्राप्त कर रहे हो और मौज 
कर रहे हो, परन्तु क्या तुम्हें विश्वास है कि घरवार, धन-सम्पत्ति आदि ये सब सदा स्थायी 

डा प्र पु ऊँ 


इतना लम्बा समय हो गया, वह अभी तक अपने यहाँ (पीहर) नहीं आई | अतः मैंने उप्तके 
लिए खूब प्रेय से यह बर्फी बनाई है, अतः आप बर्फी का यह डब्बा लेकर जाइए और 
बेटी से मिलकर उसे यह डब्या दे आइए ।” अपरमाता ने वर्फी में भरपूर जहर डाल दिया 
था । ब्राह्मण (उसके पति) को इस पड्यंत्र का बिलकुल पता नहीं था । इसलिए वह बर्फी 
का डिब्बा लेकर चल पड़ा । उस समय पैदल मुसाफिरी होती थी । अत्यन्त थक जाने 
से ब्राह्मण एक वृक्ष के नीचे सो गया । सोते ही उसे गहरी नींद आ गई । उस दौरान 
विद्युत्नभा का सहायक नागकुमार देव वहाँ क्रीड़ा करने आया । इस ब्राह्मण को चृक्ष के 
नीचे सोया हुआ देखकर अवधिज्ञान से उपयोग -लगाकर उसने सारी हकीकत जान 
ली । सौतेली माँ की दुष्ट भावना को विद्युत्रभा को मार डालमे के घड्यंत्र की तथा 
ब्राह्मण को इसकी बिलकुल जानकारी न होने की, सारी बात जानकर देव- को सौतेली 
माता पर बहुत गुस्सा आंया । उसने सौतेली माँ की खबर लेने (सबक सिखाने) जाने का 
सोचा । परन्तु ऐसा करने से माँ दुःखी होगी तो विद्युत्प्रभा को बहुत दुःख होगा, यों 
जानकर उस वात की उपेक्षा की । किन्तु विद्युत्नभा को बचाने के लिए उसने वर्फा में 
से विष को निकाल दिया और उसके बदले अमृत भर दिया । इस कारण बह जहरीलो 
बर्फी अब अमृतमयी, बहुत सुगन्धित और स्वादिष्ट बन गई ।., , | 
ब्राह्मण इस बर्फी का डिब्बा लेकर जितशत्रु राजा के महल में पहुँच गया । राजा भे 
उसे तुरंत पहचान लिया । उसने अपने ससुर का बहुत आदर-सत्कार किया और उसी समय 
विद्युव्मभा को बुलाया । पित्ताजी को आये देख वह बहुत ही प्रसन्न हुई और उनके चरणों 
में प्रणाम किया । फिर उसने माँ के कुशल-समाचार पूछे । इस पर ब्राह्मण ने कहा - 
“बेटी ! हम तुम्हारे राज्य की होड़ तो नहीं कर सकते, किन्तु तेरी मा ने प्रेमपूर्वक यह बफी 
बना कर भेजी है ।” विद्युत्रभा बोली - “पिताजी ! ऐसा मत कहिए । आप अपने मन 
में जरा भी हीन भावना मत लाइए । पीहर की छोटी-से छोटी चीज भी मुझे प्रिय लगती 
है ।” राजा यह सुनकर बीला - "'त्तेरी माता ने तेरे लिए बर्फी भेजी है, तो क्या मैं नहीं 
खा सकता ? लाओ, में पहले खाऊँ ।” राजा ने स्वयं बर्फी का डिब्बा खोला, । डिब्बा 
खोलते ही चारों ओर सुगन्ध ही सुगनन्‍्ध महकने लगी । राजा ने चर्फो का कर! मुँह 
में रखा और कहा - ''क्या ही अच्छा स्वाद है? ऐसी बर्फी तो मैंने कभी खाई नहीं ।'' 
विद्युत्रभा ने भी खाई फिर अपनी सब बहनों (सनियों) को देने हेतु अपने, पीहर से 
आई हुई बर्फी भेज दी । वर्फी खाकर सभी विद्युव्रभा की माता की प्रशंसा करे लगे 
- “वाह ! क्‍या कमाल की चतुराई है!” ब्राह्मण एक-दो दिन रुककर अपने गाँव जाने 
को तैयार हुआ । राजा ने उसे बहुत-सा इनाम दिया । ब्राह्मण बहुत खुश होकर ५ 
घर पहुँचा और सारी बात अपनी पली से कही । द्राह्मणी ने पूछ - “विद्युव््रभा ने मेगे 
यनाई हुई बर्फी खाईं या नहों ?”” इस पर ब्राह्मण ने कहा - “अर ! विद्युत्परभा ने अकेली 
नहीं, किन्तु महाराजा ने, तथा अन्य सभी रानियों मे वह बर्फी खाड़ और सभी उस 
चर्फी को खाकर यहुत ही खुश हुए । सभी ने तेरी खूब प्रशंसा की ।'' तब उसने पूछ 
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किसो सराय में जाकर डेस जमाओ ।” फकीर ने कहा - “हम तो यहीं डेसा जमाएँगे ।" 
प्रिपाही ने जाकर बादशाह से निवेदन किया कि - “एक फकीर आया है, उसने आपके 
महल में डेश जमा लिया है, वह वहाँ से जाता नहीं है ।” बादशाह ने स्वयं आकर उस 
फकीर को (अपमानित करके) वहाँ से निकाल दिया । अगर वह फकीर सिपाही के कहते 
ही स्वयं समझ कर वहाँ से निकल गया होता तो राजा उसे दो-चार दिन के लिए रहने 
देता, निकालता नहीं । संक्षेप में, इस पर से हमें यह समझना है कि एक यात्री यात्रा करने 
के लिए निकला । वह जहाँ-जहाँ गया, वहाँ-वहाँ धर्मशाला में उतरा । पर बह धर्मशाला 
को एक कमरा मानकर चैठ गया, पर कहाँ त्तक ? जहाँ तक वह उसमें रह रहा है, वहाँ 
तक । धर्मशाला छोड़ने के बाद क्‍या उस पर तुम्हारा स्वामित्व रह सकता है ? नहीं, 
बिलकुल नहीं । ज्ञानीपुरुप कहते हैं - यह जीव भी एक यात्री है। एक गति से 2 
गति में जाता है | वहाँ अपना घरबार आदि सब बसाता है, और यह सब मेगा है, 
मानकर मपत्व करके बैठ जाता है। पर कब तक ? जब तक आयुष्य पूर्ण नहीं हुआ तब 
तक ही । आयुष्य यूर्ण होने पर पूबोंक्त फकीर की तरह एक क्षण भी चहाँ नहीं रहने देगा 
(कर्मग़जा) । फकीर को तो बादशाह के महल में बहुत अर्स तक रहना था, परन्तु चहाँ 
से डेग उठाकर जाना पड़ा न ? जीव की भी यही दशा है । आयुष्य पूर्ण होने पर यहाँ 
रुना होगा, तो भी एक क्षण भी नहीं रहने दिया जायेगा। तथेव साथ (३ भीले 
जाने भी नहीं दिया जाएगा । जीव के साथ फिर उसके शुभ-अशुभ कर्म ही आते 
है। शरीर के लिए, तथा धन और कुटुम्ब के लिए १८ पापस्थानों का सेवन किया, कपाय 
और राग-द्वेप-मोह किये, मिथ्यात्व का सेवन किया । इन सब पापकर्मो का फल किसे 
भोगना पड़ेगा ? कर्म त्ो कर्ता को ही भोगना पड़ता है। माल खाने के लिए तो सभी 
आएँगे, पर (कर्मो की) मार खाने के लिए कोई नहीं आएगा । 
एक घर में दस मनुष्य हैं। उममें से एक मनुष्य साग सुधार रहा है। असावधानी से 

चाकू अंगुली पर लग जाने से उसकी अंगुली कट गई । खून निकलने लगा । अत्यन्त 
पीड़ा होने 'ललगी । बह पीड़ा किसे भोगनी पड़ेगी ? साग तो घर के सभी सदस्य खाते 
है, मी तो अकेले उस साग सुधारनेवाले को ही भोगनी पड़ती है। परन्तु उस साग 

ले घर के अन्य सदस्यों को बह वेदना भोगनी नहीं पड़ती । अतः याद रखो, 
कुदुम्ब-पोषण के लिए तुमने चोरी की, और पकड़े गए तो जेल में तुम्हें अकेले को ही 
जाना पड़ेगा । चुराई वस्तु का उपयोग करनेवाले परिवार के अन्य सदस्यों को जाना नहीं 
पड़ता । तुम आए दिन ऐसा प्रत्यक्ष देखते और अनुभव करते हो कि बुरा कर्म करमेबाला 
दुःख भोगता है, दूसरों को (चिन्ता आदि के सिवाय अन्य दुःख) नहीं भोगना पड़ता । 
उनके सिर पर कोई खतरा भी नहीं रहता । विचार करो, ऐसी जोखम उठाकर धन, साधन 
आदि प्राप्त किये, फिर उन्हें यहीं छोड़कर परलोक जाना और वहाँ भी (पूर्वजन्मकृत का 

'फलस्वरूप) मार खाना । यदि जीव शान्त चित्त से इस पर गहराई से विचार करे तो 
उसकी (परभावों और विभावों पर से) आसक्ति छूटेगी, अनासक्त भाव आएगा । इससे 
कर्मबन्धन कम होगा, ऐसा विचार सम्यगदृष्टि जीव को आता है| > 
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“ ब्राह्मण की मांग - मेरी पुत्री को मेरे यहाँ भेजो ; अब ब्ाह्मण ने राजा से कहा 
-. "राजन ! मेरी पुत्री विवाह करने के बाद मेरे घर नहीं आई । परन्तु यह उसके प्रथम 
गर्भावस्‍था (सीमंत) का 'प्रसंग है | इसका पहला प्रसव त्ो पीहर में होना 
चाहिए । इसकी माता भी इससे मिलने के लिए बहुत आतुर है ।'अतः इसे मेरे साथ 
भेजों ।” इस पर राजा ने स्पष्ट शब्दों में कह दिया - “यह बात नहीं बन सकती । मैं 
बिद्युद्मंमा का वियोग एक क्षण भी सहन नहीं कर सकता ।” यह सुनकर ब्राह्मण 
उदास मुख होकर वापस लौट गया । इतने पर भी तीसरी बार ब्राह्मणी ने कहा - “चाहे 
जिंस तरह'से विद्यु्मभा को ले आओ । राजा नहीं माने तो तुम्हारा ब्राह्मणपन दिखाकर 
भी उसे ले आना ।” तीसरी बार अपरमाता ने फोणी की टोकरी भरकर विद्युव्प्रभा के 
लिए भेजी । इस बार भी नागदेव ने फीणियों का जहर चूसकर उनमें अमृत भर 
दिया । इससे वे स्वादिष्ट और सुगम्धित हो गई । 20328 

- अन्युंओं ! सौतेली माँ की बुष्टता की अब हद होई गईं है । किसी भी तरह से चह 

विद्युद्रभा को मार डालना चाहती है । इसके लिए वह भिन्न-भिन्न प्रड्यंत्र रच.रही है, 

परतु सफलता नहीं मिल रही है। ब्राह्मण तीसरी बार गया और फीणी से भरी टोकरी 

.._ आजा को दिया । रजपरिवार के सब लोगों ने फीणियाँ खाईं, सभी खुश हो गए । तदनन्तर 

' ब्राह्मण ने राजा से कहा - “विद्युतव्मभा को मेरे यहाँ भेजो ।” राजा ने जब साफ इन्कार 

', कर दिया तो क्राह्मण ने कहा - “क्या हम गरीब हैं, कि हमारे यहाँ हमारी पुत्री नहीं 

« आती ? उसका विवाह होने के बाद एक दिन भी आपने मेरी पुत्री को नहीं भेजी;' यह 
तो ठीक, परतु ऐसे अवसर पर भी इसे नहीं भेजते है तो समाज में हपारा खशब दिखता 

* | । दुनिया भी हमें चूंट खायेगी कि तुम अपनी पुत्री को कभी बुलाते नहीं । इसलिए 
शक बार तो आप इसे, मेरे साथ भेज दो ॥/ * वि कप 

, ब्राह्मण ने राजा के प्रति अपना देखावा किया : राजा ने विद्यु्रभा पर अगाध 

स्नेह के कारण ब्राह्मण को उसे भेजने के लिए जब इन्कार किया, तब ब्ाह्मण ने अपनी 

' घली द्वारा पढ़ाये हुए पाठ के अनुसार अपना चारित्र दिखाने का प्रयास किया - उसमे 
अपनी जेब में पड़ी हुई छुरी बाहर निकाली और अपने पेट-में भोंकने को तैयार हुआ 

तथा कहने लगा - “महाराजा ! मेरी पुत्री को नहीं भेजोगे तो मैं आत्महत्या करके मर 

जाऊँगा.।'' राजा उसके हाथ में छुए देखकर घबराया । अगर विद्युव्रभा को नहीं भेजूंगा 
तो इसका पिता इस प्रकार मर जाएं, तो विद्युत्ममा को दुःख होगा । अतः राजा ने कहा 

- “मेरी तो इसे भेजने की बिलकुल मर्जी नहीं है, किन्तु आप आत्महत्या करने को तैयार 
हुए हो, इसलिए भेज दूंगा !” अब राजा विद्युत्नभा को उसके पिता के साथ भेजेगा, वह 
अपने पीहर जाएगी । वहाँ सौतैली माँ उप्तके साथ कैसा छलकपट करेगी, इसका भाव 

यधावसर कहा जाएगा । ! 


| 


। 


' दिन किस्मी न किसी तकलीफ (झंझट) में पड़ जाता था | पहले मासखमण के पारणे 
के दिन राजा के भस्तक में वेदना उत्पन्न हो गई । दूसरे पारणे के दिन राजा को युद्ध में 
जाना पड़ा । तीसरे पारणे के दिन ० कल ने पुत्र को जन्म दिया, उसके पुत्र जन्मोत्सव में 
रजा व्यस्त था। जैसे गुणसेन और की घटना बनी, वैसा ही यहाँ हुआ | तापस 
के यारणे का समय चीत जाता और तापस अगला (दूसरग) मासखंमण शुरू कर देता । 
ग़जा को जब यह याद आता, तब उसके मन में अत्यन्त खेद होता, बह तापस के पास 
जाकर विनप्रभाव से क्षमायाचना करता ! यों लगावार तीन बार इस प्रकार बना । तीसरी 
बार भी पारणा नहीं हुआ, तब त्तापस को ऋरध आया | ऋरध हो क्रोध में उसने जीवनभर 

लिए आहार का त्याग कर दिया और नियाणा (निदान) कर लिया कि राजा ने तीन- 
तीन बार अपने यहाँ पारणा करने का आमंत्रण दिया, मगर पारणा नहीं काया । अतः 
मैं (अपनी तपस्या के 'फलस्वरूप) इस बैर का बदला लूंगा । चह त्तापस मरकर श्रेणिक 
राजा का पुत्र मास हु । बड़ा होने पर उसने श्रेणिक राजा को पींजरे में डाला और 
उनकी चंगी पीठ पर कोड़े फककारे । श्रेणिक (के जीव) मे (पूर्वभच में) त्तापस से बहुत 
क्षमा भांगी, किन्तु तापस माना भहीं । वैर का विपाक (कर्मफल) जीव को भोगे बिना 
३ नहीं होता । तुम लोगों में एक कहावत है न - “पुञ्ञ का लक्षण पालने में, 
बहू का लक्षण गारणे में (प्रवेशद्वार पर) ।” नई बहू शादी करके श्वसुर ४ मे 
प्रवेश करती है, तब उसके नयन, वचन और चरण यर से उसकी परख हो जाती है कि 
यह कैसी है ? चतुर मानव मनुष्य की आँख देखकर समझ जाता है कि यह मनुष्य ऐसा 
होगा । तथा उसके बोलने पर से सारी प्रतीति हो जाती है, और उसकी चालढाल पर से 
भी मनुष्य की परख हो जाती है । बैसे ही कई जीव गर्भ में आते हैं, तन उनकी मात्रा 
जो विचार आता है, उप पर से उस गर्भस्थ जीव की परख हो जाती है तथा कुछ 
बातें जन्म होने के बाद परखी जाती हैं। - 
अस्तुत कथानक में धारिणी रानी के गर्भ में जो जीव आकर उत्पन्न हुआ, तब से उसे 
पवित्र बिचार आने लगे । घारिणी रानी गर्भवती हुई, उससे दूसरी ९९९ रानियों को बहुत 
आनन्द हक ! गर्भ का पालन करते हुए सवा नौ महीने सुखपूर्वक पूर्ण हुए तत्पश्चात्‌ रानी 
ने पुत्र को जन्म दिया । वह पुत्र अत्यन्त तेजस्वी था । कारण यह था कि माता ने स्वप्न में 
वलबान्‌ सिंह देखा था । और उसके पिता का नाथ बलराजा था । उस पर से पुत्र का नाम 
वी गया - महावल कुमार । किसी परिवार में मात्ता के नाम पर से पुत्र का नाप रखा जाता 
है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के १९वें (मृगापुत्रीय) अध्ययन में मृगापुत्र का नाम उसकी माता 
के भाम पर से रखा गया था । चूँकि उसकी माता का नाम मृगादेवी था । उस पर 
से मृगापुत्र नाम रखा गया । यहाँ पिता (बलगज/ के नाम पर से पुत्र का नाम महाबल कुमार 
खा गया । उसके जन्म से वीतशोका नगरी में आनन्द-आनंन्द छा गया । पुत्र का लालन 
आलन के के लिए अलग-अलग देशों की दासियाँ रखी गईं । बहुत ही लाड्रप्यार से महाबल 
कैमार बड़ा हुआ । उस्ते देखकर राजा-रानी को अपार आनन्द हुआ | अब महाबल कुमार के 
बड़े होने पर आगे बया घटना घटित होती है ? उसके भाव आगे यथावसर बिचारेंगे ) 
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की आज्ञा के बिना (सैनिक) मोड़ लेने जाए तो नायक शूट कर देता है । आगे कुआ आए 
तो कुँद में पड़ जाना, किन्तु नायक के हुवम का अनादर नहीं करना है। बोलो, सेना 
का सनिक भी उस्तके नायक की आज्ञा का उल्लंघन नहीं करता, तो जहाँ कर्मशत्रुओं का 
सामना करना है, जिनकी कृपा से कर्मशन्नुओं पर विजय प्राप्त की जा सकती है, ऐसे 
भवसागर से तारनेवाले तीर्थंकर भगवन्तों की और गुरु की आज्ञा का पालन करने में 
कितना सजग रहना चाहिए ? कदाचित्‌ गुरु की आज्ञा का उल्लंघन करोगे तो तुम्हें वे मधुर 
उपालंभ देंगे, किन्तु है ट नहीं करेंगे । जबकि सेनानायक की आज्ञा भानने में भूल करे 
तो बह शूट कर देता हू । गुरु और बड़ों का विनय करने से ज्ञान का उघाड़ होता है । 
ऐसा सम्यगज़ान परलोक में भी साथ में आता है । किन्तु अग्नितपन से प्राप्त किया हुआ 
ज्ञान लम्बे समय तक नहीं टिकता ! जहाँ विनय है, वहाँ दूध और शक्कर की तरह एक 
दूसरे में समा (घुलमिल) जाते हैं, शिष्य गुरु में, शिष्या गुरुणी में, पत्नी पति में, पुत्र 
पिता में और बहू सासु में समा (घुलमिल) जाती है । फिर कपोय का कहीं नाम-निश्ान 
नहीं रहता और इस पृथ्वी पर स्वर्ग का वास हो जाता है तथा स्व-पर (उभय) का कल्याण 
हो जाता है | गुलाब के आसपास कंटीली बाड़ होती है और गुलाब के पौधे के भी 
चारों ओर कांटे होते हैं, तथापि सभी गुलाव को चाहते हैं । कांटे चुभते हैं, हाथ आदि 
अंगों पर खरोंच आ जाती है, फिर भी सबलोग कांदों को सहकर गुलाब को लेने 
जाते हैं । किस लिए ? गुलाब में सुगन्ध है, गुलाब स्वयं सुगन्धित है और दूसरों, को 
भी सुगन्धित कर देता है! उसी प्रकार जिसमें विनय, नम्नता, क्षमा, सन्‍्तोष आदि गुण 
है, वह स्वयं तो गुण रूपी पुष्पों के पशाग से सुगन्धित है और अपने पास आनेवाले को 
भी गुणवान्‌ बनाता है। एंक विनय गुण में अनेक गुण समाये हुए हैं । ' दशवेकालिक 
सूत्र' के नीवें अध्ययन में कहा गया है - ह॒ की 

एवं  धम्मस्स विणओी, मूल॑ परमो ,से मुक्खो .। - 

जेण कित्ति सुअं सिग्ध॑, नीसेसं चाथिगच्छड् ॥/ 

* - दशवैकालिक सूत्र अ-९ उ-१, गा-२ 

धर्मरूपी कल्पवृक्ष का मूल विनय है । वह मोक्षरूपी उत्कृष्ट फल का रस है, क्योंकि 
विनय से यश, कीति प्राप्त होती है। उससे व्यक्ति श्रुतविद्या में पारंगत ही जाता है। शीघ्र 
ही नि:श्रेयस (मोक्ष) के सम्मुख पहुँच जाता है । जो मनुष्य कभी किसी की प्रशंसा नहीं 
'करता, वह मानव भी बिनयी आत्मा को प्रशंसा करता है । इसलिए “गुरुवचन 
गनुलूँघनीयगू? - यानी विनीत शिप्प को गुरु के वचन (आज्ञा) का कदापि उल्लंघन 

नहीं करना चाहिए। हक गा 

शास्त्र औषधालय है, गुरु वैद्य है, यह जैसा रोग देखता है, तदनुसार (रोग विवारणोर्थ) , 

चैसी दवा - शास्त्र का निचोड़ निकालकर देता है । उस विषय में तर्कवितर्क नहीं करना 

चाहिए ।। रोगी को बैद्य पर शंका नहीं करना चाहिए, क्योंकि वैद्य गेगी को नीग्रेगी (स्वस्थ) 

्म््््ज््ख्ञ्ख्व्य्श्ख्ख््््ित्सख्<ड<ड<डः:। 


साढ़े बारह चर्ष - पन्द्रह दिन की उग्र (तप) साधना को तब केवलज्ञान हुआ । इस पर से 
तुम समझ गये होगे कि (सर्वविर्ति) चासरित्र ग्रहण किये बिना त्तीन काल में संसार से 
छुटकारा नहीं हो सकता, यह निश्चित समझ लेना । संसार दुर्गन्‍्ध से भरी गटर है, ऐसा लगना 
चाहिए । बहुतत-सी दफा जब गटर खुलती है, तब कैसी दुर्गन्‍ध फैलती है ? कोई व्यक्ति यो 
'कहे कि अगर तुम गटर में रहो तो में तुम्हें रोजाना २५ रुपये दूंगा, भला क्‍या कोई उस 
गठर में रहने को तैयार होगा ? जिस गटर के पास से होकर निकलते हुए भी घृणा पैदा 
होती है, जिसकी दुर्गन्‍्ध से जीव घबरा जाता है; उसमें रहने हेतु चाहे जितना धन देने का 
कोई प्रलोभन दे, तो भी क्या कोई उसमें रहने के लिए तैयार होगा ? कदापि नहीं । तुम 
भोजन करने बैठे हो, उस समय कोई तुम्हारे सामने बिष्टा का टोकग़ रख जाए, तो तुम्हें कसी 
नफरत होगी ? कदाचित्‌ तुम नाक में कपड़ा ठूँस दोगे, या आँख भी बंद कर दोगे, फिर 
भी चमन हो जाएगी । गटर से जैसी यह सूग चढ़ती है, उससे भी अधिक सूग, तुम्हें इस 
आख्रवरूपी संसार की दुर्गन्धयुक्त गटर में रहकर पाप का सेवन करने की चढ़नी चाहिए। 
चअतुर्गति भें परिभ्रमण का त्रास होना चाहिए । संसार में रपण करने (आसक्त-लिप्त रहने) 
वाला जीव संसार के मनमाने सुख मिलें तो निःशंक होकर खुले दिल से भोगता है, उसीमें 
नाचता-कूदता और आनन्द मानता है । उसके फलस्वरूप वह नरक और तिर्यचगति का 
आमंत्रण स्वीकार करके वहाँ का मेहमान बनता है। तथैव संसार में रहनेवाले जीव का संसार 
में पाप-कार्य करते हुए उसी तरह मुँह बिगड़ जाता है, जिस तरह व्विनाईन की गोली खाने 
से मुँह बिगड़ जाता हे भगवान्‌ कहते हैं - “प्रेश श्रावक पाप भीरु अर्थात्‌ पाप से घृणा 
'करनेवाला होना चाहिए ।” श्रावक के २९ गुणों में 'पाप भीरू' नामक श्रावक का एक 
गुण है। अत; श्रावक पाप-कार्य करते हुए सावधान रहे । किसी मनुष्य को किसी चीज 
के खाने से एलर्जी हो जाती है, तो वह उसका त्त्याग कर देता है न ? उसी प्रकार किसी 
भी (अनिष्ट अशुभ पाष) कर्म को करने से आत्मा को एलर्जी हो जाए, तो उप्तका त्याग 
करोगे न ? ऐसा करने पर फिर मोक्ष अपने से दूर नहीं है । 
“मोक्षस्य नहि चासो5स्ति, न ग्रामान्तमेच वा | 
अज्ञान-हृदय-ग्रन्थि-नाशो, ग्रोक्ष इति स्मृत: 7? 
किसी स्थान-विशेष में निवास मोक्ष नहीं है, अथवा मोक्ष को ढूँढने के लिए किसी 
दूसरे ग्राम में जाने की आवश्यकत्ता नहीं है । हृदयस्थ अज्ञान की ग्रन्थी को नष्ट करना 
ही सर्वेकर्म क्षय रूप मोक्ष कहा गया है। संक्षेप में, मोक्ष कोई बाहर खोजने की चीज 
नहीं है, यह तो तुम प्रत्यक्ष देखते हो कि किसी बर्तन पर जंग लग जाए तो उसे बहुत 
घिसकर मांजा जाता है, तो वह चमकने लगता है। में पूछती हूँ - बर्तन में वह चमक 
कहीं चाहर से आती है? नहीं, वह चमक बर्तन में हो थी, किन्तु उस पर काट लग गया 
था, बस, इसी तरह आत्मा पर चढ़ी हुई कर्म की कालिमा को तप और संयम द्वारा पूर्णतया 
दूर की जाय तो आत्मा शुद्ध ज्योत्तिमयी बन जाती है॥ और आत्मा की सर्वथा शुद्ध 
अबस्था ही मोक्ष है । ; 
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हाँ, करता है । इसी प्रकार ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि - “अनादिकाल से आत्मयृह में पर- 
पुदूगलों का प्रवेश हो चुका है, वे आत्मा के ज्ञानदर्शन-चाखिरूपी धन का विनाश करते 
हैं।” आत्मगृह में पराया घुस गया है, इतना ही नहीं, वह वहाँ अड्डा जमा कर बैठने में 
अभ्यास्त हो गया है। आत्पा के गुणों को (आत्म) घर से बाहर फेंक कर स्वयं घर का 
मालिक हो कर बैठा है और मालिक को बाहर निकाल दिया है। आत्मा अज्ञानदशावश 
परायों को अपने मानकर उनका पोषण और प्रशंसा करती है, तथैव पर पुद्गलों का 
रागी-द्वेषी बनकर आत्मा समय-समय पर उन्हें घर में घुसाता है और घुसाये हुए थे 
कर्मपुदूगल आत्मा को बार-बार दुःख देते हैं ॥। जबतक आत्मगृह में कर्म-पुदुगलों की 
उपस्थिति है, तबतक आत्मा को भय, दुःख, शस ओआदि सब रहेंगे | कर्मपुदूगल जब 
आत्मगृह में से निकल जाएँगे, तभी आत्मा सच्चे माने में सुखी होगा ।_.. * 
““देबानुप्रियों ! इस उत्तम मनुष्यभव को पाकर ऐसा पुरुषार्थ करो कि आत्मगुह में 
जो पर-पुद्गल प्रविष्ट हो रहे हैं, वे रुकें और जिन पर-पुद्गलों का प्रवेश हो चुका है, 
उनका शीघ्र निष्कासन हो । यदि आत्मा को अपने स्वरूप का भान हो जाए, तो वह पर- 
पदार्थों के साथ परिचय कम करने लग सकता है । क्योंकि पर-संयोग के कारण सुख 
का नाश और दुःख का आगमन होता है । कहा भी है - $ 
'संजोगमुला जीवेण चत्ता दुक्ख-परंपर! 
“पर-संयोग के कारण जीव (आत्मा) ने दुःखों की परम्परा प्राप्त (खड़ी) की है ।' 
जहाँ 'पर' का संयोग हुआ, समझलो वहाँ दुःख आ गया । आत्पा पर के साथ हिलमिल 
जाता है, उसीके कारण जन्म-मरण के दुःख उत्पन्न होते हैं । असंयोगी आत्मा को कोई 
आपत्ति या भय नहीं है । आत्मा का शुद्ध स्वरूप समस्त जड़-पदार्थों से भिन्न है। आत्मा 
(शुद्ध आत्मा) का अस्तित्व स्वतंत्र है । उसे सुख के लिए दूसरों की अपेक्षा रखने की 
आवश्यकता नहीं होती । वह स्वयं अनन्त - (अव्यायाध) 'सुखरूप है | स्वयं सुखरूप 
आत्मा को सुख के लिए किसी से भीख मांगने की जरूरत नहीं होती । अपने पास 
अनन्तसुख का खजाना होने पर भी अज्ञानी जीव पर (दूसरे सजीब-निर्जोब) पदार्थों से 
सुंख के लिए प्रार्थना करता है । आत्मा को अपने में निहित अनन्तसुख का खजाना प्राप्त 
करे के लिए आत्मगृह में घुसे हुए कर्म-पुदूगलों को भगाने की जरूरत है।. 
चबलराजा धर्मघोषमुनि की वाणी सुनकर वैश्वग्य रंग से रंग गए । अभी तक तो थे 
स्वयं पाप पंक में पड़े थे, किन्तु स्व-स्वरूप का भान होते ही निश्चय किया कि पर 
के संग चढ़कर अनन्तकाल से संसार में प्रमण किया । 'पर' के प्रपंच में फंसकर अनेक 
पायकर्म किए । यहुत दुःख सहे, अब इस पर-प्रपंच का पींजरश मुझे नहीं चाहिए। अब 
तो अपने स्व-गृह में स्थिर होना है । स्व में जो सुख है, बह पर में तीन काल में मिलनेवाला 
नहीं है । चारा चरने के लिए जंगल में गया हुआ पशु शाम होने पर मालिक के द्वारा 
उसको यांधने के खीले पर आकर खड़ा रहता है। तब उप्ता मालिक उसे प्रेम से पपो- 
, १४० >एसणल्एट शारदा शिखर भा-१ त्र्ज्ख्छ्छ्छ्त 


धम्मघोस-णागे थेय पंचहिं अणगार-सएहिं सद्धिं संपरिवुडे पुव्व्पणुपुतिव 
चरमाणे, गामाणुगामं दुड़न्जमाणे सुहं सुहेणं विहर्माणे नेणेव 
इंदकुंगेणामं उज्जाणे, तेणेव समोसढे, संजमेणं तवसा अप्पाणं भावे- 
माणे विहरंति ॥7?? | 
उस काल और उस समय में धर्मघोष नामक स्थविर ५०० अनगारों के साथ अनुक्रम 
से ग्रामानुग्राम विचरण. करते हुए सुखपूर्वक बीतशोका नगरी के बाहर इन्द्रकुम्म नामक 
उद्यान में मुनि-परम्परा के अनुसार अवग्रह प्राप्त करके वनपालक की अनुज्ञा लेकर उक्त 
उद्यान में ठहरे । वहाँ उनका समवसरण लगा, धर्म सभा जुड़ी । वीतशोका नगरी की जनता 
को मालूम हुआ कि नगरी के बाहर उद्यान में स्थविर भगवन्त अपने शिष्य समुदाय सहित 
'पधारे हैं । यह सुनकर नगरजन अपने-अपने घर से निकलकर मुनिवर्रो के दर्शनवन्दन- 
'पर्युपासन करने एवं उनके प्रवचन सुनने के लिए उद्यान में आने लगे । स्थविर भगवन्त 
ने बलराजा को तथा उस धर्मपरिषद्‌ को उपदेश दिया । तत्पश्चात्‌ - 
परिसा णिग्गया, बलो दि यया णिग्गओ । 
उपदेश श्रवण करके परिषद्‌ भी अपने-अपने स्थान को चली, राजा भी अपने 
राजमहल की ओर चल पड़ा । | 
बन्धुओं ! एक कहावत है, 'साधु तो रमता भला' - साधु चिचरण करता रहे, वह 
अच्छा-निर्मल रहता है। तात्पर्य यह है कि साधु-साध्वी जहाँ-जहाँ विचरण करते है, वहाँ 
धर्मप्रेमी जनता को धर्मोपदेश देते हैं । संसार-सागर से तरने का मार्ग बताते हैं । किन्तु 
वे सशक्त होते हुए भी अगर एक ही जगह स्थिर होकर रह जाते हैं, तो उनके चारित्र में 
शिथिलता आने की संभावना रहती है । इसलिए भगवान्‌ ने कहा - 'विहारचरिया 
इसिणं पसत्था! ऋषि-मुनियों के लिए विहार (विचरण) चर्या ही प्रशंसनीय है । 
इसलिए भगवान्‌ द्वार यह कानून कितना अच्छा है ? वे कहते हैं - “हे सन्त ! तू (विभिन्न 
क्षेत्रों में) जितना अधिक विचरण करेगा, उतना ही तेरा चारित्र अधिकाधिक निर्मल रहेगा 
और (स्व-पर कल्याणरूप) धर्म का लाभ भी मिलेगा ।” एक जगह जमकर रहने से राग 
भाव बढ़ता है। इसलिए कातिक सुदी पूनम के दिन चातुर्मास पूर्ण होने के पश्चात्‌ मागसर 
बदी (गुजरती कार्तिक वदी) एकम या दूज़ को, अपने-अपने सम्प्रदाय की परम्परानुसार 
(सशक्त) साधु-साध्वी बिहार करते हैं। भगवान्‌ का आदेश उत्सर्ग परम्परानुसार यहाँ तक 
है कि चातुर्मास समाप्ति के एक-दो दिन के बाद बिना कारण के उस क्षेत्र में रहना था 
वहाँ पानी तक पीना कल्पनीय नहीं है । 
वीतशोका नगरी में पवित्र स्थविर संत पधारे हैं । बलराजा को उनके पदार्पण को 
सूचना मिलते ही, वे अपने राज परिवार सहित उनके दर्शन-वंदन-श्रवण करने के लिए 
तैयार हुए । नगरी में भी राजा ने घोषणा करवाई कि 'नगरी-नरेश संतों के दर्शन करने 
जा रहे हैं, जिन्हें आना हो वे शीघ्र तैयार होकर चलें / जहाँ नगरी के राजा संतों के दर्शन- 
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अगर आपको कुछ आता नहीं होगा, तो अपार दुःख होगा । अगर आपको सामायिक- 
प्रतिक्रमण आते होंगे तो आप उपाश्रय में जाकर सामायिक-प्रतिक्रमण कर लोगे । मगर 
आज तो बहुत-से जैनों को सामायिक - प्रतिक्रमण नहीं आते । जैनकुल में जन्मे हुए लोगों 
को सामायिक - प्रतिक्रमण, छह काय के बोल, नव तत्त्व, पचीस बोल, इतना तो अवश्य 
ही आना चाहिए । ब्राह्मण के येटे को जैसे जनेऊ (यज्ञोपवीत) के बिना नहीं चलता; 
बैसे हो जैनकुल में जन्मे हुए व्यक्तियों का इतना (सैद्धान्तिक) ज्ञान तो अवश्य होना 
चाहिए। इतना भी नहीं आए तो जीव-अजीव को कैसे जान पाओगे ? 'द्शवैकालिक 
सूत्र' में कहा है - हक न 
“जो नीचे वि न याणाड़, अगीवे दि न याणाड़ । 
जीचा जीचे अयाणंती, कहं सो नाहिउ संजगं ॥/? ' 
जो जीव को नहीं जानता, अजीव को भी नहीं जानता, यों जीव-अजीव को जो नहीं 
जानता, बह उनकी दया कैसे यालेगा, उनका संयम कैसे रखेगा ? पर्तु आज तो 
सामायिक-प्रतिक्रमण सीखने का किसी को कहा जाता है तो घह यह कहेगा - ''क्या 
करें, हमें ज्ञान चढ़ता ही नहीं है ।” अनन्तशक्ति और अनन्तज्ञान का अधिपति होते हुए 
भी जीव की कितनी कायरता है ? कितना प्रमाद है ? पर-पुद्गलों के संग में चढ़कर 
आत्मा अपनी (वास्तविक) शक्ति का भान भूल गया है । उस सिंह के बच्चे जैसी आत्मा 
की दशा हो गई है । जैसे वह सिंह का बच्चा बचपन से ही भेड़ों के दोले के साथ 
मिलकर अपनी शक्ति का भान भूल गया था (कहा भी है -- 
सोनेरी पिंजरमां पुरायो, सिंह शनी केशारियो 
गाइरना टोछामां भरक्तियों, विवेक कां बीसरियो.... (२); 
दोड़ी दोड़ीने दोदयो, तो ये आब्यो न भवनों आरो रे ॥ एक जाग्यो न.:. 
सिंह का बच्चा (अबतक) मानता था कि मैं इसके जैसा ही भेड़ का बच्चा हूँ। 
किन्तु एक वार नदी के किनारे भेड़ों की दोली इकट्ठा होकर पानी पीने गया । एक सिंहनी 
ने इस (शेर के) बच्चे को भेड़ों के ठोले में देखा तो उसने गर्जना की । सिंहनी की गर्जना 
सुनकर भेड़ों का टोला भाग गया । किन्तु उस सिंह शिशु को ऐसा लगा कि हमसे कोई 
जबरदस्त यह प्राणी है, जिसकी गर्जना से सब उठकर भाग गए । उसने सिंहनी के सामने 
देखा । पानी में अपना प्रतिविम्ब देखा । उसे लगा कि मेरे में और इसमें कोई अन्तर नहीं 
है, तो क्या मुझमें इसके जैसी शक्ति नहीं है ? मैं भी ऐसा गर्जना करूँ | सिंह शिशु ने 
भी वैसी गर्जना की, तो उसे अपनी शक्ति का भान हुआ । ह 
बन्धुओं ! सिंहनी ने सिंह शिशु को उसकी शक्ति का भान कंग़या; उसी प्रकार 
भगवान्‌ के सन्त भी चीरबाणी द्वारा सिंहनाद करके तुम्हें जागृत कर रहे हैं कि है 
आत्माओं ! अपने में अनन्तशक्ति रही हुई है। पस्तु कर्म के बशीभूत होकर अनन्तशक्ति 
का स्वामी होते हुए भी अपना आत्मा शरीरूपी स्वर्ण-पिंजर में बंद है और विषय-भोग 
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लगा है | बोलो ! किसी के हृदय में ऐसा विरक्ति का भाव है क्या ? खैर, इतनी तैयारी 
न हो तो कम से कम आजीवन ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा तो लो ! ब्रह्मचर्य के पालन में तुम्हें 
'पली-पुत्र आदि परिवार छोड़ना नहीं पड़ेगा, न ही आहार का और न घर का त्याग करना 
पड़ेगा । फिर भी इससे महान्‌ लाभ मिलेगा । अत: विषयों को विषवत्‌ समझकर त्त्यागो 
यों कर्मबन्धन तोड़कर मोक्ष के शाश्रत सुख को प्राप्त करने में अपनी शक्ति का सदुषयोग 
करो । बलरसाजा ने धर्मघोष मुनिवर के समक्ष कहा - “भगवत्‌ ! मुझे आपके पास 
सर्वविरति संयम ग्रहण करना है । में घर जाकर महाबल कुमार को राजगद्दी पर 
बिठाकर, उसे राज्यभार सौंपकर आपश्री के पास मुनिदीक्षा अंगीकार करूंगा ।”” इस पर 
स्थविर भगवंत ने कहा - “जहा कु 582 २684 प्षिया /, मा पडिबंधं करेह /* 

- “है देवानुप्रिय ! तुम्हें जैसा सुख हो, बैसा करो, किन्तु इस महान्‌ सत्कार्य में विलम्ब, 

ढील या टालमटोल मत करो ।”” इस प्रकार स्थविर भंगवत ने उनसे कहा । अब बलराजा 
अपने महल में पहुँचकर किस प्रकार दीक्षा की तैयारी करता है ? उसका भाव यथावसर 
कहा जाएगा । ; - 


( पुण्य-पाप के खेल की कथा ) 


पाटलीपुत्र में प्रवेश और पटरानी का पद $ जितशत्रु राजा की दूसरी रानियों को 
भी 3 फेक त्प्रभा को देखकर आनन्द हुआ । विद्युत््रभा भी अपनी बड़ी बहनों (रानियों) के 
चरणों में पड़ी । उसके बिनयादि गुणों को देखकर बड़ी पटरानी जितशन्रु राजा से कहती 
है - "स्वामीनाथ ! विद्युव्मभा बहुत ही गुणवती है, पवित्र है। इसमें महारानी के पद को 
सुशोभित करने की योग्यता है । अतः इसे पटरानी का पद प्रदान करें ।” यह सुन 
विद्युत्प्रभा बोली - “अरी बहनजी, यह आप क्‍या कह रही हैं। मैं तो छोटी हूँ। मुझे ऐसा 
पद देने के लिए कदापि मत कहना ।॥” किन्तु सभी रानियों ने अत्यन्त आग्रह करके 
विद्युत्नभा को पटरानी पद दिला दिया । > है 

विधुत्यभा के विवाह के कुछ ही वर्षो बाद, सौतेली माँ के एक पुत्री हुई । वह धीरे- 
धीरे बड़ी होने लगी । सौतेली माता को पुत्री ज्यों ज्यों बड़ी होती गई, त्यों-त्यों वह 
(विमाता) विद्युत््रभा के सुख को देखकर ईर्ष्या की आग में जलने लगी । यह (विद्युत््रभा) 
बड़ी महारानी बन बैठी है, अतः किसी भी तरह से उसे मार डालकर राजा के साथ मेरी 
पुत्री का विवाह कर दूं । इस ओर विवाह के ९५ वर्ष बाद विद्युत्प्रभा गर्भवती हुई । राजा 
के मन में अपार आनन्द और उत्साह था । विद्युत्रमभा का (राजपरिवार) में बहुत मान- 
सम्मान बढ़ने लगा । सारे गाँव में उसके सद्‌गुणों की सुवास फैल गई हैं, अत: उसकी 
खूब प्रशंसा होती है । 

विद्युत्रभा का सुख देखकर विमाता के दिल में लगी ईर्ष्या की आग ३ दूसरी 
ओर सौतेली माता पुण्यशालिनी युत्री को मार डालने का उपाय खोजने लगी ! बहुत 
विचार करने के बाद उसने अपने पति से कहा - “अपनी पुत्री विद्युत्मभा का विवाह हुए 


कक 9 कस कक न 
७... #७ ७ ७ ७ न न 


धर्मिष्ठ होने का दावा करनेदाले लोगों की सफ़ेद तम्मू में छगी मीड़ : महाराजा 
श्रेणिक का फरमान हुआ, इसलिए सबको राजगृही नगरी के बाहर आना पड़ा । राजगृही 
की सारी जनता वहाँ उमड़ पड़ी । सफेद तम्बू तो ठप्ताठस भर गया, वहाँ चींटियों की 
तरह मनुष्य उमड़ पड़े । मगर काले तम्यू में तो सिर्फ चार ही मनुष्य यैठे थे । महाग़जा 
श्रेणिक और अभयकुमार परीक्षा करने के लिए वहाँ आए । महाराजा ने पूछा - "अभय ! 
पहले कौन-से तम्बू में चलें ?”' अभयकुमार ने कहां - “पिताजी ! पहले हम काले तम्यू 
में चलें; क्योंकि सफेद तम्बू में तो भारी-भीड़ है और काले तम्वू में सिर्फ चार ही व्यक्ति 
हैं ।” श्रेणिक राजा बोले - “अपनी सारी नगरी बहुत ही पुण्यशालिनी है, इसीलिए 
तो अर्धमी मनुष्य नगरी में सिर्फ चार ही हैं ।' मैं आपसे पूछती हूँ - क्या इसी कारण 
सफेद तम्बू में खड़े रहने की भी जगह नहीं है ? बन्धुओं ! तुम काले तम्बू में बैठो, ऐसा 
तुम्हाश जीवन है, या सफेद तम्बू में चैठने योग्य है ? इस बात का विचार तुम अपने अन्तर 
से कर लेना । जिसका जीवन सफेद हो, वह सफेद तम्बू में बैठ सकता है । 
राजा द्वारा की गई परीक्षा और काले में बैठे हुए मानवों के हृदय की 
पवित्रता $ श्रेणिकयजा और अभयक्रुमार दोनो कोल तम्बू में आए और उसमें यैठे हुए 
एक व्यक्ति से पूछा - “भाई ! तुमने ऐसे कौन-से पाप किये कि तुम इस काले तम्यू 
में आए ?” वह व्यक्ति खड़ा होकर पहले तो खूब रोया, फिर गद्गदुकण्ठ से बोला - 
“साहथ ! मेरे से एक महान्‌ पाप हो गया है। मैं महापापी हूँ, अधर्मी हूँ ।'' उसका पश्चात्ताप 
देखकर राजा का हृदय पस्ीज गया । सोचा - 'इस मनुष्य से पाप हो गया है, परन्तु 
दिल में पाप का इकरार कितना है ?” 'मानवमात्र भूल का पात्र है ।' मगर पाप करके 
पश्चात्ताप करता है, वह (सच्चा) मानव है, और पाप करके हर्पित होता है, बह दानव 
है। अभयकुमार ने पूछा - “भाई ! तूने क्या पाप किया है, यह तो कहो ? “वह योला 
- “साहब | एक दिन रात्रि को बाहर से मैं घर आया । मैंने उतावले से दरवाजा खोला । 
यहाँ एक चिड़िया दरवाजे पर बैठी थी, वह दरवाजे में आकर कुचल गई और तड़फड़ा 
कर मर गई । सुबह उठकर देखा तो उसके मांस के लोंदे निकल गए थे । ख्यून की बूंदे 
गिरने हुईं थीं । यह देखकर मेरा कलेजा कांप उठा ।” पेड़ की एक डाली से दूसरी डाली 
पर यैठकर आनन्द काग्मेल करनेवाली उस चिड़िया के प्राण मुझ पापी ने नष्ट कर दिये। 
मुझे जीना अच्छा लगता है तो क्‍या उसे जीना अच्छा नहीं लगता ? उप्ते कितनी बेदना 
हुई होगी ? विच्छू के काटने की वेदना की अपेक्षा मेरे से हुए पाप की बेदना है ! के 
की अपेक्षा सर्प अधिक जहरीला है । फिर भी विच्छू के डंक की वेदना क्यों कही ? 
को डसता है, उस्तका जहर चढ़ता है, तो मनुष्य बेहोश हो जाता है। इस कारण 
चेलीशी की दशा में घेदना मालूम नहीं होती, जयकि विच्छू के काटने से मनुष्य बेहोश 
नहीं होता । किन्तु बिच्छु के काटने से वेदना इतनी भयंकर होती है कि नींद उड़ जाती 
है, और अत्यन्त पीड़ा होती है। वह व्यक्ति योला कि “वह चिड़िया मेरे (निमित्त) से मर 
गई है, उम्तका पाप मुझे बिच्छू के डंक की वेदना जैसा पीड़ा दे झा है। अब आप हे 
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- “आप तुरंत निकल गये या दूसरे दिन निकले ?” ब्राह्मण ने कहा - '“मैं वहाँ दो दिन 
रुका था ।” यह सुनकर ब्राह्मणी के दिल में यक्ायक घबराहट हुई और वह मन ही मन 
अधिक जलने लगी - 'हाय ! मैंने तो बर्फी में जहर डाल दिया था ! सबने उसे खाई, 
लेकिन किसी को कुछ भी नहीं हुआ । अतः इस बार लड्डूओं में तीत्र जहर डालकर भेजूं 
ताकि उसकी जिंदगी का फैसला हो जाए ।' 
यों सौतेली माँ ने ऊपर से तो खुशी जाहिर की, लेकिन अंदर तो कपट भरा था । 
कपटी मानव अपना कपट जाहिर होने नहीं देते । वे अपनी मलिन चृत्ति को छोड़ते 
नहीं । इस कपट, दम्भ और मलिन भावना के अशुभ फल जब भविष्य में भोगने पड़ेंगे, 
तब उसकी नानी याद आ जाएगी, वह हायतोबा मचाएगा, किन्तु कोई उसे बचाने नहीं 
आएगा । किये हर अशुभ कर्मों का फल स्वयं को ही भोगना पड़ेगा । अगर दुःख अच्छा 
नहीं लगता हो तो ऐसे दुष्कृत्य नहीं करने चाहिए । 
माता ने लड्ढूओं में जहर ढाला ; विद्युत्नभा की सौतेली माँ ने इस बार लड्डू 
बनाये । विद्युत्प्रभा गर्भवती है, इसलिए उसके खाने के लिए काटला के लड्डू 
बनाये । उनमें से भी एक बहुत बड़ा लड्डू बनाया । उसमें जहर मिलाया और ज्लाह्मण 
से कहा - “ये लड्डू लेकर जाओ और यह बड़ा लड्डू तो विद्युत्रभा को ही खिलाना। 
ये लड्डू दूसरे किसी के लिए नहीं, मेरी विद्युत्भभा के लिए ही बनाये हैं। अतः दूसरे कोई 
इन लड्डूओं को न खायें, ऐसा सबको कह देना और वह गर्भवती है, अतः राजा से विमती 
'करना कि पहला प्रसव तो पीहर में ही होना चाहिए । ऐसा कहकर आप उसे साथ में लेकर 
आना ।” ब्राह्मण लड्डूओं का डिब्बा लेकर चल पड़ा । बीच में आराम करने के लिए 
उसी (पूर्वोक्त) वृक्ष के नीचे सो गया । देव योग से पहले की तरह वह नागकुमारदेव भी 
वहाँ आ गया और अवधिज्ञान से सारी बात जान गया । अतः उसने उन लड्डूओं में से 
जहर खींचकर उनमें डबल अमृत डाल दिया । फलतः वे लड्डू सुगन्धित ओर स्वादिष्ट 
बन गए । ब्राह्मण ने राजमहल में जाकर लड्डूओं का डिब्बा देते हुए कहा - “महाराजा ! 
थे लड्डू तो केवल विद्युत्रभा के खाने के लिए ही उसकी माता ने भेजे हैं ।” राजा ने 
कहा - ऐसे नहीं, मुझे तो आप लाते हैं, वे लड्डू बहुत अच्छे लगते हैं। अतः मैं इनमें 
से कुछ लड्डू तो खाऊँगा ही ।” ब्राह्मण बोला - “किन्तु यह बड़ा लड्डू तो मेरी पुत्री 
'खाएगी ।" या कहकर उसने बड़ा लड्डू विद्युत्रभा को खिलाया और दूसरे लड्डू तो सबने 
खाये । लड्डू खाते ही विद्युत्प्रभा का रूप अधिक चमकने लगा । सब कहने लगे - 
“विद्युद्रभा की माँ बहुत चतुर है । ऐसे स्वादिष्ट और सुगन्धित लड्डू बनाती है ।” माता 
ने कैसे स्वादिष्ट लड्डू बनाये हैं, यह तो ज्ञानी जानते हैं । बेचारा ब्राह्मण तो इस बात 
से बिलकुल अनजान है । लड्डूओं में यह तो दैवी अमृत का स्वाद है । जहरीला मानव 
दूसरे को मारने के लिए चाहे जो कुछ करे, परन्तु जिसके पुण्य प्रबल होते हैं वहाँ किसी 
को ताकत है कि.उसका बाल भी बाँका कर सके ? नीतिकार कहते हैं - 'रक्षम्ति * 
युण्यानि पुराकृतानि? पूर्वकृत (शुभ) कर्म उस व्यक्ति की रक्षा करते हैं। 
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धमिष्ठ होने का दावा करनेवाले लोगों की सफेद तम्नू में लगी मीढ़ : महाराजा 
श्रेणिक का फरमान हुआ, इसलिए सबको राजयृही नगरी के बाहर आना पड़ा । राजगृही 
को सारे जनता घहाँ उमड़ पड़ी ॥ सफेद तम्बू तो ठसाठस भर गया, वहाँ चींटियों की 
तरह मनुष्य उमड़ पड़े । मगर काले तम्बू में तो सिर्फ चार ही मनुष्य बैठे थे । महाराजा 
श्रेणिक और अभवकुमार परीक्षा करे के लिए वहाँ आए । महाराजा ने पूछ - “अभव ! ' 
पहले कौन-से तम्बू में चलें ??! अभयकुमार ने कहा - “पिताजी ! पहले हम काले तम्बू 
में चलें; क्योंकि सफेद तम्बू में तो भारी.भीड़ है और काले तम्बू में सिर्फ चार ही व्यक्ति 
हैं ।” श्रेणिक राजा बोले --“अपनी सारी नगरी बहुत ही पुण्यशालिनी है, इसीलिए 
तो अध॑मी मनुष्य नगरी में सिर्फ चार ही हैं।”' मैं आपसे पूछती हूँ - क्या इसी कारण 
सफेद तम्बू में खड़े रतने की भी जगह नहीं है ? बन्धुओं ! तुम काले तम्बू में बैठो, ऐसा 
तुम्हास जीवन है, या सफेद तम्बू में बैठने योग्य है ? इस बात का विचार तुम अपने अन्तर. 
से कर लेना । जिसका जीवन सफेद हो, वह सफेद तम्बू में चैंठ सकता है । ह 
राजा द्वारा की गई परीक्षा और काले तम्नू में बैठे हुए मानवों के हृदय की 
पविन्नता ४ श्रेणिकाजा और अभयकुमार दोनों काले त्म्बू में, आए और उसमें बैठे हुए 
एक व्यक्ति से पूछा - “भाई ! तुमने ऐसे कौन-से पाप किये कि तुम इस काले तम्बू 
में आए ?'" वह व्यक्ति खड़ा होकर पहले तो खूब रोया, फिर गद्गदकण्ठ से बोला - 
“साहब ! मेरे से एक महान्‌ पाय हो गया है। में महापापी हूँ, अधर्मी हूँ।' उसका यश्चात्ताप 
देखकर राजा का हृदय पसीज गया । सोचा - “इस मनुष्य से पाप हो गया है, परन्तु 
दिल में पाप॑ का इकरार कितना है ?! “मानवमात्र भूल का पात्र है।' मगर पाप करके 
पश्चात्ताप करता है, वह (सच्चा) मानव है, और पाप करके हर्षित होता है, वह दानव 
है। अभयकुमार ने पूछा - “भाई ! तूने क्या पाप किया है, यह तो कहो ? ““वह बोला 
- “साहब ! एक दिन रात्रि को बाहर से में घर आया | मैंने उतावले से दरवाजा खोला। 
वहाँ एक चिड़िया दरवाजे पर बैठी थी, वह दरवाजे में आकर कुचल गई और तड़फड़ा 
'कर मर गई । सुबह उठकर देखा तो उसके मांस के लॉदे निकल गए थे । खून को बूंदे 
गिरी हुई थीं । यह देखकर मेरा कलेजा कांप उठा ।” पेड़ को एक डाली से दूसरी डाली 
पर बैठकर आनन्द कप्त्नेल करनेवाली उस चिड़िया के प्राण मुझ पापी ने नष्ट कर दिये। 
मुझे जीना अच्छा लगता है तो क्या उसे जीना अच्छा नहीं लगता ? उसे कितनी बेदना 
हुई होगी ? विच्छू के काटने की बेदना को अपेक्षा मेरे से हुए पाप की बेदना है! विच्छू 
की अपेक्षा सर्प अधिक जहरीला है। फिर भी विच्छू के डंक की चेदना क्यों कही ? सर्प 
मनुष्य को डसता है, उसका जहर चढ़ता है, तो मनुष्य बेहोश हो जाता है । इस कारण 
बेहोशी की दशा में वेदवा मालूम नहीं होती, जबकि विच्छू के काटने से मनुष्य बेहोश 
नहीं होता । किन्तु विच्छु के काटने से वेदना इत्तनी भयंकर होती है कि नींद उड़ जाती 
है, और अत्यन्त पीड़ा होती है । वह व्यक्ति बोला कि “वह चिड़िया मेरे (नि्मित्त) से मर 
गई है, उसका पाप मुझे विच्छू के डंक को वेदना जैसा पीड़ा दे रहा है। अब आप है 
५ है पए्४छ हए>ण०णछर शारदा जल्लकाए 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्तकरुणा के सागर सर्वज्ञ भवन्तों ने अपने श्रेय के लिए सिद्धान्त की वाणी का 

प्ररूपण किया । सिद्धान्त की वाणी को समझकर हृदय में उतारने के लिए सर्वप्रथम 
जीवन में विनय होना चाहिए । विनयवान्‌ जीव शातघ्र श्रेय को सिद्ध कर सकता है । 
जम्बूस्वामी अत्यन्त विनयवान्‌ थे । वे सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक पूछते हैं - “प्रभो ! 
भगवान्‌ ने 'ज्ञाता सूत्र” के आठवें अध्ययन में क्या भाव फरमाये हैं ? यद्यपि जम्बूस्वामी 
को सिद्धान्तों का बहुत ज्ञान था ! परन्तु उनके जैसे विनयी शिष्यों से गुरु का हृदय 
वात्सल्यविभोर हो उठता है । विनयवान्‌ शिष्य “इंगियागार संपक्ले” गुरु के मुख के 
भाव देखकर तथा इशारे से समझ जाता है । शिल्प को बहुत ज्ञान हो, उसमें बहुत 
होशियारी हो, फिर भी उसे ऐसा विचार कदापि नहीं करना चाहिए कि मुझे अपनी बुद्धि 
से, अपने क्षयोपशम से सब कुछ आता है, अपितु यह समझना चाहिए कि यह सब प्रताप 
गुरुदेव का है ! सारी मुंबई नगरी रोशनी से जगमगाती है, यह पावरहाउस को आभारी 
है, इसी प्रकार शिष्य भी ऐसा ही विचार करता है कि मुझमें जो कुछ (विशेषता) है, वह 
सब मेरे गुरु की देन है, उनकी कृपा से है । ऐसे विनयवान्‌ शिष्य को गुरु जो कुछ भी 
आज्ञा देते हैं, उसे तहत्ति (तथा5स्तु) करके स्वीकार करता है, वह गुरु की आज्ञा का जरा 
भी अनादर नहीं करता । वह तो यही समझता है - “आज्ञा गुरुणाम विचारणीया'! 
गुरु की आज्ञा पर कदापि अन्यथा विचार नहीं करना चाहिए । अर्थात्‌ - आनाकानी किए 
बगैर उसका पालन करना चाहिए । कहा भी है - 'सतामलंध्या गुवल्लिप? सज्जनों 
के लिए गुरु की, आज्ञा अनुल्लंधनीय है। भगवान्‌ कहते हैं - “गुरु की आज्ञा को कदापि 
उल्लंघन नहीं करना चाहिए ।” जैसे - सेना का नायक जब तालीम देता है, तब सैनिकों 
को कहता है - “मैं जबतक सूचना नहीं करूँ, तबतक तुम्हें सीथे सीधा चले जाना है, 
मुड़ना नहीं है तथा एक साथ पैर उठाना है । पैर जरा भी बजना नहीं चाहिए । अतः सैनिक 
सेनानायक की आज्ञानुसार सीधा चलता जाता है। रास्ते में कुआ आए तो भी , 

का आदेश है कि मोड़ लेना नहीं, सीधे चले जाना । अब क्‍या करना 2. 

बजाकर खड़ा रहने का न कहे, वहाँ तक खड़े रहना नहीं है, मुड़ना नहीं है । 
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'देरबाद उस बेचारे ने जेब में हाथ-डाला तो जेब कटी हुई मालूम हुई । अतः करुण बिलाप 
करने लगा । “अरे ! घर में पली, बच्चे चार-चार दिन,से वेतन क्या इंतजार कर रहे 
हैं। खाने के लिए खिचड़ी नहीं है। सोचा था - (वेतन की) यह रक्रम लेकर जाऊँगा, 
तभी खाने में हम सम्मिलित होंगे । पली प्रतीक्षा में बैठी होगी । उसे क्या जवाब दूँगा ? 
भूखे बालकों को क्‍या खिलाऊँगा ?' यों वह बहुत रो रहा था । उसका रुदन देखकर 
लोगों को खूब दया आईं | किसने इसकी जेब काट ली ? मैं भी उन सहानुभूति 
बतानेवालों में शामिल हो गया और कहने लगा - “कौन चोर आया और इसकी जेब 
काट कर रुपये उड़ा ले गया ?” यों बिलाप करता हुआ वह गरीब मनुष्य रे रहा था, 
फिर भी मुझे उस पर दया नहीं आईं; यह मेरा पाप मुझे चुभ रहा है । मैंने उस गरीब के : 
पेट पर लात मारी और उसके बेतन के दो सौ रुपये (जेब काटकर)'ले लिये । उसे कितना. 
दुःख हुआ होगा ? कहावत है - 'दगा किसी का सगा नहीं ।' मैंने जो दगां किया है, 
उस पाप का फल कहाँ जाकर भोगूंगा ?” ; ' हे न 

बन्धुओं ) आज तो जहाँ-तहाँ खूब धोखेबाजी चले रही है। आज सौ रुपये का नोट 
और दस रुपये का नोट, दोनों एक सरीखे दिखाई देते हैं । बहुत-सी बार उतावल में 
ग्राहक्ष दस का मोट समझकर दुकानदार को सौ का नोट पकड़ा देता है । बाद में उसे 
पता लगता है तो बेचारा दौड़ता-दौड़ता आकर कहता है - “'सेठजी ! मैंने आपको दस 
रुपये के नोट की अपेक्षा सौ रुपये का नोट (भूल से) दे दिये ! मुझे चापस दे दो'।”” 
वहाँ सेठजी झिड़ककर कहते हैं - “कौन-सा सौ का नोट और कैसी बात ! भाग जा यहाँ 
से !" तुमलोग तो ऐसा नहीं करते न ? भूल होती हो तो सुधारना ! पाप छिपा नहीं रह 
सकता ! मिट्टी के घड़े में नमक भरो तो वह फूटकर तिकल जाता है, वैसे ही पाप 
'फूटकर निकलता है । उस मनुष्य ने गरीब की जेब अज्ञानदशा, में काट ली थी । उसका 
उसे बहुत पश्चात्ताप होने लगा । . ह 

“राजा ने तीसरे मनुष्य से पूछा - “' भाई ) तूने क्या पाप किया ?” उसने कहा - “मैं 
तो इन दोनों की अपेक्षा घोर पापी हूँ । एक बार एक अत्यन्त रूपवती स्त्री सुन्दर 
वस्त्राभूषण पहनकर चटक-मटक करती जा रही थी ॥-उसे देखकर मेरे मन में.काम 
वासना पैदा हुई । मैंने अपने मन में सोचा कि “मुझे अगर यह स्त्री एक दिन के लिए 
मिल जाए. तो मेरा जीवन सफल हो जाए-।-उसके साथ सहवास-क़रके आनन्द लूद' 
लूँ ।' बह स्त्री तो (अपने रास्ते से) चली गई !” अभयकुमार ने पूछा -.''फिर तूने क्या 
किया ?” “साहब ) फिर मैंने उसका पीछा नहीं किया और नहीं उसके साथ अन्नहाचर्य 
- सेवन किया ) केवल मेरे मन में काम-विकार आया । एक दिन तो मैं इसी के विचारों 
में-लीन रहा, किन्तु दूसरे दिन मैंने ही अपने आत्मा से कहा - 'ओरे निर्लज्ज ! तुझे परस््री 
के साथ रमण करने का मन क्‍यों हुआ ? तू भारतीय संस्कृति को.क्यों भूल गया ? माता 
के (दिये हुए) संस्कारों को.क्यों विस्मृत कर दिया ?' माता-पिता ने बचपन में संस्कार 
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बनाना चाहता है । अध्यापक विद्यार्थी को विद्वान्‌ बनाना चाहता है। गार्ड रेलगाड़ी को 
क्षेम कुशल-पूर्वक स्टेशन पहुँचाना चाहता है । नाविक नौका को नदी या समुद्र के किनारे 
ले जाना चाहता है, इसी प्रकार गुरु की भावना शिष्य का शीघ्ष कल्याण कराने की होती 
है। गुरु को अन्य कोई स्वार्थ नहीं होता । 


भ.- मल्लिनाथ का अधिकार 


स्व-पर-कल्याण के कामी सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी को शास्त्र-सुधारस का पान 
कराते हैं और विनयवान्‌ जम्बूस्वामी खूब प्रेम से (शास्त्र रस को) घूँट का पान कर रहे 
हैं । कल हमने यह बात कही थी कि बलराजा अत्यन्त उत्साहपूर्वक इन्द्रकुम्भ उद्यान में 
धर्मघोष अनगार की वाणी सुनने के लिए गए । धर्मघोष अनगार को वन्दन करके वे 
उनकी वाणी का पान करने हेतु बैठ गए । वीतसगवाणी सुनते समय यदि हृदय में माया, 
कपद, ईर्ष्या आदि दुर्गुण भरे होंगे तो वह वाणी अन्तर में नहीं उतरेगी । जैसे नरम जमीन 
पर वर्षा बरसती है तो वह (पानी) जमीन के अंदर उतर जाता है, किन्तु पापाण पर बरसे 
तो पानी वहाँ टिकता नहीं, शीघ्र (चला) बह जाता है, इसी प्रकार जिसका हृदथ सरल 
और पवित्र होता है, उसके हृदय में जिनवाणी का शीघ्र असर हो जाता है । 

बन्धुओं ! यदि आप संसार के कार्य में उत्साहपूर्वक लग जाते हैं, तो कर्म का बन्धन 
होता है, किन्तु यदि आप उत्साहपूर्वक सन्तदर्शन करने घर से निकले, मन में ऐसे भाव 
आएँ कि अहो आज मैं संत के दर्शन करूंगा, उनके मुख से धर्म के दो शब्द सुनूंगा और 
पावन बनूंगा । आज मेरा जीवन धन्य हो जाएगा, किन्तु आप अभी तक उपाश्रय नहीं 
पहुँचे हैं, वाणी भी नहीं सुनी है, फिर भी कदम-कदम पर आपके कर्मों की निर्जय होने 
लगती है। ' भगवती सूत्र ' के प्रथम शतक, प्रथम उद्देशक और प्रथम सूत्र में भगवान्‌ का 
कथन है - 'चलगाणे चलिए? - चलने लगे, तब से चला कहलाता है । किस प्रकार ? 
जैसे - सत्ता में आठों ही आठ कर्म पड़े हैं, वे कर्म अभी तक उदय में महीं आए हैं, परन्तु 
बे विपाक्ोदय में आने के लिए, सत्ता में से चलित हुए हैं, तब कहा जाएगा कि वे कर्म 
विपाकोदय में आए हैं। इसी प्रकार धर्म का कार्य हो, या पाप का कार्य, करने लगे तो 
बह किया कहलाएगा । अन्तर इतना ही है कि धर्म के कार्य में कदम-कदम पर कर्म की 
निर्जय होती है, जबकि पाप के कार्य में कदम-कदम पर कर्म का बन्ध होता है । 

बलराजा अपने विशाल परिवार सहित धर्मघोष अनगार के दर्शन करने गए । दर्शन 
'करके अत्यन्त उल्लासपूर्वक उनकी वाणी सुनी । धर्मघोष अनगार धर्म का उपदेश देते हुए 
समझते हैं - “यह जीव अनन्तकाल से संसार में किस कारण भटकता है ? अनादिकाल 
से आत्म-घर में पर-पुद्गलों का प्रवेश हुआ है । कहा है - 'परः प्रदिष्ट: कुरुते 
विनाश: * पराया प्रविष्ट होने पर वह विनाश करता है ।” बन्धयुओं ! मैं आपसे पूछती 
हूँ कि आपके घर में कीई दुर्जन मनुष्य घुस जाए तो वह नुकसान करता है या नहीं -? , 
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खोजा कि अगर वह,मिल जाय तो उसकी रकम वापस सौंपकर उससे माफी' मांग 
लूं । परन्तु बह मनुष्य मुझे मिला नहीं ।” तीसरा व्यक्ति कहता है - “मैंने जिस बाई पर 
कुद्ृष्टि को थी, उस्त बाई को मैंने बहुत तलाश की कि अगर मुझे वह मिल जाए तो मैं - 
उसे माता कहकर उसके चरणों में गिरकर उससे माफी मांग लूं ।" और चोथे 
मनुष्य ने कहा - “जिसकी अमानत मैंने हड़प ली थी, उसे मैंने बहुत ढूंढा, परन्तु 
मिली ही नहीं । बेचारी विलाप कर-करके मर गई-होगी । उस सच्ची बाई को झूठी 
सिद्ध करके मैंने उसकी फजीहत की । उसका करुण रुदन आज भी मुझे अपनी 
आँखों के समक्ष नजर आता है | उस पाप का डंक मेरे हृदय में से नहीं जाता । 
साहब ! ऐसे काले कुकृत्य करनेवाले हम सफेद तम्बू में कैसे बैठें ?' इन चार व्यक्तियों 
के मुख से पाप की कहानी सुनकर पाप के प्रति उनका पश्चात्ताप देखकर राजा का 
हृदय पिघल गया । 05 | ० 2 हु 
घोर पापी होते हुए भी घर्म का दुम्भ करनेवाले सानवों की परीक्षा लेते हैं 
श्रेणिक राजा : अब राजा और अभयकुमार धर्मी की परीक्षा करने हेतु सफेद तम्बू में 
आए। सफेद त्म्बू में तो पड़े उसके टुकड़े हैं। अभयकुमार ने.कंहा - “पिताजी ! देखिए, 
यहाँ कैसे-कैसे कितने सब धार्मिक जीव इकट्ठे हुए हैं ?” संब मनुष्यों को हटाकर दोनों 
(पिता-पुत्र) अंदर गए । पहले ही झटके में एक वेश्या आईं । उसे महांराज ने पूछा - 
“बहन । तुमने क्‍या धर्माराधना की है ? क्या दान-पुण्य किया है ? जिससे इस 
सफेद तम्बू में तुम्हें स्थान मिला ?” वेश्या ने कहा - “साहब ! मेरे जैसा दान और धर्म 
कौन करता है ? मैं नित-नये श्रृंगार करती हूँ, अच्छे-अच्छे मनोरम्य वस्त्र पहनती हूँ । 
नित्य नये-नये पुरुषों को शराब की प्यालियाँ पिलाकर उनका मनोरंजन करती हूँ । 
उसकी काम-वासना सन्तुष्ट करती हूँ । मेरे यहाँ आए, उसे सन्तुष्ट करना मेरा धर्म है। 
बताइए, मैं सच्ची धर्मी हूँ या नहीं ?”' वेश्या का जवाब सुनकर महाराजा श्रेणिक स्तब्ध 
रह गए । मनुष्य की -अपनी सफाई देने की क्या कला है ? स्वयं अधर्मी प्राणी होते हुए 
भी पाय,को कबूल न करके स्वयं को धर्मी कहलाने का मिथ्या आडम्बर करता है ? 
वेश्या की बात पूरी हुई, इतने में,तो वहाँ दूसरा पुरुष आया । राजा ने- उससे 
पूछा - “बोल भाई ! तूने कौन-सा पुण्य किया है कि तू इस सफेद तम्बू में आया 
है ?” वह कसाई था । कसाई बोला - “साहब ! मैं भेड़-बकरों को काटकर प्रतिदिन 
सबको मांस देता हूँ । सुबह-सुबह-मेरी ,दुकान पर कितनी भीड़ होती है ग्राहकों की ? 
इसलिए मैं जल्दी उठकर बकरे काटकर मांस तैयार करके रखता हूँ ।'अगर मैं सबको 
मांस न दूं तो वे लोग भूखे मरेंगे न ? “मैं मांस देकर भूखों की भूख मिटाता हूँ । 
बोलो, में सच्चा धर्मी हूँ या नहीं ?!”..... - - + #.७ 7 5० 5 रे 
- कसाई की बात पूरी हुईं कि बहाँ तीसरा .एक दलाल आया । उससे अभयकुमार ने 
पूछा - ''बोल,भाई ! तूने क्या धर्म किया ?” इस पर वह बोला - "साहब ! “मैं दलाल 
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लता है तथा उसके खाने के लिए घास-चारा डालता है और जो ढोर मालिक की आज्ञा 
में नहीं रहता, उसे लकड़ी की मार खानी पड़ती है । स्कूल में पढ़ने गया हुआ बालक 
जब घंटी बजती है, तब उसके मन में विचार फिरता है कवि अब शीघ्र घर जाना 
चाहिए । तुम ऑफिस या घर जाते हो, वहाँ पंखे या एयरकंडीशन रूम में कुर्सी पर बैठे 
हो । वहाँ सभी तुम्हे साहब-साहब कहते हों, लेकिन शाम होते ही तुम्हें घर आने का मन 
होता है ! यहाँ उपाश्रय में आकर बैठे हो, तब भी ऐसा होता है कि कब महासतीजी 
व्याख्यान बंद करें और हम घर जाएँ । यहाँ बैठे हो फिर भी घर की याद आती है । यहाँ 
तो कितनी शान्ति है ? जबकि घर में कितनी उपाधि है ? रविवार की छुट्टी के दिन शान्ति 
होती है, परन्तु घरवाली कहेगी - “आज घी समाप्त हो गया है।”' दूसरे रविवार को कहेगी 
कि तेल और रेशनिंग के पैसे दो । फिर तीसरे रविवार को कहेगी - इस लड़के के कपड़े 
फट गए हैं। वे (खरीद कर बाजार से) लाइए, फीस भरने के लिए रकम दो | यों घंटी 
अजती रहती है - फरमाइस की । इतनी उपाधि होने पर भी घर याद आता है, किन्तु क्या 
उपाश्रय या धर्मगुरु याद आते हैं ? एक भक्त ने अपनी मस्ती में गाया है - 
हुं तने भजुं छु रविवारे, बाकी क़्यां छे समय प्रभु म्द्वारे १ 
आम तो हमेशा स्थानके आवुं, आज तेवों पाछो सीधावुं । 
मे घड़ी बेसुं छुं रविवारे, बाकी क़्यां छे, समय प्रभु म्हारे ह ॥ 
आज रविवार है, इसलिए यहाँ बैठे हुओं में से कितने ही लोगों ने प्रोग्राम निश्चित 
'कर रखा होगा कि आज गार्डन में घूमने जाना है, पिक्चर देखने जाना है, सगे-सम्बन्धियों 
से मिलने जाना है, या विवाह अथवा सगाई में जाना है। परन्तु क्या आत्मा के लिए 
कोई प्रोग्राम निश्चित किया है क्या ? अनन्तकाल से आत्मा पाप करता आया है, परन्तु 
क्या आपके मन में कभी यह विचार आता है कि इस पाय को पश्चात्ताप की भट्टी में 
डालकर जला डालूं ? एक दिन भी पाप के विषय में पश्चात्ताप किया है क्या ? शरीर 
को स्वच्छ रखने के लिए प्रतिदिन स्नान करते हो, परन्तु आत्मा को स्वच्छ बनाने क्से लिए 
रोज प्रतिक्रमण करते हो क्या ? इस समय वर्तमान चातुर्मास के पवित्र दिन चल रहे हैं, 
तो अष्टमी या पंचमी की, या सुबह अथवा शाम को, एक टाइम भी मुझे प्रतिक्रमण 
करना है, ऐसा प्रोग्राम निश्चित करते हो क्‍या ? 
अन्धुओं ! पाप का पश्चात्ताप नहीं करोगे, और नये कर्म करते हुए रुकोगे नहीं, वहाँ 
त्तक आत्मा को कर्म की गुलामी से मुक्ति नहीं मिलेगी । तुम्हें सबकुछ स्वतंत्र अच्छा 
लगता है न ? मकान स्वतंत्र पसंद है, व्यापार भी स्वतंत्र अच्छा लगता है, परन्तु अभी 
तक कर्म की गुलामी से आत्मा को मुक्त करके स्वतंत्र बनाने की लगन नहीं लगी । 
अगर तुम्हारा मन धर्म में लीन होगा, सामायिक-प्रतिक्रमण आता होगा, तो बुढ़ापे में भी 
कोई आपत्ति नहीं आएगी । बुढ़ापा आएगा, तब काम नहीं हो सकेगा, तब बेटा कहेगा 
“पिताजी ! अब आपकी हमें जरूरत नहीं है । उपाश्रय में जाकर बैठो ।”” (उस समय) 
£ ९०5 ड़ & रे 
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घनघाती कर्मो की. घटा को त्यागरूपी करवत से विदारण करके अनम्तज्योति- 
स्वरूप केवलज्ञान और केवलदर्शन प्राप्त करने के पश्चात्‌ जो वाणी उनके मुख से नि:सृत्त 
हुईं, उसका नाम है - सिद्धान्त । ३१ सिद्धान्तों (शास्त्रों) में से छठे अंग “ज्ञाताधर्मकथा, 
सूत्र' के आठवें अध्ययन में भगवान्‌ ने परिपूर्ण भाव बताये हैं। यह वाणी किसी छद्मस्थ 
की नहीं है, किन्तु महावीर की वाणी है । हज 38 2 2 
' आ छे वीरनी वाणी, करी ल्‍यो आत्मानी पिछाणी | | 
. स्व-स्वरूपनी मोज ले माणी, तो मछे सुखनी खाणी ॥ ' 
ज्ञानी कहते हैं - हे चेतन ! तुझे सुख चाहिए तो ऐसा उत्तम मानव-भव, पाकर 
बीतराग प्रभु की वाणी सुनकर आत्म-स्वरूप की पहचान कर ले । जिसे ऑत्मस्वेरूप 
की पहचान हो जाती है, वह अनन्तसुख को उपलब्ध कर लेता है। बीतराग प्रभु की वाणी 
सौ टंच सोने जैसी ठोस और सत्य है । ज्ञानी महापुरुषों के एक-एक वचन का कोई 
मूल्यांकन नहीं कर सकता । कोई मनुष्य चाहे जितना बड़ा वक्ता हो, अथवा द्वादशांगी 
का अध्ययन किया हुआ हो, किन्तु जबतक वह छद्मस्थ है, तबतक /उसमें ४. होना 
संभव है। परन्तु जब घातीकर्मों का क्षय करने के बाद उसमें केवलज्ञान प्रगठ हो जाता 
है, तब ,किसी- प्रकार की भूल होने की संभावना नहीं होती । होगा घिसकर तैयार होने 
के बाद जांच करने के साधनों द्वार उसकी जांच करके छानबीन. की जाती- है-कि. यह 
हीसा खरा है था खोटा ? सोनेकी परीक्षण करने के लिंए कसौटी के पत्थर पर/उसकी 
जांच की जाती है ! सोना जब कसौटी में पास हो जाता है, तब उसको कीमत आंकी 
जाती है। भगवान्‌ ने केंबलज्ञान प्रगठट करने से पहले कैसी उग्र साधना की थी ? कितनी 
- कितनी ऋसौटियों में से वे पार उतरे, तब सफलता के अन्त में घातीकर्मों की घनधठा 
का विदारण करके उन्होंने केवलज्ञान प्रगट किया । फिर कया उनके बचनों में कोई दोष 
हो सकता है ? नहीं, ऐसे वीतराग प्रभु की वाणी सुनने के पश्चात्‌ पुद्गलों की जूठन में 
जीव श्मणता नहीं करता, अपितु अपने स्वरूप की पहचान करता है। ८ 
« देबानुप्रियों ! अगर तुम इसे भंलीभांति समझ लो तो चन्दन.के वृक्ष. के समान अपनी 
आत्मा भी बन.सकती है। जहाँ चन्दन के वृक्षों का बन होता है, वहाँ सुगन्‍्ध और शीत- 
लता होती है । पस्तु चन्दन के वृक्ष के चारों ओर जहरीले सांपों ने साम्राज्य जमाया 
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रूपी भेड़ों के टोले में मिलकर अपनी अनन्तशक्ति का भान भूल गया है। सिंहशिशु को 
जब भान हुआ कि में वन में विचरण करनेवाला केशरीसिंह हूँ, तब भेड़ों के टोले को 
छोड़कर छलांग मारकर वन में चला गया । वैसे ही आत्मा की अनन्तशक्ति का भान करके, 
उस शक्ति को ज्ञान-दर्शन-चाख्रि-तप में लगाकर, इस शरीररूपी पिंजरे को छोड़कर 
शाश्रत सुख को प्राप्त करता है, तो ऐसी कायरता कैसे चलेगी ? जितना हो सके, उतना 
धर्म का अधिकाधिक ज्ञान प्राप्त करो । सम्यगूज्ञान बढ़ेगा तो धर्म का वास्तविक स्वरूप 
स्वतः समझ में आ जाएगा । जब धर्म समझ में आ जाएगा, तब यह अन्याय, अनीति 
और अधर्म करने से जीव रुक जाएगा और जरा-सा भी पाप हुआ होगा, तो भी उसके 
हृदय में वह खटकेगा । आज तो मनुष्य पाप करके भी स्वयं धर्मात्मा है, ऐसा दिखावा 
करता है । इसे एक दृष्टान्त द्वारा समझाती हूँ - 
श्रेणिकराजा और अभयकुमार का हृष्टांत ; एक बार श्रेणिकगजा और अभयकुमार 
दोनों घूमने जा रहे थे । रास्ते में वे तत्त्व-चर्चा कर रहे थे । उस्त समय श्रेणिकराजा ने 
कहा - “अभय ! इस दुनिया में धार्मिक मनुष्य अधिक हैं या अधार्मिक ?” इस पर चार' 
प्रकार की बुद्धि के निधान अभयकुमार ने कहा - “पिताजी ! दुनिया में धर्मी मनुष्यों 
की अपेक्षा अधर्मा मनुष्य ज्यादा हैं, धर्मी मनुष्य कम हैं । किन्तु स्वयं धार्मिक न होते 
हुए भी धार्मिक का बिल्ला लगा कर घूमनेवाले और स्वयं को धर्मी कहलानेवाले मनुष्य 
बहुत हैं ।” एक भक्त ने भजन में गाया है - 
““अरे ! ओरे ! अरे ओरे ! कदम-कदम पर मैं करता दम्भ और दुनिया माने धर्मात्मा ! 
पर क़्या भरा भेरे अन्तर में, एक बार देखिए परमात्मा ! (२) 
मैं ढोंग करता हूँ धर्मी का, पर धर्म बसा नहीं हैय्या में । 
नेदहाल भले फिरती दुनिया, भुझे सोना है सुख-शब्या में ॥ अरे ओरे ॥”” 
ऊपर से धर्मात्मा का दिखावा करनेवाला मानव, अंदर में कैसे-कैसे पाप का आचरण 
'करता है ? यह तो उसकी अन्तरात्मा जानती है । ऐसे मनुष्यों की संख्या जगत्‌ में अधिक 
है। अभयकुमार कहता है - “पिताजी ! आपको यह बात सच नहीं लगती हो तो परीक्षा 
'करके देख लो ।"' इस पर श्रेणिक राजा की इच्छा परीक्षा करने की हुई । इसलिए राजगृही 
नगरी के बाहर दो तरह के विशाल तम्बू बांधे गए । एक काला और दूसरा सफेद ! हजारों 
मनुष्य उनमें बैठ सके, ऐसे विशाल दो तम्बू तैयार कराके रखे गए । फिर राजगृही नगरी 
में ढिंढोरा पिटवाया गया - श्रेणिक महाराजा को इच्छा यह जानने की हुई है कि - 
“मेरी नगरी में धर्मी जीव कितने हैं और अधर्मी कितने हैं ?' इस कारण नगरी के बाहर 
दो विशाल तम्बू बंधवाए गए हैं। जो व्यक्ति धर्मी हो, वह सफेद तम्बू में प्रविष्ठ हो और 
जो अधर्मी हो, वह काले तम्बू में प्रविष्ट हो जाए । परन्तु इस नगरी में, जो धर्मी हो या 
अधर्मी हो, प्रत्येक को फर्जियात अवश्य आना है । जो नहीं आएगा, उसे यजा की ओर 
से दण्ड दिया जाएगा । है 
- #+७४३७/३२७५७/४ कला * 
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के एक टहुकार से चन्दन वृक्ष पर लिपटकर रहे हुए सर्प चंदन वृक्ष को छोड़कर-इधर- 
उधर भागने लगते हैं। क्योंकि मोर और गरुड़ के सामने सर्प खड़ा नहीं रह सकंता । इसी 
प्रकार वीतरागवाणी का टहुकार सुनकर कर्मरूपी सर्प भी भागने लगते हैं । शुद्ध भाव 
से वीतरागवाणी सुनो तो कर्मों के बन्धन अपने आप टूटने लगते हैं । बीतरागवाणी का 
टहुकार हृदय ,त्तक नहीं पहुँचेगा, तबतक कर्मबन्ध मौजूद रहेंगे .। परन्तु. अभी- तक 
जीव बीतरागवाणी का मूल्य समझे नहीं हैं, अधिक क्या कहूँ ? , «६. . .- 
जैनधर्म में प्रत्येक क्रियाएँ मूल्यवान हैं । मगध नरेश श्रेणिक जैसे महाराजा सामने 
चलकर एक छोटी-सी झोंपड़ी में रहनेवाले पूणिया श्रावक के घर (पास) एक सामायिक 
'का फल लेने गए । श्रेणिक नृप को देखकर पूणिया श्राबक ने पूछा - ''महाराजा ! ऐसा 
क्या काम आ पड़ा कि आपको इस रंक की झोंपड़ी पर आना पड़ा ?” इस पर राजा 
बोला - ''भ्रावकजी ! मैं आपके एंक सामायिक का फल लेने आया हूँ ।” पूणिया 
श्रावक ने कहा - “सामायिंक का फल (मूल्य) किंतना है, यह मुझे मालूम नहीं है ।'' 
तब राजा ने कहा - “श्रावकंजी ! मुझें वह मुफ्त में नहीं चाहिए, मूल्य चुंकाकर 
लेना है।' इस पर श्रावक ने कहा - “साहब ! आप उन्हीं से पूछ लीजिए इसका 
मूल्य, जिन्होंने आपको सामायिक खरीदने के लिए भेजा है । उन्हीं से पूछ लेना कि 
सामायिक का मूल्य कितना है ? परन्तु इतना ती कहँगा कि आपके भण्डार सहित राज्य 
दे दो तो भी सामायिक का मूल्य चुकाया नहीं जा सकता । फिर आप जो सामायिक 
का मूल्य देना चाहते है, वह अनित्य है, जबकि सामायिक का सुख नित्य है । कया अनित्य 
वस्तु के साथ नित्य (सामायिक) का सौदा हो सकता हक नहीं । अतः क्या भौतिक सुख 
की सामग्री रूपी गेहूँ की बोरी के बदले में हीरे की अपेक्षा भी अमूल्य सामायिक का 
फ़ल दिया जा सकता है ? आप ही विचार करिए !” पूर्णिया श्रावक का जवाब 
सुनकर चार प्रकार की बुद्धि के धनी श्रेणिक राजा तो स्तब्ध रह गए । कुछ भी 
जवाब न दे सके। सारांश यह है कि धर्म की कोई भी क्रिया शुद्ध उपयोग और 
भावपूर्वक की जाए तो उससे प्रतिक्षण कर्मों की निर्जरा होती है । वस्तु अच्छी ही, 
किन्तु पात्र योग्य न हो तो अच्छी से अच्छी वस्तु भी खटाईवाले वर्तन में दूध के बिगड़ 
जाने की तरह बिगड़ जाती. है.। .' ० - 2 अश क 
बन्धुओं और बहनों ! यह धर्मस्थानक उत्तम है, शान्ति-प्रदाता है, परन्‍तु यहाँ आकर 
परकीय पंचायत और परनिन्दा की तो क्या होगा ? पाप ही होगा न ? मैं तो तुमसे कहती 
हूँ कि तुम यहाँ आकर-बात करो तो आत्मा, की ही;करे, (आत्मलक्षी बातलाप करो) 
घर-घर की नहीं. ।. श्रवण करे तो एकमात्र वीतरागवाणी सुनो, पल्तु:किसी के 
सम्बन्ध में बुराई, निन्दा, चुगली, आदि मत सुनना ,। 'यरनिन्दा श्के बदले आत्तिन्दा 
करो | आत्मनिन्‍्दा करने से जीव को क्या लाभ होता है ? (निंदगयाएगं भ्रंते नीचे 
कि नणयड़ ?) इस सम्बन्ध में भगवान्‌ ने कहा - . 5, ०“ 


हिए, ऐसा घोर पापी क्‍या में सफेद तम्बू में बैठने का अधिकारी हूँ ?”' इसके बाद 
भयकुमारने पूछा - “इसके सिवाय तूने और कोई पाप किया है ?” तब उसने कहा 
"नहीं, मैंने और कोई पाप नहीं किया ।” 

बन्धुओं ! दरवाजा खोलते समय अनजाने में एक चिड़िया (कुचलाकर) मर गई, 
प्रका उसे कितना पक्चात्ताप है ? क्या तुम्हें ऐसा पश्चात्ताप होता है.? ऐसा पश्चात्ताप जीव 
ऐ होगा, तभी कर्मों से जल्दी छुटकारा हो सकेगा । परन्तु आज कैसी दशा है ? 

घापाचरण करके उसे ढांकते फिरते हैं । 

पाप कीया अघोर छुपाव्या बहु, पुण्य कीधानो देखाव कीघो बहु ! 

भर्या अन्तरमां झेर, नाहर अमृत पण पैर । 

एवां कामो जीवनमां, में आचरिया, 

शुं ए शोभी रहा छे, जिनवरिया ! 

पाप करके पाप को छिपामा, पाशवी वृत्ति है । गोबर के एक पोठे को ढांकने के 
गए, उस पर तीन टोकरी धूल डालनी पड़ती है, वैसे ही एक पाप करके उसको छिपाने 
; लिए दूसरे कितने नये पाय खड़े हो जाते हैं ? भगवान्‌ फरमाते हैं - “संसारी (गृहस्थ) 
'या साधु हो, अगर पाप हो गया हो तो उसे पाप के रूप में स्वीकार कर उसका पश्चात्ताप 
रके प्रायश्चित्त ले लेना । मगर पाप को कदापि छिपाना नहीं । पाप करके पाप को 
उपानेबाला महापापी है ।” आज जो छोटा-सा पाप हुआ होगा, वह (छिपाने पर) कल 
गे बड़ा पाप होनेवाला है । बालक एक छोटा-सा पेन चुरा कर लाए और उसके माता- 
ता उसे कुछ भी न कहें तो कल वह स्लेट-नोटबुक या पुस्तक तथा पैसे चुरा कर ले 
गएगा ) धीरे-धीरे वह बड़ी-बड़ी चोरियाँ करना सीख जाएगा । अत: पहले से ही उसे 
तशिक्षा दी जाए तो वह आगे बढ़ने से रुक जाएगा । नौका में छोटा-सा छिद्ग हो जाय, 
पे बंद न क्रिया जाए तो धीरे-धीरे छिद्र बड़ा होने पर नौका डूब जाएगी । इसी प्रकार 
ऐैटे पाप करने से नहीं रुकोगे तो एक दिन बड़े से बड़ा पाप करने में नहीं हिच- 
फ्चाओगे । फिर बाजी बिगड़ जाएगी । अतः जाने-अनजाने पाप हो जाए तो उस पाप 
॥ इंकरार करो । उस भाई (के निमित्त) से एक चिड़िया मर गई, उसका इतना अत्यधिक 
श्वात्ताप देखकर राजा श्रेणिक के दिल में विचार हुआ कि 'अहो ! मैंने अज्ञानदशा में 
ग़कार करते हुए कितने निर्दोष प्राणियों को बींध डाले । गर्भवती हिरणी को मार 
ली, मैं तो इसके अपेक्षा भी भयंकर पापी हूँ ।' 

अब राजा ने दूसरे मनुष्य से पूछा - “भाई ! तूने क्या पाप किया है ?” वह खड़ा 

आ, 'आँख की अपेक्षा आंसू बड़े,' इस न्याय से पाप की अपेक्षा पश्चात्ताप बहुत अधिक 
'। वह दो हाथ जोड़कर कहने लगा - “महाराजा ! इस तम्बू के कपड़े की अपेक्षा भी 
[रा कलेजा बहुत काला है। मैं चोर का चोर हूँ और साहूकार का साहूकार हूँ । मेरे जैसा 
छीई अधम नहीं है । एक बार एक गरीब मनुष्य अपने वेतन के दो सौ रुपये जेय में डालकर 
प्पने घर जा रहा था । मैने उसकी जेब काट ली (और दो सौ रुपये उड़ा लिये) । थोड़ी 





बलराजा ने बीतरागवाणी श्रवण करके निश्चय किया कि “मैं घर-जाकर पुत्र को 
राजगद्दी पर बिठकर आत्मशान्ति प्राप्त करने 20222 छोड़कर संयमी बलूंगा ।' बोलो, 
तुममें से किसी ने निर्णय किया है कि मुझे दीक्षा लेनी है। तुमने तो.अनेक बार 
बीतरागवाणी सुनी है, जबकि वलराजा ने तो एक ही बार जिनवाणी सुनी थी । क्या 
तुम्हारा हृदय इतना कठोर है कवि चीतरागवाणी की इतनी वर्षा बरसने पर भी ६8५ हृदय 
भीगता नहीं ? मगर याद रखना कि अभी तक तुम पूर्व की कमाई खा रहे हो और इस 
भव में कुछ (धर्मकरणी) कर नहीं रहे हो, फिर परभव में तुम्हारा क्या हाल होगा ? 'भगवती 
सूत्र' में तामली तापस का अधिकार (वर्णन) है, वह जैन नहीं था । एक रात को वह (मोह) 
निद्रा से जाग उठा । उसे यह शुभचिन्तन हुआ कि 'पूर्वभंव में मैंने कोई सत्कार्य, दान, 
पुण्य आदि किये होंगे, उसका यह फल मिला है, किन्तु इस भव में कुछ (सत्कार्य), 
नहीं करूँगा तो परभव में मेरा क्या होगार ? यह (सांसारिक) सुख मुझे छोड़कर 
चला जाए, इसकी अपेक्षा मैं स्वयं ही इसे छोड़कर चला जाऊँ !' ऐसा चिन्तन होने पर 
प्रातःकाल उसने (अपने) धर्म की दीक्षा अंगीकार की और पर्वत ,पर (साधना करने हेतु) 
चला गया । छट्ठ (बेले) के पारणे छट्ठ (बेला) त्प करने लगा । यों ६० हजार वर्षो तक 
उसने तपश्चचरण किया । यद्यपि तामली तापस ने परभव के सुख को इच्छा से तप 
किया था, इसलिए शास्त्रकारने इसके तप को बालतप कहा है । हम 
निष्कर्ष यह है, कि तामली तापस अन्य धर्मी था, किन्तु परभव का विचार आते ही 
(वैभवादि का) त्याग करके साधु बन गया । मगर तुम्हें पपभव का विचार भी नहीं आता 
होगा । तुम्हारे मन में प्रायः एक ही लगन रहती है कि पुत्र के पुत्र सुखोपभोग करें, इतना 
धन एकत्र कर लूं । परन्तु (बदले में) ये तुम्हारे हज. तुम्हें कितना सुख देंगे ? यह तो 
'पुण्याधीन है । इस भव में सुखी होना हो, तो में शुद्ध धर्मांचरण जरूरी 28 । तुम 
स्वयं संद्धर्म का. आचरण करो और सन्‍्तानों को धर्म के सुसंस्कार प्रदान करो तो तुम 
सुखी होओगे । परन्तु अगर तुमने धर्म को समझा नहीं, आचरण भी नहीं किया, तो संसार 
में आग (कपषायों की अग्नि) फूट निकलेगी । जीवन में पुण्य का संचय होगा तो उनके 
कप माता-पिता की देखभाल करेंगे, किन्तु पुण्य समाप्त हो गया तो धन-सम्पत्ति 
होने पर भी माता-पिता को रोने का वक्त आएगा । यह संसार जलती आग जैसा है। 
इसे एक दृष्टान्त द्वारा समझाती हूँ-. ' 7 ५ 5 3 थे? से हि 
' एक सेठ का दृष्टांत ४ मगनलाल नामक एक सेठ बहुत सुखी थे । वे गरीबी में' 
मेहनत - मजदूरी करते- करते उच्चस्तर पर आए थे । प्रचुर धन उपार्जन किया । फर्म खूब 
अच्छी तरह जमा ली। समाज में भी मगनभाई की अच्छी प्रतिष्ठा थी । है के उदय 
घन यहुत था, परन्तु ममत्व भाव पर विजग्य पाना बहुत कठिन होता है। सेठ को भी धन 
पर बहुत ममत्व था। खर्च कंरे में भी वह बहुत कतरव्योंत करते थे। मगनलाल सेठ को 
एक युन्न था, उसका नाम था 3838 0) । चड़ा हुआ तो सेठ ने उसे खूब बे पढ़ाया । 
चह बी. कोम पास हुआ । सेठ ने शांदी की । फिर उसे दुकान में बिठाया । 
सुरेश बी. कॉम. पास थे, इसलिए बहुत होशियार था । उसका दिमाग कुछ और ही किस्म 
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कहिए, ऐसा घोर पापी क्या मैं सफेद तम्बू में बैठने का अधिकारी हूँ ?” इसके बाद 
अभयकुमारने पूछा - ''इसके सिवाय तूने और कोई पाप किया है ?” तब उसने कहा 
- “नहीं, मैंने और कोई पाप नहीं किया ।” 

बन्धुओं ! दरवाजा खोलते समय अनजाने में एक चिड़िया (कुचलाकर) मर गई, 
उसका उसे कितना पश्चात्ताप है ? क्‍या तुम्हें ऐसा पश्चात्ताप होता है ? ऐसा पश्चात्ताप जीब 
को होगा, तभी कर्मो से जल्दी छुटकारा हो सकेगा । परन्तु आज कैसी दशा है ? 

'पापाचरण करके उसे ढांकते फिरते हैं । 

पाप कीघा अघोर छुपाव्या बहु, पुण्य कीधानो देखाव कीघो बहु ! 

भर्या .अन्तरमां झेर, नाहर अमृत पण पैर । 

एवां कामो जीवनमां, में आचरिया, 

शुं ए शोभी रहा छे, जिनवरिया ! 

पाप करके पाप को छिपाना, पाशवी वृत्ति है। गोबर के एक पोठे को ढांकने के 
लिए, उस पर तीन टोकरी धूल डालनी पड़ती है, वैसे ही एक पाप करके उसको छिपाने 
के लिए दूसरे कितने नये पाप खड़े हो जाते हैं ? भगवान्‌ फरमाते हैं - “संसारी (गृहस्थ) 
हो या साधु हो, अगर पाप हो गया हो तो उसे पाप के रूप में स्वीकार कर उसका पश्चात्ताप 
करके प्रायश्वित्त ले लेना । मगर पाप को कदापि छिपाना नहीं । पाप करके पाप को 
छिपानेवाला महापापी है । आज जो छोटा-सा पाप हुआ होगा, वह (छिपाने पर) कल 
को बड़ा पाप होनेवाला है । बालक एक छोटा-सा पेन चुरा कर लाए और उसके माता- 
पिता उसे कुछ भी न कहें तो कल वह स्लेट-नोटबुक या पुस्तक तथा पैसे चुरा कर ले 
आएगा । धीरे-धीरे वह बड़ी-बड़ी चोरियाँ करना सीख जाएगा । अतः पहले से ही उसे 
हितशिक्षा दी जाए तो वह आगे बढ़ने से रूक जाएगा । नौका में छोटा-सा छिद्र हो जाय, 
उसे बंद न किया जाए तो धीरे-धीरे छिद्र बड़ा होने पर नौका डूब जाएगी । इसी प्रकार 
छोटे पाप करने से नहीं रुकोगे तो एक दिन बड़े से बड़ा पाय करने में नहीं हिच- 
'किचाओगे । फिर बाजी बिगड़ जाएगी । अतः जाने-अनजाने पाप हो जाएं तो उस पाप 
'का इकसर करो । उस भाई (के निमित्त) से एक चिड़िया मर गई, उसका इतना अत्यधिक 
यश्चात्ताप देखकर राजा श्रेणिक के दिल में विचार हुआ कि 'अहो ! मैंने अज्ञानद्शा में 
शिकार करते हुए कितने निर्दोष प्राणियों को बींध डाले । गर्भवती हिरणी को मार 
डाली, मैं तो इसके अपेक्षा भी भयंकर पापी हूँ ।' 

अब राजा ने दूसरे मनुष्य से पूछा - “भाई ! तूने क्या पाप किया है ?” वह खड़ा 
हुआ, 'आँख की अपेक्षा आंसू बड़े, इस न्याय से पाप की अपेक्षा पश्चात्ताप बहुत अधिक 
है। वह दो हाथ जोड़कर कहने लगा - “महाराजा ! इस तम्बू के कपड़े की अपेक्षा भी 
मेरा कलेजा बहुत काला है। मैं चोर का चोर हूँ और साहूकार का साहूकार हूँ । मेरे जैसा 
'कोई अधम नहीं है । एक बार एक गरीब मनुष्य अपने वेतन के दो सौ रुपये जेब में डालकर 
अपने घर जा रहा था । मैने उत्तकी जेब काट ली (और दो सौ रुपये उड़ा लिये) । थोड़ी 
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कोई बड़ा व्यापारी आया । सेठ उसके साथ बातचीत करने लगे । उस समय सुरेश ने 
व्यापारियों को कह दिया - “इस बूढ़े के साथ आप व्यापार-सम्बन्धी कोई बात मत 
करना । इसमें कुछ भी बुद्धि नहीं हैं। अगर मुझे पूछे बिना किसी सौदे की बातचीत 
करेंगे तो में मान्य नहीं करूँगा ।”” अब तो हद हो गईं न ? ऐसे समय में पिता को कितना 
दुःख होता है ? उनके मन में ऐसा.विचार आया कि धरती जगह दे तो में समा जाऊँ | . 
मन ही मन वह क्रुद्ध हो उठे कि एक' थप्पड़ मारकर इस 'नालायक को गही से उठा 
दूँ । एक बार जीभ तो -थोड़ी-सी कुलबुलाईं, किन्तु सेठ उस 5: स्से को (मन ही मन) पी 
गए । वह सुरेश को एक शब्द भी न कह सके, मगर दिल में बहुत आधात 
लगा । कोई नहीं था, उस समय धीरे-से सेठ ने उससे कहा - “बेटा सुरेश ! तू मे है क्‍यों 
हैरान कर रहा है ? मैंने कठोर परिश्रम (खून-पसीना एक) करके दुकान जमाई । मैंने इतना 
सब कमाया, फिर भी तू मेरी ऐसी अवदशा करने पर तुला है ?” यह सुनते ही सुरेश 
एकदम गुस्से में आकार चिल्लाया - “चुप रहो ! एक भी शब्द बोले तो,ठीक नहीं 
रहेगा ! अगर अधिक बड़बड़ की तो मैं दुकान पर चढने नहीं दूंगा !” "“ / .7 

पूत्र की ओर से नितान्त तीवघ्र अपमान १ पिता को लगा गहरा आघात 
बन्धुओं ) बेटे ने बाप की कीमत कौड़ी की कर डाली, फिर भी याप को उसके प्रति 
ममता नहीं छूटती । उसे उपाश्रय में आने का मन नहीं होता । कैसी करुण दशा है ? 
घर जांता है, तब बाप कहता है - “बेटा ! तू मेरी एक बात तो सुन !”” इस पर बेटा 
कहता है - “अब बकवास करना छोड़ दो । अगर अधिक बड़बड़ करोगे तो इस घर में 
रहने नहीं दूंगा । इंतना तो में अच्छा हूँ कि मैं तुम्हें भरपेट खाने-को देता हूँ न?” पुत्र 
का कोपकाण्ड देखकर बाप कांप उठा । सोचा कहाँ जाऊँ ? मेरी आपबीती किसे कहूँ? 
बह बहुत घबराया । फफक-फफक कर रोये ) फिर रोकर उन्होंने अपना हृदय हलका किया 
और भन ही-मन निश्चय किया यह उद्धत लड़का मुझे धुतकारता है, अतः अब मुझे दुकान 
पर नहीं जाना है । व्यवसाय की तरफ बिलकुल ध्यान नहीं देना है। उपाश्रय जाकर 
धर्मध्यान करना है ताकि आत्मा का कल्याण तो हो । मुझे कई बार संत चेतावनी देते 
थे कि परभव का पाथेय तैयार करने के लिए दो घड़ी उपाश्रय में त्तो आओ, धर्मध्यान 
करे और कुछ नहीं तो नवकारमंत्र की एक माला तो अवश्य फेरे | ब्लेक मार्केट करके 
धन इकट्ठा कर रहे हो, पर वह सब (परलोक में) साथ आमेवाला नहीं है। मंहारम्भ (तीब्र 
हिंसा) करोगे तो नरक में जाओगे और छलकपट और गलत तौल-माप कग्ेगे तो तिंय॑च 
बनोगे । सचमुच, मैंने बेटे के लिए इतने पाप करके धन इकट्ठा किया । पाप करने में 
मैंने किसी प्रकार का आगे-पीछे का विचार नहीं किया-। नरक में तो जाऊँगा तब 
जाऊँगा । पर मुझे बेटे ने इस समय तिर्यज्च जैसा परवश (पराधीन) बना दिया है | त्तो 
चलूं, अभी मैं-उपाश्रय चला जाऊँ । सेठ उपाश्रय गये, व्याख्यान जा घर आकर भोजन 
किया और सोये; परन्तु नींद नहीं आ रही थी ! टाइम पास नहीं हो रहा था | अतः सेठ 
को दुकान का विचार आया कि आज कौन आढ़विया आया होगा ? कपासिया को 
बराबर तौला होगा या नहीं ? सुरेश ने जामनगर से आया हुआ चेक बैंक में जमा कराया 
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दिये थे कि अपने से बड़ी महिला हो तो उसे माता के समान मानना और छोटी हो तो 
बहन समझना, अत्यन्त छोटी हो तो पुत्री तुल्य मानना । वह तो मेरी बहन के समान 
थी । बहन के प्रति कुद्ष्टि से कैसे देखा जा सकता है ? साहब ! मैंने यह भयंकर पाप 
किया है, यह मुझे आंख में पड़े हुए रजकण के समान खटकता है ।”' अब राजा ने चौथे 
व्यक्ति से पूछा - “बोल भाई ! तूमे क्या भूल की है ?" चौथे मनुष्य ने कहा - “मैं 
तो इन तीनों से बढ़कर पापात्मा हूँ । मुझे अपना पाप प्रकट करने में शर्म आती है । 
मैं बड़ा व्यापारी हूँ । एक बहुत ही गरीब विधवाबाई ने एक-एक पैसा इकट्ठा करके दो 
हजार रुपये को पूंजी जुटाई और मेरे पर विश्वास करके मेरी दुकान में ब्याज पर वह पूंजी 
रख गई । एक वर्ष तो मेंने उसे बराबर व्याज दिया । फिर मेरी नीयत बिगड़ी । मैं ने सोचा- 
“इसे अगर इसी तरह ब्याज देता रहूँगा तो मूल पूंजी की अपेक्षा ब्याज बढ़ जाएगा । अतः 
अब मुझे इसकी पूंजी हजम कर लेनी चाहिए ।' मैंने अपने मुनीम से कह रखा कि 'अब 
जब भी वह बाई पूंजी का ब्याज लेने आए, तो दुकान के ओटे पर चढ़ने मत देना । स्पष्ट 
शब्दों में कह देना कि 'कौन-सी पूंजी और किसका ब्याज ? हम कुछ नहीं जानते ।! 

सचमुच कुछ दिनों बाद उक्तबाई सेठ की दुकान पर आकर मुनीमजी से बोली - “मुझे 
अपनी पूंजी में से कुछ रुपये उठाने हैं। आप मुझे रकम का ब्याज और कुछ रकम मूल 
पूंजी में से दो ।' इस पर मुनीम ने कहा - 'कोन-सी मूल पूंजी और कौन-सा ब्याज ? 
क्या बकवास कर रही है ? चली जा यहाँ से !' यों कहने पर भी बाई गई नहीं । तब 
मैंने कहा - “यह बाई झूठी है । यहाँ यह पैसा रखकर नहीं गई और अपने गले पड़ 
रही है। इसे धक्के मारकर बाहर निकालो ।' ६: ९५४५ ने धक्के-मुक्के मारकर बहुत मुश्किली 
से उसे बाहर निकाली । दुकान के द्वार पर दो दिन तक आकर उसने सिर पटके, किन्तु 
साहब ! मेरा कठोर दिल नहीं पिघला । वह बहन तो चली गई । बेचारी ने पेट पर 
पट्टी बांधकर मुश्किल से दो हजार रुपये इकट्ठे किये थे । उसके दो हजार रुपये उसके 
लिए प्राण के समान प्रिय थे । मुझ पापी ने उसके प्राण हरण कर लिये । फिर उसका 
क्‍या हुआ ? यह तो मुझे पता नहीं । इस घटना के होने के कुछ दिनों बाद मुझे एक दिन 
किसी संत का समागम हुआ । उन्होंने हमें समझाया कि किसी की “अमानत रकम 
हड़पना, जेब काटना, जीव की हिंसा करना और परत्त्री के प्रति कुदृष्टि करना, ये महान्‌ 
पाप हैं। ऐसे पाप करने से जीव दुर्गत्ि में जाता है, वहाँ बड़े-बड़े दुःख भोगने पड़ते 
हैं । हंस-हंसकर बांधे हुए कर्म नरकगति में जाकर ग्रे-रोकर भोगने पर भी उनका अन्त 
नहीं आता । वहाँ तुर्म्े कोई भी छुड़ाने नहीं आएगा । कर्मो का कर्ज चक्रवर्ती व्याज 
सहित चुकाना पड़ता है। ह 

उस काले तम्बू में बैठे हुए चारों ही मनुष्य कहने लगे ? “साहब ! हमें अपनी भूल 
का भान हुआ तब से पश्चात्ताप का कोई पार नहीं है । प्रथम व्यक्ति कहता है - '“मेंनें - 
चिड़िया के प्राण हरण किये, अब मैं चाहे जो कुछ करूँ, पर उसके प्राण तो वापस 
आनेवाले नहीं है।'' दूसरा व्यक्ति कहता है - “मैंने जिसकी जेव काटी थी, उसे मैंने 
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है 


. इस सेठ की ऐसी वशा क्यों हुई ? जीवन में खुद ने धर्माचरण नहीं किया था और 
बेटे को भी धर्म के संस्कार नहीं दिये थे । जो उस्ते धर्म समझाया होता तो ऐसी दशा न 
होती । देबानुप्रियों ! मैं तो तुम्हें कहती हूँ कि तुम्हें अपनी दशा ऐसी /न. करनी हो, 
बुढापे में आत्मा का बिगाड़ न करना हो तो पाव घंटे या आधे घंटे भर बालकों को 
धार्मिक शिक्षण अवश्य ही दिलाओ । युक्ति, सूक्ति और अनुभूति के सहित धर्म की 
ध्योरी समझाओ । तुम्हारी दुकान पर अन्य धर्मी ग्राहक आए तो उसे भी. धर्म की प्रसाद ' 
दो । सबको समझाओ कि स्कन्दक ने पूर्वभव में एक काचरे की छाल उतारी तो उसे 
अगले भव में जीवित शरीर की चमड़ी उधेड़वानी पड़ी (चक्रवर्ती, करोड़पति या 
त्तीर्थकर को भी कर्म छोड़ते नहीं । कर्म का कर्ज चक्रवर्ती-ब्याज-सहित भोगकर चुकाना 
पड़ेगा । ऐसी सैद्धान्तिक बात तुम स्वयं समझो और दूसरों को समझाओ ।- 

बन्युओं ! जैनधर्म के सिद्धान्त तो सौ टंच सोने जैसे हैं । यदि इस भव और परभव 
में सुर्री होना हो तो बीतराग-प्ररूपित सद्धर्म का आचरण करो । धर्म ही जीव का सच्चा 
मित्र है । इस भव में अथवा अगले भवों में जीव के साथ रहने और जानेवाला तो धर्म 
ही है । इसलिए धर्म के कार्य में जरा भी प्रमाद न कये । धर्म के कार्य को केवल वादा 
कर लेने मात्र से फायदा (लाभ) नहीं होता । धर्म का नाम तत्काल नकद देकर यानी 
'तदनुरूप शीघ्र आचरण करके निपटाना सीखो, पाप के काम में विल॑म्ब करो । आयुष्य 
और आरोग्य का कोई भरोसा नहीं है । अत: धर्मकार्य में जगा भी बिलम्ब नहीं करना ' 
चाहिए । कहावत है - “अच्छे कार्य में सौ विष्न' यों समझकर शुभ कार्य या शुद्ध धर्म 
कार्य में विलम्ब मत करो । सुकृत भी शीघ्र ही करो । जब भी अन्तर में धर्माराधना करने 
का भाव जगे, तब भाव को तुरंत आचारित कर डालो । क्योंकि आये हुए भाव कब 
चले जाएँगे, इसका कोई भरोसा नहीं है। प्रथम तो पुण्य का शुभ भाव, .या शुद्ध धर्म 
का भाव अन्तर में जगना ही कठिन है, फिर उसके विषय में उधार रखना, स्वयं को 'जान 
बूझकर सद्धर्मी आत्मा का खेल खत्म करने जैसा है। अतः सुकृत या सद्धं्प करने का 
भाव जगे, त्व कल करेंगे या फिर कर लेंगे, ऐसा विचार कदापि न॑ करो, क्योंकि एक 
क्षण के बाद क्‍या होनेवाला है उसे हम नहीं जानते | अतएव कोई व्रत, नियम लेने का, 
दान देने का, शीलपालन करने का, तपश्चरण करने का, सामायिक करने का अथवा पंच 
परमेष्ठी भगवन्तों के नाम-स्मरण का, जपे का, या भगवती दीक्षा लेने का भाव अन्तर 
में जागे तो शीघ्र ही उसे क्रियान्वित करो, तदनुरूप आचरण करो । कहा भी है: . 

'..._ जय नावं न॑ पीडेड, चाही नाव न बड्‌ढड़ ।_ 

जाविंदिया न हायेति, वाव, धम्मूँ, समायरे ॥/ ; 
' “-., ,. - दश. सूत्र, अ-८, गा-१८ 

*जबतक इस शरीर को बुढ़ापे ने पीड़ित नहीं किया, जबतक यह तन-मन कैन्सर, 
लकवा आदि शारीरिक या चिन्ता - उद्विग्नवा, क्रोधादि कपाय, कामादि विकारों से ग्रस्त 
नहीं होता, जबतक पाँचों इच्ध्रियाँ. क्षीण नहीं होती, तबतक सद्धर्म का. आचरण कर 
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हूँ। दुनिया में अनेक प्रकार के दलाल होते हैं। कोई जवाहरात की, कोई कपड़े की, कोई 
अनाज की दलाली करता है, पर मैं तो कन्याओं का दलाल हूँ । किसी को कन्या नहीं 
मिलती हो, तो उसके लिए मैं कन्या ढूंढ कर लाता हूँ । फिर भले ही वह मुसलमान, मोची 
की, या कोल की बेटी हो, परन्तु में तो बनिये की लड़की है यों कहकर किसी के साथ 
शादी करा देता हूँ । इस प्रकार में दूसरों का धर बसा देता हूँ। मैं ऐसा धर्मी हूँ ।'' 

इस प्रकार राजा और अभयकुमार ने सबसे पूछा । उनमें सभी पाप करके धर्मी 
कहलानेवाले नहीं थे । अपितु कुछ सच्चे धर्मी भी थे । वे कहने लगे - “साहब ! आप 
का फरमान था, इसलिए हमें आना पड़ा । किन्तु धर्म कोई प्रदर्शन की वस्तु नहीं है । 
धर्म तो अन्तरात्मा में बसा हुआ होता है। मैं धार्मिक हूँ धर्मा को ऐसा बिल्ला लगाना नहीं 
होता । हीरे का मूल्य जौहरी आंक सकता है, वैसे ही जो मनुष्य धमिष्ठ है, उसे किसी को 
कहने जाने की जरूरत नहीं पड़ती, वह तो अपने गुणों से स्वतः परखा जाता है । 

श्रेणिकगजा और अभयकुमार ने देखा कि पाप करके पश्चात्ताप करनेवाले थोड़े-से 
निकले । जगत में सच्चे धर्मी कम हैं, अधर्म-पाप करके स्वयं को धर्मी कहलानेवालों 
की संख्या अधिक है ॥ श्रेणिकराजा ने अभयकुमार से कहा - “बेटा ! तेरी बात सच्ची 
है। ऐसे अधर्म-पाप करके उसे छिपानेवाले पापी को क्‍या होगा ? पाप को पाप और 
धर्म को धर्म, जेसा हो बैसा यथार्थ रूप से मानना, यह है सच्ची समझ ! और अधर्म 
को धर्म और धर्म को अधर्म मानना तो मिथ्यात्व है । जो व्यक्ति धर्म का यथार्थ स्वरूप 
समझकर उसका आचरण करे, वही सच्चा धर्मी है ।” 

देवानुप्रियों ! इस दृष्टान्त पर से यह सार ग्रहण करना कि अगर तुमसे कोई पाप हो 
गया हो, तो उसे छिपाना मत । पाप को कबूल कर पश्चात्ताप करके उसका प्रायश्चित्त 
करना । साथ ही पुनः नया पाप न हो, इसका ध्यान रखना तथा पाप भीरु बनना । पाप 
भीरू बने बिना पवित्र नहीं बना जा सकता और भवभीरु बने बिना भवकड्ी नहीं हो 
पाती । अतः प्रतिक्षण पाप न हो, इसको सावधानी रखना । जितना पर (वस्तु या व्यक्ति) 
का संग, और पर की प्रीति छूटेगी, उतना पाप भी कम होगा । 

बलराजा धर्मघोष मुनि के दर्शन करने गए । उनकी चाणी सुनकर मन में निश्चय किया 

“मैंने अनन्तकाल से 'पर' का संग किया है-और 'पर' को पंचायत-में पड़कर मैंने 
अपनी आत्मा को बिगाड़ा है। अब मुझे पर का संग नहीं चाहिए । मुझे यधाशीघ्र पुदूगल 
की प्रीति छोड़कर आत्मा के साथ प्रीति करनी है, तो दीक्षा ले लूं।' एक बार वाणी सुनकर 
वैराग्य रंग में रंगा गए | अब बलराजा अपने पुत्र को राज्यभार सौंपकर संयम लेंगे । 
जिसे बैराग्य का रंग लगता है, उसे संसार में एक क्षण निकालना भी भारी लगता 
है । अत: अब बलराजा दीक्षा लेंगे | उसका भाव यथावसर कहा जाएंगा । 
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हुईं है ? तेरे लिए उन्होंने कितना पुरुषार्थ किया है और तू ऐसा करे तो उन्हें कितना 
आघात लगता है ?” इस प्रकार मित्र ने सुरेश को समझा-बुझाकर उसके पास से फंड 
में लिखाये हुए १००९ रु. निकलवाये और मगनलाल सेठ को दिए । सेठ ने स्वयं जाकर 
संघ को वे १९००१ रु. दे दिए । इससे उनकी आत्मा की शान्ति हुई । परन्तु अब,संसार पर 
से सेठ का मन उठ गया । पुत्र के प्रति मोह नहीं रहा । धर्म का वास्तविक स्वरूप अब 
समझ में आया । स्वयं वे जिंदगीभर धर्माचरण नहीं किया, दान-धर्म में धन का सदुपयोग 
नहीं किया, इस बात॑ का बहुत पश्चात्ताप होने लगा, परन्तु अब उनका पछताना रंडापा 
आने के बाद चतुराई करने के समान किस काम का ? सेठ का मित्र अब प्रतिदिन उसके 
पास आकर धर्म का स्वरूप समझाता था । यों करते-करते एक दिन सेठ.का.,आयुष्य 
पूर्ण हो गया और सुरेश के घर से उसके पिता ने सदा के लिए अलबिदा ले ली | 
अपने सगे-सम्बन्धियों को सेठ की मृत्यु के समाचार दिए । सेठ की अर्थी बांधी 
गई, उस समय सुरेश जोर-जोर से कण्ठ फाड़कर सेठ की अर्थी पकड़कर रोने लगा - 
“पिताजी ! आप मुझे छोड़कर चले गए ! अब मैं अकेला हो गया । मेरा कोई नहीं 
है। अब मेरी सार-संभाल कौन रखेगा ? मुझे हितशिक्षा कौन देगा ?" यों कहकर खूब 
'करुण स्वर में विलाप करने लगा । सगे-सम्बन्धी उसके मस्तक पर हाथ रखकर कहने 
लगे - "भाई ! शान्ति रखो । देर-सबेर एक दिन तो सबको जाना ही पड़ेगा ।” उसका 
रुदन देखकर सबकी आँखों में अश्रु उमड़ पड़े । आखिर सबने सेठ की अन्तयेष्ठि क्रिया 
की । यह सब निपटने के बाद सुरेश भे अपने पिताजी का एक फोटो सुन्दर फेम में 
भढ्वाकर दुकान में टंगाया । उस पर पुष्पहार पहनाकर वह पूजा करने लगा । उसने अपने 
पिता को केसे-कैसे दुःख दिए हैं, यह सब जानते थे, परन्तु किसी ने उसे कुछ कहा 
नहीं । मगर सेठ के मित्र ने कहा - “सुरेश ! अब, तू यह' मिथ्यादम्भ क्रिसलिए कर 
रहा है ? तूने अपने पिता को. एक दिन भी सुख नहीं दिया । अब उनके मरने के बाद 
तू जोर-जोर से गला फाड़कर रोता है ! तूने उनको जीते-जी तो जाना-समझा नहीं, और 
मरने के बाद उनकी पूजा करने बैठा है, इसका क्या अर्थ है ? दुनिया में तेरे सरीखा दम्भी 
कौन है ?” यों कहकर उसे खूब फटकारने लगा । «६ ३४ 
संक्षेप में, मुझे तो तुम्हें इतनी ही बात कहनी थी कि यह संसार असार है । कुटुम्ब- 
क्रबीला तथा परिवार.और पैसा कोई 'भी परलोक में जीव को त्राण < रक्षण एवं शरण 
देनेवाला नहीं है! अतः संसार की माया-ममता छोड़ दो । कहा भी है '- अ 
आज मीठा है यद्द संसार, कल को दुःख है पारावार । इससे प्यार क्यों कहू? 
आज जिसका है साथ, कल को तज देगा वह साथ । इससे प्यार ज्यों करें १ 
- तुम समझ लेना । इस-संसार से प्यार करना योग्य नहीं है। अगर संसार से प्यार करने 
गए तो मगनलाल सेठ जैसी दशा हो जाएगी । अगर संयम नहीं ले सकते हो तो संसार 
में अलिप्त भाव से रहो ।. . 0 0 क ह 
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हुआ होता है, इसलिए वहाँ कोई मौज मजा करने के लिए नहीं जा सकता । परन्तु अगर 
उस बन में एक मयूर पहुँचकर टहुकने लगे तो सभी सर्प वहाँ से भाग जाते हैं ! कल्याण 
मंदिर स्तोत्र में सिद्धसेन दिवाकर ने पार्श्नाथ भगवान्‌ की स्तुति करते हुए कहा - 
हृदवर्तिनि त्वयि चविभो / शिथिली भवन्ति, 
जन्वो: क्षणेन निबिडा, अपि कर्मबन्धा; / 
सद्यो. भुज॑गममय इच  मध्यभाग, 
मभ्यागते.._ चनशिखण्डिनि_ चन्दगस्य ॥7 
भगवन्‌ ! जो मनुष्य हृदय में आपको धारण करता है, उसके गाढ़ से गाढ़ कर्मों 
के बन्धन क्षणभर में शिधिल हो जाते हैं । किस प्रकार ? जेसे चन्दन वृक्ष के चारों 
ओर विपैले सर्प लिपटे हुए रहते हैं । यदि उस बन में मोर 38: कने लगे तो सर्प बहुत 
शीघ्र पलायित हो जाते हैं ! क्योंकि मोर सांप का कट्टर शत्रु है । यहाँ समझना यह है 
कि चन्दन वृक्ष के चारों ओर सर्प लिपटे रहते हैं, किन्तु सर्प में (चन्दन 'की) सुगन्ध या 
शीतलता नहीं आती । वैसे ही अपनी आत्मा निश्चयनय की अपेक्षा से तो चन्दनतरू 
जैसा शीतल और सुगन्धवाला है, परन्तु उस पर क्रोध, मान, माया, लोभ, राग, द्वेष, 
मोह तथा विषय एवं कपाय के जहयैले सर्प लिपट गए हैं, इन सर्पो को भगाने व्छे लिए 
वीतराग वचनरूपी मयूरों का एक टहुकार बस है ! कहा भी है - 
आत्म-चन्दन पर कर्म-सर्पनु, नाथ ! अतिशय जोर, 
त्त 52 दूर करवा, आप प्रधारो बनी मोर, 
आवो - आदबो हे बीर (प्रभु) स्वामी, मारा अन्तरमां (२)... आवो... 
वस्तुतः आत्मारूपी चन्दन वृक्ष पर विषयों और कपायोंरूपी सर्पों का भर्यकर जोर 
चढ़ गया है । उसे उतारने क्यो लिए इस स्वयं बीतराग प्रभु अपने समक्ष उपस्थित नहीं 
हैं, किन्तु वीतराग के उत्तराधिकारी संतरूपी मयूर तुम्हारे समक्ष वीतरागवाणी का अपर र्‌ 
टहुकार करते हैं कि यदि तुम्हें शीतलता और सुगन्‍्ध चाहिए तो कपायों को कसाई के 
समान क्रूर समझ कर दूर करो और विषयों का वमन करो । अन्यथा, सर्प चन्दन वृक्ष 
पर पड़े रहने पर भी शीतलता और सुगन्ध प्राप्त नहीं कर सकता, क्योंकि उसमें 
जहर भरा हुआ है । वैसे ही अगर तुम प्रतिदिन उपाश्रय में आकर संत के पास बैठ 
जाओ, इतने मात्र से शीतलता नहीं मिलेगी, किन्तु यदि तुम क्रोध, मान, माया, लोभ, 
मोह, ममता, निन्‍दा और ईर्ष्या के जहर निकाल दो तो शीतलता मिलती है और आत्म- 
स्वरूप का भान हो जाता है । * * 
बन्धुओं ! तुम सोचो, वर्षों से तुम वीतराग भवन में आते हो, बताओ तुमने कपायें 
कितनी 'कम की । जरा-सा अपना मनचाहा काम न हुआ तो तुरंत क्रोध भड़क उठता 
है। कोई तुम्हें जया-सा अप्रिय शब्द कहे तो हक अत्यधिक गर्म हो उठते हो । बोलो, 
ऐसी स्थिति में शीतलता कहाँ से मिल सकती है ? आत्मारूपी चन्दन पर कर्मरूपी सर्प 
लिपट गये हैं, उन्हें दूर करने के लिए वीतरागवाणी का आलम्बन लेना पड़ेगा । मोर 





सुकृत्य करके पाथेय (भाता) नहीं बांधोगे, तो आगामी भव में दु:ःखी बनकर करुण ऋन्‍्दन 
करोगे तो कोई तुम्हारी (बात) नहीं सुनेगा । अत: अब भी समझो । लक्ष्मी चंचल है । 
आयुष्य का क़ोई भरोसा नहीं है। अच्छे-अच्छे चक्रवर्ती, वासुदेव, राजा-महाराजा और 
श्रेष्टठंगण भी हाथ मलते-मलते चले गए । कालराजा तो मुँह फाड़कर बैठे हैं। वे कब 
दौड़कर आ धमकेंगे, इसका कुछ पता नहीं है ।-भरे जवानी में भी पुत्र, पिता, माता 
आदि सभी स्वजन सम्बन्धियों को छोड़कर जाना पड़ता है। अपार सम्पत्ति .का स्वामी 
भी खाली हाथ जानेवाला है । जब जी  । 

धर्म की महिमा अलौकिक है ? इस लोक में वैमानिक आदि देवलोकों के-ऊँचे 
से ऊँचे सुख तथा (बीतरागीक्त) उत्कृष्ट मोक्ष का सुख, ये दोनों क्रमशः पुण्य तथा 
भावधर्म के प्रसिद्ध फल हैं । धर्म का फल दो प्रकार का है ५ अनन्त फल और 
परम्परा फल । धर्म के अनन्तर फल के रूप में भाव-ऐश्वर्य, अर्थात्‌-(धर्म-साधना में) 
अनुकूलता, उदारता, पापनिन्दा इत्यादि गुणों की प्राप्ति होती है, एवं राग-द्वेषादि का नाश 
होता है और परम्पराफल में अच्छी गति में जन्म होना, तथा उत्तम स्थान की “परम्परा से 
मोक्ष की प्राप्ति होना है ! ४ ० व ह 

देवलोक में उत्तम रूप की सम्पत्ति, उत्तम ऋरिद्रि, वैभव तथा स्थिति ड्रत्यादि का 
उपभोग, निर्मल इन्द्रियाँ, वैक्रियशक्ति, उत्कृष्ट भोगों के साधन, दिव्य विमान, मनोहर 
उद्यान, सुन्दर जलाशय, रूपवती अप्सराएँ, रमणीय नाटक, निपुण सेवक और 
उदारभोग, ये सब पुण्य से मिलते हैं। पुण्य के योग (उदय) से देवलोक से च्यवकर भी 
आर्यदेश, उत्तमकुल, जैनधर्म में जन्म, सुन्दर रूप, नीरोगता, उत्तम बुद्धि इत्यादि धर्म से 
प्राप्त होते हैं । । रे 

बन्धुओं ! इसीलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - धर्म श्रेष्ठ चिन्तामणि, उत्तम कल्याण- 
स्वरूप, एकान्तहितकारक और परम अमृत है, साधु और गृहस्थ दोनों के लिए उपयोगी 
है। धर्म पारसमणि से भी श्रेष्ठ है और संसार भयंकर दुःखकारक है । अतः धर्मांचरण 
करने का यह अमूल्य अवंसर है | अब तो जागो, आत्मा को पहचानो और विययों पर 
विजय प्राप्त करो । मैंने कल कहा था कि-धर्म के कोर्य में विलम्ब न करो, एक 
नीतिकार ने भी कहा है - का जहा कब) 

“ध: कार्यमद्य कुर्चाव, पूर्वाक्षे चापराद्षिकम्‌ । 
नहि प्रतिक्षते: मृत्युड, कृतमस्य न वा कृतम्‌ ॥/7 

आगामी कल को करें योग्य कार्य आज ही कर लो । अपराद्न में करने योग्य कार्य 
को पूर्वाह्न में कर लो । मृत्यु तुम्हारी इंतजार नहीं करेगी कि तुमने अपना कार्य (कर्तव्य) 
पूरा किया था नहीं किया ? ट् 2 

सारांश यह है कि सब यहीं छोड़कर, केवल पुण्य-पाप साथ में लेकर परलोक में 
जाना है । इसलिए जितनी हो सके, धर्मासधना कर लो, ताकि प्रत्येक जन्म में शान्ति 
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“निंदगयाएणं भंते नीवे कि जणयड्ड ? निंदगयाएणं पच्छाणुतावं 
जणयइ्ड पच्छाणुतावेणं विरन्‍नमाणे करणगुणसेढि पड्चिवज्नडइ, 
करणगुणसेढि पडिवण्णेयणं अणगारे गोहणिन्जं कम्मं उग्धांएड ॥7? 

उत्त. सू. अ.-२९, सूत्र-६ 
इसका भावार्थ यह है कि-''आत्मनिन्दा करने से पश्चात्ताप होता है, और पश्चात्ताप 
से साधक वैराग्यवान्‌ बनकर करण-गुणश्रेणी (क्षपकश्रेणी) प्राप्त कर लेता है । क्षपक 
श्रेणी-प्राप्त अनगार मोहनीय कर्म का उद्घात (नाश) कर डालता है ।” 
आत्मनिन्दा करने से ऐसा लाभ होता है, जबकि पर निन्‍्दा करने से अशुभ कर्मबन्ध 
होता है । आत्मा को उज्ज्वल बनाना हो तो एक-एक गुण को अपनाते जाओ और दोषों 
को दफनाते जाओ । जीवन में से एक-एक दोष को दूर करते जाओगे त्तो एकदिन अपना 
आत्मा गुणों की खान के समान हो जाएगा 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


जिनके जीवन में गुण भरे हुए हैं, ऐसे गुणों की खान के समान धर्मघोषमुनि 
५०० शिषप्यों के परिवार-सहित इन्द्रकुम्भ उद्यान में पधारे हैं । वीतशोका नगरी के 
महाराजा उनके दर्शनार्थ पहुँचे । उनकी वाणी सुनी, जो उनके हृदय में सीधी उतर गई । 
बीतरागवाणी का टहुकार राजा के अन्तरतम तक पहुँचा । अतः विषय-कपषाय के सर्प 
जो (कुण्डली मारकर बैठे थे) एकदम पलायन कर गए । उनको यह हृदयंगम हो गया कि 
यह संसार जलता हुआ दावानल है। इसमें आधि-व्याधि-उपाधि का घूरा (उकरड़ा) है। 
स्वार्थ का मैदान है । सच्चा सुख और शान्ति त्याग में है । इन संतों के पास कुछ नहीं 
है, ये अकिंचन हैं, फिर भी कितने प्रसन्न हैं ? समाधि (भाव) में कितने स्थिर हैं ? सच्चा 
संत (किसे कहा जाए ? जो शान्ति प्राप्त कराए, वही संत है । जो संत (झगड़े- 
झंझटों), जिद्द या वाद-विवाद) का अन्त लाए, वह संत है । जो भव (संसार) का 
अन्त करे-करावे, स्वयं भगवन्त बने, दूसरों को भगवन्त ननावे, वह्दी सच्चा संत्त 
है। जिन्होंने संसार की आसक्ति की ग्रन्थी (गांठ) काट डाली है, तथव राग, द्वेष, मोह, 
काम, क्रोध, मान, माया, लोभ, ईर्ष्या, मद, मत्सर आदि कपायों-नोकपायों की ग्रन्थी 
(गांठे) भी छिन्नभिन्न कर दी है, वे हो सच्चे निग्रनंन्थ हैं । ऐसे संत आत्ममस्ती में ऐसे 
मस्त होते हैं कि उन्हें आहार करने के लिए खड़ा होना पड़े या बैठना पड़े तो उनकी 
आँखों में पश्चात्ताप के आंसू उमड़ पड़ते हैं, कि प्रभो ! मेरे आत्मा का स्वभाव तो 
अनाहारक है, और में उस दशा को अभी तक प्राप्त नहीं कर सका, इसलिए मुझे 
आहार करना पड़ता है ) इस शरीर को (धर्मपालनार्थ) टिकाने के लिए मुझे आहार 
करना पड़ता है। जब आहार करे हैं, तो निहार भी करना होता है। प्रभो ! मैं कब अनाहार 
'की दशा को ग्राप्त करूँगा ? और आत्मा की अखण्ड समाधि कब प्राप्त करूँगा ? सच्चा 
सन्त ऐसा चिन्तन करता है । प्त्+- 
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हो गई तो उसे मार खाना पड़ा । बैसे ही चह आत्मा भी (निश्चियनय से निरंजन, निराकार 
और ज्योति स्वरूप है, परन्तु मोहराजा के मैले मकान में ठाठ से मटरगश्ती करने हेतु 
जब ग्रविष्ट हुआ, तब मारन खाये तो क्या खाएया 2? ,. ८: «-* : 

... बन्धुओं ! ऐसा (कमलवत्‌ निर्लिप्त) चैतन्यदेव दुःख के कारण इस शरीर में आकर 
फेस गया है । तुम किसी जगह जाओ और वहाँ अनुकूलता नहीं मिले तो वहाँ.से निकल 
सको, ऐसा भी नहीं है, तो मन में यों तो कहो न - “आ फंसे भाई .! आ फंसे ।'जीव 
की आज ऐसी स्थिति हो गई है । इस जीव (आत्मा) ने अनन्त भवों में भूलें की हैं। भूलें 
हुई हैं, इसीलिए तो ज्वाला उठी है। अब यह ज्वाला बुझाना है। इस भूलों की जो सजा 
मिली है, उसे समभाव से सहन कर लो ! यदि समत्वपूर्वक सहन नहीं करोगे तो इससे 
भी एक चार गुना बड़ी ज्वाला भड़केगी । मान लो, किसी व्यक्ति ने कोई चीज रास्ते 
में रखी है, दूसरा मनुष्य वहाँ से गुजरा । भूल से भी उसका पैर उस वस्तु से छू गया । 
अब उस वस्तु का मालिक उस आदमी से कहे - *' भाई ! जरा देखकर चल ।!” उप्त समय 
वह व्यक्ति कह दे कि मेरा पैर भूल से ही तुम्हारी वस्तु को छू गया है तो बात वहीं सुलझ 
जाती है, परन्तु वह व्यक्ति यों कहे कि - “तुझे कुछ भान है या नहीं ? यह वस्तु तूने रास्ते 
में क्‍यों डाली है ?” इस पर वस्तु का मालिक कहे - “तेरी आँखें हैं या नहीं ?'' यों बात 
आगे से आगे बढ़ती जाती है और बड़ा भड़ाका हो जाता है। परन्तु यदि भूल को कबूल 
कर लिया जाए तो थोड़े-से में बात निपठ जाती है । इसके विपरीत अगर बाताबाती करके 
आगे बढ़ते जाएँ तो बड़ा भड़ाका हो जाता है । फलतः अपनी आत्मा ने जन्म-जन्म में 
उसी भूल की पुनरावृत्ति करके भूलों का पात्र बनकर दुखों के घर रूपी शरीर में प्रवेश 
किया है। अतः भूल को सहन कर लो तो पुनः-पुनः वह दुःख नहीं आएगा । 

यह शरीर कैदखाना है ! यह शरीर है तो दुःख है यह बात तो समझ में आ गई 

न ? तुम दुःख से घबरा भी गये हो । अब अगर यह दुःख नहीं चाहिए तो, पुनः बार- 
बार शरीर प्राप्त न करनी पड़े, दूसरे शरीर में केद न होना पंड़े, ऐसा लक्ष्य रखो ! दुःख 
आता है, तब मन आकुल-व्याकुल हो जाता है। परन्तु भविष्य में ऐसा दुःख न भोगना 
पड़े, उसके लिए तुम्हारी सावधानी कितनी है ? वास्तव में इस पर गहराई से समझो तो 
8५२६ मे होगा कि हम ही उस कैद को सुदृढ़ करनेवाले हैं। क्योंकि हमें कैद कैदरूप लगी 
नहीं है। सचमुच यह शरीर कैदखाना है । कैदी को कैदखाने में बंद्‌ करने के बाद बह 
उसे छोड़कर बाहर नहीं जा सकता । जेल प्रज्वलित होती है तो उसके साथ-साथ कैदी 
भी प्रज्वलित हो उठता है | वैसे ही आत्मा भो शरीररूपी जेल में बंद है, इसलिए शरीर 
के दुःख से उसे भी दुःखी होना पड़ता है । साथ ही दुःख के समय बह (आत्मा) शरीर 
से बाहर निकल नहीं सकता । एक दृष्टि से देखें तो इस शरीर की अपेक्षा घर अच्छा है, 
क्योंकि जिस घर में आग लगती है, उस घर में अन्य कोई भय या संकट आता है, तो 
गृहस्वामी घर से बाहर निकल जाता है और भय या संकट के चले जाने पर वापस घर 
में प्रवेश कर सकता है । अत: शरीर घर होता, तो अच्छा था, पर यह तो जेलखाना 
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का था । सेठ मन में यों सोचते थे कि अब बेटा बड़ा हो गया है, पढ़ा लिख भी गया 
है, इसलिए अधिक बड़ा व्यवसाय करेंगे । मुझे अब शान्ति मिलेगी । परन्तु भावी में कुछ 
ओर ही होना था । सुरेश व्यापार में लग गया । धीरे-धीरे उसने सारी लगाम अपने हाथ 
में ले लो । स्वयं ३9.28 8 में बहुत प्रवीण हो गया था । इसलिए उसे पिताजी की रीति- 
नीति पसंद नहीं थी । सुरेश को कहते रहते थे - “बेटा ! दुकान का प्रत्येक 
काम अपने हाथ से करना चाहिए । नौकर होने पर आदमी को परवश नहीं होना चाहिए। 
गाड़ियों में आये हुए माल को तुलवाने, गोडाउन में भाल को व्यवस्थित ढंग से रख्याने 
के लिए स्वयं जाना चाहिए। भौकरों के भरोसे काम नहीं करना (” इस प्रकार सेठ पुत्र 
को हितशिक्षण देते थे, मगर सुरेश को यह अच्छा नहीं लगता था । सुरेश आधुनिक 
पद्धति का मनुष्य था । इसलिए सौ रुपयों में एक वैतनिक मनुष्य जो काम कर सकता 
हो, उसमें स्वयं को रूक जाना पड़े, यह उसको पसंद नहीं था । हिसाब-किताब की लम्बी- 
चौड़ी बहियाँ और चमड़े के पुट्ठों में हाथ से बांधी रू नोटबुर्के उसे नापसंद थी । दाबात 
और कलम भी उसे रखने पसंद नहीं थे । बाजार के बीच में खड़े रहकर भावताल के 
विषय में जोर से चिल्लाने की जो अधिकांश व्यापारियों की आदत थी, वह भी सुरेश को 
पसंद नहीं थी । मतलब यह कि पित्ता सुरेश को जो भी सीख देते, बह उसे कटकट लगती 
थी । फिर चह छोटी-छोटी बातों में पिता को गरेकटोक करता था । एक दिन मगनलाल 
सेठ दुकान के चौतरे के पास खड़े रहकर किसी व्यापारी के साथ किसी वस्तु के भावताव 
की बात कर रहे थे, तब सुरेश ने उन्हें टोका । सेठ को यह अच्छा नहीं लगा । परन्तु उस 
समय वे कुछ बोले नहीं । इसके बाद चह बाजार में जहाँ-तहाँ खड़े रहने में हिचकिचाते 
थे। धीरे-धीरे पिता-पुत्र अत 5 चुकाने से लेकर सौदा करने के बारे में आपसी मतभेद 
खड़े होने लगे । सुरेश की कोई भी बात सुनता नहीं था । वह अपनी मनमानी 
करता था । विनोंदिन सेठ के स्वाभिमान को चोट पहुंचती थी । जवान पुत्र को अधिक 
क्या कहना ? यह सोचकर सेठ मौन रहते थे । यरन्तु रे इतने से ही रुका नहीं, अपितु 
दूसरे व्यापारियों की उपस्थिति में अपने पिता को जैसे-तैसे नीचा दिखाता रहता था । 
पिता जरा-सा उसे कुछ कहने जाते तो वह तुरंत बोल उठता - “अबे, बैठ न बूढ़े ! अब 
तुम्हें हमारे काम में माथा-फोडी नहीं करना है ।” कई बार तो वह पिता को गद्दी से उठाकर 
मुनीम जहाँ नामा लिखने बैठता था, वहाँ बिठा देता था । इस प्रकार सुरेश पिता का 
खुल्लं-खुल्ला अपमान कर बैठता था। 
सेठ के हृदय में भारी सन्‍्ताप $ सुरेश की इन हरकतों से पिता मन ही मन क्रोध 
से उत्तेजित हो उठते थे कि यह छोकरा क्या समझता है ? यह सब किसने खड़ा किया 
है ? मैंने अपनी सारी जिंदगी इस दुकान को जमाने अपनी प्रतिष्ठा बढ़ाने में लगाई । 
व्यापारी वर्ग में मेस सम्मान है । बीस-पच्चीस हजार का सौदा तो मैं आसानी से कर 
लेता हूँ । उसे ऐसा सब ४९६ का सेठ का मन हो जाता है। पुत्र मुझे इतना सताता 
है। फिर भी सेठ समझते हैं कि जवान पुत्र है, और इसने सब काम अपने हाथ में ले 
लिया है । धीरे-धीरे यह ठिकाने आ जाएगा । यों वह मन को मनाते रहते थे | एक बार 
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मानवभव का प्रत्येक क्षण अमूल्य है । लाखों-करोड़ों रुपये देने पर भी मानवभव 
की एक क्षण भी खरीदने की किसी में ताकत नहीं है । वह क्षण कितना मूल्यवान है, 
इसका अंदाजा लगाओ । कोई तुम्हें यों कहे कि तुम्हारी जिंदगी धूल में मिल गई, तो उत्त 
पर तुम्हें गुस्सा आएगा या नहीं ? परन्तु इस जिंदगी की धूल जितनी कीमत भी (प्रायः) 
तुम्हारे मन में नहीं है और सब वस्तुओं का जितना मूल्य तुमने आंका है, उतना मूल्यांकन 
तुमने इस मानवजीवन का नहीं किया । (तुम्हारे या तुम्हारे परिवारिक जन के हाथ से) 
घी, तैल, दूध आदि ढुल जाए तो तुम्हारे उद्गार ऐसे निकलते हैं - अरर...! छुल गया । 
पुराने जमाने में बही-खाते काली श्याही से लिखते थे और लिखे हुए को जल्दी सूखाने 
के लिए उस पर चिपटी भर काली रेत डालते थे । अगर कोई 2-58 -भर रेत 
बाहर फेंक देता तो उसे डांटते-डपटते थे । क्योंकि इन सब वस्तुओं की और 
कीम वे जानते और करते थे । क्या इतनी कीमत आपलोग इस जिंदगी की करते हैं ?. 
घी, तेल, दूध अथवा धूल का नुकसान हो जाए तो मन में एक धक्का लगता है, परन्तु 
इस जिंदगी के बहुत-से घंटे, दिन, पक्ष, महीने और वर्ष प्रमाद में व्यर्थ।गए, क्‍या इस 
बात का धक्का तुम्हें लगता है ? इसीलिए ज्ञानीजन कहते हैं - जिंदगी को तुमने धूल की 
अपेक्षा भी हलकी समझी है !” जब तुम्हारे मन में यह विचार उठेगा कि मैंने अपने 
मानवजीवन के इतने वर्ष विषयों और कपायों में तथा प्रमाद में बिता दिये, आत्मा के 
लिए कुछ भी नहीं किया, परभव में, मेरा क्या होगा ? ऐसा धक्का मन में लगेगा, तभी 
जिंदगी की कीमत तुम्हें समझ में आएगी । यदि ऐसा नहीं होता है तो समझ लेना कि 
मैंने घाटे का व्यापार किया है। * * | ह 
बलराजा को यह भलीभांति समझ में आ गया कि मैं जबतक इस मानवजीवन 
का मूल्य नहीं जानता-समझता था, तबतक तो मैंने घाटे का व्यापार किया । अब मुझे 
घाटे का व्यापार नहीं करना है| कोई भी व्यक्ति एक आना लेकर बदले में रुपया नहीं 
दे देता और दे देता है तो तुम उसे बज्मूर्ख ही कहोगे न ? तो कामभोगों के क्षणिक सुख 
में तल्लीन होकर दीर्घकालिक दुःख को मोल ले ले, उसे कैसा मनुष्य कहना ? बलराजा 
को अब शाश्वत सुख प्राप्त करने की तमन्ना जागी है। अब उसे संसार के क्षणिक सुख 
अच्छे नहीं लगते । प्रकारान्तर से भी उन्हें ऐसा विचार हुआ कि यह राजमुकुद भव का 
भार बढ़ानेवाला है । रे 2 हो 4० ' ७2, ३ 2 05 2 
राजाओं को 'कदम-कदम भय लगा रहता है । वे अकेले बाहर नहीं निकल सकते। 
उन्हें खाने-पीने में, पहनने और रहने में सर्वत्र भय लगा रहता है। क्योंकि जिसके पास 
जितनी बड़ी गज्यसत्ता होती है, उसके उतने ही अधिक शजु होते हैं। ऐसे तथाकथित बड़े 
आदमियों को खाने में जहर दे दिया जाता है। उसकी बैठने की कुर्सी में, तथा उसके 
पहनने के वस्त्रों में मी जहर डाल दिया जाता है । इसलिए रांजा.तो बेचारे सुख से खां- 
पी.भी नहीं सकते । नहीं सुख से सो सकते हैं। यही कारण है कि राजमुकुद धारण करने 
वाले कई राजा (तीव्र द्वेष, भय, रोष आदि के कारण) नरक में चले गए । रेड 
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होगा था नहीं ? व्यापार में ध्यान नहीं रखेगा तो उसमें घ्वटा लगेगा । सुरेश चाहे जो हो, 
आखिर तो मेरा बेटा है न ? यों सेठ के मन में एक के बाद एक विचार आने लगे । नींद 
आ नहीं रही थी, इसलिए सेठ उठकर दुकान चले गए । 
अपनी मिल्कियत होते हुए भी दान देने का अधिकार नहीं ४ बन्धुओं ! जिस 
पुत्र के लिए पिता ने इतना किया, वह पुत्र पिता को कैसे-कैसे दुःख दे रहा है ? फिर 
भी मोहदशा कितनी भयंकर है ? मगनलाल सेठ ने दुकान में जाकर बेटे से पूछा - 
“बेटा ! तूने बैंक में चेक जमा कराया ? कोई नये व्यापारी आये थे क्या ? किसी का 
पत्र आया क्‍या ?'' यों अनेक प्रश्न पूछे, किन्तु बेटे ने कोई जवाब नहीं दिया, तब पुनः 
पुत्र से पूछा, तब सुरेश ने कहा - “अबे बूढ़े | सब हो जाएगा । तू चूप मरन ?"' यों 
एक नौकर से भी बदतर दशा बाप की हो गई । बाप को बहुत दुःख हुआ । बाप का 
हृदय फटकर टुकड़े-हुकड़े हो गया ) वह दुकान से सीधे घर आए । दूसरे दिन बाप 
पुनः उपाधभ्रय गए । उस दिन संघ प्रमुख चंदा करने के लिए खड़े हुए । 
मगनलाल सेठने मन में सोचा - “मैंने लोभाविष्ट होकर सत्कार्य में एक लाल पैसा 
भी नहीं दिया । आज तो मैं सत्कार्य में हक हू । मेरे परिश्रम की कमाई है ! धर्मकार्य 
48285 थोड़े ही इन्कार करेगा ?' सेठ ख होकर घोषणा की - मेरे १००९ रू. 
। संघ के प्रमुख व सेठ खूब हर्षित हुए कि आज तो मगनलाल सेठ ने संघ के 
फंड में दान की अच्छी शुरूआत की । अब अपने संघ का चंदा धाराप्रवाह होगा, 
लोग अधिकाधिक रकम लिखायेंगे । संघ ने सेठ का खूब सत्कार किया । सेठ वहाँ से 
उठकर घर गए । शाम को सुरेश घर आया, तब बाप ने उससे कहा - “बेटा ! आज मैं 
आम था। २ < ३58: रहा न । मैंने उसमें १००१ रु. 38585 
१००१ रु. दे दे, ताकि मैं लिखाई हुई रकम भर आऊँ ।”” यह सुन ग 
तो बाप को मारने दौड़ा । “बूढ़े ! किसे पूछकर चंदा लिखाया था ? मैं एक लाल पाई 
भी नहीं दूंगा ।” पुत्र के कटुबचन सुनकर बाप तो वहीं ढेर होकर ढल पड़ा । उसे बहुत 
आधात लगा कि मेंने रकम लिखाई, किन्तु अब यह दुष्ट छोकरा पैसा नहीं देगा तो में 
क्या करूँगा ? वह चहुत घवराया । वह बिलख-बिलख कर रोये, परन्तु वेटेको बाप 
की दया नहीं आई । अब बाप को भान हुआ कि इस संसार में कोई किसी का नहीं 
है। संत की बात बिलकुल सत्य है कि जैसे कर्म करोगे, वैसे भोगने पड़ेंगे । मैंने पूर्व- 
भव में ऐसे कर्म किये होंगे, वे अब इस भव में उदय में आए । मैंने पुत्र को पढ़ाया- 
लिखाया, उसकी शादी की और उसके लिए पाप करते हुए पीछे मुड़कर नहीं देखा । उस 
३ ने मुझे एक दिन भी सुख नहीं दिया, ऊपर से यह परेशान करता है । हाथ ! मैंने 
कर्म किये होंगे ? बन्धुओं ! मगनलाल सेठ की यह हालत देखकर ममता का त्याग 
करना । बांधे हुए कर्म किसी को नहीं छोड़ते । 


कहा भी है - ० 
“कर्म आवे, खूब सतावे, पैरनी पूरी वसुलात वाछे के धर्म करो, धर्म करो । 
वायरा धर्म तणां वावा लाग्या, के थर्म करो, धर्म .करों ॥7?! 
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आनी चाहिए, हमारे पर नहीं भगवान्‌ के बताये मार्ग पर चलनेवाले संत (अपनी चर्या 
यतनापूर्वक करते हुए) प्रतिक्षण कर्म निर्जरा. करते हैं। साधु वर्ग (अपनी मर्यादानुसार। 
वैयावृत्य (सेवा) करते हैं, तप करते हैं, स्वाध्याय करते हैं, विहार करते हैं, भिक्षाचरी 
करते हैं, यों साथु जीवन की कोई भी क्रिया यतनापूर्वक आत्महितलक्षी शुद्ध 
भावों से करते हैं तो उनके श्रास-श्वास में कर्म-निर्जया होती है। साधु भिक्षाचरी (गौचरी) 
के लिए जाए, तब क्या चिन्तन करे ? इसके लिए “द्शवैकालिक सूत्र' में कहा है, जिस 
का भावार्थ इस प्रकार है - की 4 मी आप उमा, 2 
अहो । जिनेश्वर प्रभु का कितना महान्‌ उपकार है कि संयम की सुरक्षा के लिए निर्दोष, 
'पापरहित (असावद्य) गौचरी चर्या बताई है । गौचरी में आधा कर्म आदि ४२ दोषों को 
टालकर, शुद्ध गवेषणा ग्रहपीषणा और परिभागैषणा करनी है । अत्त: मुझे इस समय 
विशेषत: उन दोषों को वर्जित करके ःसतत उपयोगवान्‌ बनना चाहिए-। जिह्ा “की. 
स्वादलालसा से, लापरवाही से, या अनुपयोग से गौचरी चर्या-में मुझे कोई भी. दोष नहीं 
'लगाना चाहिए। इस प्रकार से भगवान्‌ को आज्ञानुसार निर्दोष आहार-पानी की गवेषणादि 
करूँगा तो ये संयम का भी शुद्धरूप से पालन होगा, मेरे अध्यवसाय निर्मल, बनेंगे । 
इतना ही नहीं, भगवान की, आज्ञानुसार आहार-पानी की मेरी ऐसी निर्दोष गवेषणा 
अक साधु-साध्वियों को भी प्रेरणा मिलेगी । तत्पश्चात्‌ ऐसा चिन्तन करे कि मैं 
ऐसा शुद्ध आहार ले जाऊँगा तो मेंरे परम उपकारी गुरुदेव, पू, बुजुर्ग संतों, . 
ज्ञानाभ्यासी, तपस्वी, बाल, वृद्ध, रुग्ण, नवदीक्षित आदि संतों की भक्ति करने का मुझे 
लाभ मिलेगा । बे मेरे द्वारा लाये हुए आहार-पानी का उपभोग करके जो ज्ञान-ध्यान- , 
आराधना करेंगे, उसका लाभ भी मुझे मिलेगा । इसके अतिरिक्त भिक्षाचरी के समय 
निर्दोष आहार-पानी की गवेषणा करने से मेरे वीर्यान्तरय कर्म का भी क्षय होगा । जिससे 
मैं तप, त्याग और वैयावृत्य में अधिक उद्यम कर सकूँगा । तथेव भिक्षाचरी करके आहार- 
पानी लाने में शारीरिक श्रम होने से मुझ में सहिष्णुता का गुण भी आएंगा । भंरत और 
बाहुबली की आत्माओं ने पूर्वभव में ५००-५०० साधुओं की सेवा-भक्ति की थी, तो: 
क्या मैं पाँच संतों के लिए आहार-पानी लाकर देने को सेवा-भक्ति का लाभ नहीं ले 
सकता ? ऐसे त्यागी, तपस्वी, संयमी, पापरहित, द्रह्मचारी साधु-महात्माओं की सेवा- 
भक्ति का लाभ महान्‌ पुण्योदय हो, तभी मिलता है-। अतः आज मुझे. अपने परम - 
सौभाग्य से ऐसा स्वर्ण-अवसर मिला है, तो काया की सुकुमालता छोड़कर महान्‌ निर्जरा 
का लाभ ले लूं । मेरा यह शरीर अस्थिर है, अत: अस्थिर श्र से स्थिर धर्म होता हो 
तो फिर-इससे बड़ा कौन-सा लाभ है,? अनन्तकाल से स्वार्थ के काम तो मेरे जीव ने 
बहुत किये हैं, परन्तु संयमी संतों की संयम-साधना में सहायक बनने का इस भव के 
सिवाय अन्यत्र कहाँ मिलेगा ? तो फिर मेरे आहार-पानी और सुख-सुविधा का विचार 
करके मुझ से कैसे बेठा रहा जा सकता है ?.आहार-पानी लाने के बाद भो मेरे हिस्से 
में जो आए, उसे मुझ अकेले को सेवन न करने का संकल्प लिया । अपितु मेरे पात्र में 
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लो । अवसर बीतने के बाद फिर पछताना पड़ेगा ।' धर्माचरण का अवसर बार-बार नहीं 
मिलता । तन-मन-वच्नादि व्याधिग्रस्त हो जाने पर चाहे जितनी इच्छा करने पर भी यह 
सुनहरा अवसर स्वस्थ और अनुपम मौका नहीं मिलेगा । पाप करने का अवसर या 
अवत्तार तो जीव को नीच कुलों में या नीच जातियों में अनन्त बार मिले, परन्तु धर्मांचरण 
करके शीघ्र ही जन्म-मरणादि के त्रास से मुक्त होने का अवसर बार॑बार मिलना 
मुश्किल है ! इसीलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - 

“हे (मनुष्य-) देहरूपी घोंसले में रहनेवाले आत्मारूपी-हंस ! तू इस देह में 
क्रीडा कर रहा है, तबतक 208 33 (दोपों) के नाशक और सकल 
सुखों के साथक-बीतरागोपदिष्ट धर्म की साधना कर ले ॥”” 

ऐसी धर्म करने की सामग्री और संयोग पुनः पुनः मिलने मुश्किल हैं । अतः प्रमाद 
का त्याग करके धर्माचरण करने के लिए कटिबद्ध हो जाओ । प्रवल पावर से ऐसा 
धर्माचरण करो कि कर्म की जंजीरें टूटकर धराशायी बन जाएँ और आत्मा कर्मशत्रु के 
त्रास से सदा के लिए मुक्त हो जाए । 

बन्धुओं ! अगर समझ-बूझकर धर्म का आचरण नहीं करोगे तो उक्त सेठ की तरह 
बुरा हाल होगा ! सेठ ने संघ के चंदे में १९००१ रु. लिखा दिए । अपने पास तो फूटी 
कोौड़ी भी नहीं थी और दुकान में सर्वोपरी सत्ता बेटे की थी । चिन्ता हुई - अगर चंदा 
लिखाकर रकम नहीं दूं तो मेरी इज्जत का क्या ? बाप ने कहा - “बेटा ! अब मैं फिर 
कभी रकम नहीं लिखाऊँगा, पर इस वक्त तो तू जो रकम मैंने लिखाई है, उसे दे दे ।' 
इस पर सुरेश ने ऋुद्ध होकर कहा - “मैं नहीं दूंगा । एक बार नहीं दूंगा तो तुम्हें भान 
हो जाएगा और फिर कभी रकम लिखाना भूल जाओगे ।'” सेठ के तो आँख की अपेक्षा 
बड़े-बड़े आंसू उमड़ आए । रोते-रोते बोले : '“सुरेश ! कुछ तो विचार 'कर ! लिखाई हुई 
रकम नहीं दूंगा तो संघ में मेरी केसी हलकी छाप पड़ेगी, लोगों में बात फैलेगी कि 
मगनलाल ने रकम लिखा कर दी नहीं । मैं उपाश्रय जाकर लोगों को कथा मुँह 
अताऊँगा ?'' यों विचार करते-करते मगनलाल सेठ दिमाग यर नियंत्रण खो बैठे और 
बार-बार बोलने लगे - “मेरी इज्जत का क्‍या होगा ? लड़का पैसा नहीं देता ।”” यों बड़- 
बड़ करने लगे । शरीर क्षीण होने लगा इस चिंता और व्यथा से, चलते-चलते भी 
लड़खड़ाने लगे । परन्तु सुरेश पिता की जरा-सी भी सारसंभाल नहीं करता, औषधोपचार 
भी नहीं कराता था । 

पिता के मित्र की सुरेश को द्वितशिक्षा : सेठ बहुत ऊब जाते, तब वे अपने पुरामे 
मित्र के वहाँ जाकर अपने हृदय की भड़ास निकालकर रो पड़ते । मित्र सेठ को' आश्वासन 
देते हुए कर्म का स्वरूप समझाता । उससे सेठ को कुछ शान्ति मिलती । मित्र से मगनलाल 
का दुःख देखा नहीं जा रहा था । इसलिए वह सुरेश को बार-बार समझाते-/सुरेश ! तुझे 
अपने बाप के साथ ऐसा असद्व्यवहार नहीं करना चाहिए । आज उनकी कैसी ' ' 


है - “पिताजी ! क्‍या आप मेरे पर (संसार का) सारा भार डालकर जाएँगे ?" रानियाँ 
भी झूरने लगी'। आपलोग यह मत समझ बैठना कि बलगजा की दीक्षा लेने का भाव 
हुआ और उन्हें तुरंत उसकी अनुज्ञा मिल गई ) ऐसा नहीं हुआ । उनके पुत्रों और परल्नियाँ; 
सबने उन्हें गृहस्थाशभ्रम (संसार) में रुकने का बहुत ही आग्रह करते रहे । परन्तु जिसे संसार 
का स्वरूप समझ में आ जाता है, वह संसार के मायाजाल में नहीं फंसता,।  - 

'बलराजा सबको समझाता है क्वि-/तुम सब किसलिए रो रहे हो ? यदिं मैं इस समय 
संसार का स्वरूप समझकर इसे नहीं छोड़ूँ तो एकदिन (देर-सबेर) छोड़ना तो. पड़ेगा 
ही । इस जीव ने अनन्त वार जन्म-मरण किए । देवलोक के महान सुख भी भोगे, और 
नरकगति के दारुण दुःख भी भोगे हैं | तिर्यंच गति में परंवशता से भी दुःख सहे है 
और कर्म बांधे हैं ! ये कर्मो के कांटे अब मेरे से सहे नहीं जाते और (भयंकर दुःखों से 
भरी) नस्कगति में अब मुझे नहीं जाना है । जीव ने नरकगति में कैसे-कैसे दुःख सहे 
हैं ? इसके लिए प्रभु से दुःख निवारण हेतु एक व्यक्ति निवेदन करता है... 

“करवा केवां दुःखड़ा स्वामी ! में सहा नारकीमां... 
एक रे जाणे छे मारो , आत्मा... 
ए...जी...रे एक, रे जांणे .छे. मारो आत्मा. 
हबकारा करती काछी वेदनाओ सह्देतां .सददैतां, 
वर्षोनां वर्षों स्वामी ! में वीताब्या आसमां, 
ए...ई...रे मलकलमुं, ज्यां पूरं- थयुं आयखु 
त्यां थयो रे जन्म ' मारो जानवरना लोकमां; 

' दुशखदा निवारों मारा, जन्म-मरणना परमात्मा ।”? 

"ऐसे दुःख तो इस जीव ने अनन्त वार भोगे हैं | इन दुःखों से मुक्त करानेवाला 
हो तो यह संयम ही है । अतः तुम सब मुझे राजीखुशी से आत्म-साधना करने हेतु संयम 
अहण करने की आज्ञा दो ।" राजा ने प्रधान आदि सभी राजपुरुषों को भी आमंत्रित किया 
था । सब ने राजा की संयम - ग्रहण करने की तीत्न तमन्ना देखकर कहा - “अब महाराजा 
की संयम अंगीकार करने को उत्कृष्ट भाव हैं ! किसी भी मूल्य पर ये रुकनेवाले नहीं 
हैं और युवराज राज्य का भार वहन करने.योग्य हैं । अतः युवराज का राज्याभिषेक 
करके महाराजा को संयमग्रहण करने की आज्ञा दे देनी चाहिए, ऐसा हमारा मत है । अतः 
सब ने एकमत होकर शुभ दिवस में महाबल कुमार का राज़्याभिषेक किया । शाख्त्रकार 
कहते हैं - ''ज॑नवरं महव्बलं कुमार रन्जे ठावड् ।?? महाबल कुमार को राजगद्दी 
पर बिठाया । अब वह राजा बने । राजा महाबल कुमार ने पिताजी से कहा > '“पिताजी ! 
आप संयम ग्रहण कर रहे हैं तो में भी भविष्य में आपके जैसा संयमी बनूँ, मुझे ऐसे 
आशीर्वाद देना ।'' अब बलराजा मुनि दीक्षा लेंगे; उसके भाव यथावसरे। ' ' 


रख अ््ज्ज्स््य्य््ूणश्श्ण्कषःःः<5<<<: 


" धर्मघोष अनगार की वाणी सुनकर बलराजा को संसार की असारता समझ में आ 
गई । वह गुरु को बन्दन करके कहते हैं - “गुरुदेव ! आपने मुझे संसार के दावानल से 
निकलने का उपाय बताया । अत्तएव मैं घर जाता हूँ और अपने पुत्र का राज्याभिषेक 
करके स्वयं दीक्षा ग्रहण करूँगा ।” धर्मघोष अनगार को इस प्रकार कहकर बलराजा 
अपने महल में आये । बोलो, आपमें से किसी का ऐसा भाव है कया ? बजुभाई, 
हीसभाई आदि भाईयों में से कोई तो यों कहो कि महासतीजी ! चौमासा पूर्ण होने के 
पश्चात्‌ मैं दीक्षा ग्रहण करूँगा । (हँसाहँस) । 

बलराजा ने घर आकर धारिणी प्रमुख अपनी १००० रानियों तथा महाबल कुमार 
के समक्ष अपनो दीक्षा अंगीकार करने का अभिगम व्यक्त किया । महाबल -कुमार 
कहता है - “पिताजी ! अभी तो मैं छोटा हूँ ॥ क्या आप मुझ पर राज्य का भार डालकर 
दीक्षा ग्रहण करेंगे ?” धारिणी आदि रानियाँ को भी यह सुनकर बहुत दुःख हुआ । ये 
सब राजा को संसार (गृहस्थ जीवन) में रहने के लिए बहुत आग्रह करते हैं | बलराजा 
ऐसा विचार नहीं करते हैं कि ये सब बहुत रो रहे हैं, तो कुछ समय तक रुक जाऊँ । 
अब बलराजा महाबल कुमार का राज्याभिषेक करेंगे और सबको समझएँगे, इसका 
भाव यधावसर कहा जाएगा । 


व्यारन्यान - १६ 
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आपषाढ़ बदी ९, मंगलवार ता. २०-७-७६ 

रस बदी ९. मंगलवार. ३३७७३७३७७७७३७२२७७३२२०२२२७२२३३०७७७. 
( श. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


सुज्ञ चन्युओं ) सुशील माताओं और बहनों ! 
पूर्वकृत महान्‌ पुण्य के प्रभाव से जैनधर्म जैसा सर्वोत्तम धर्म मिला । बीतराग 
भगवान्‌ जैसे जगत्‌-वत्सल, अर्हिसामूर्ति, परमात्मा महावीरस्वामी का उत्तराधिकार मिला 
है। त्यागी, तपस्थी, उपकारक, जीवमात्र का कल्याण करने-करानेवाले ऐसे महान्‌ साधु- 
महात्माओं का सत्संग मिला है । देवों को भी दुर्लभ सामग्री से युक्त उत्तम मानवभव 
मिला है । इस भव में ये सब (शुभ साधन) प्राप्त हुए हैं, वह तो पुण्यभव की कमाई 
है, वह तो साफ हो रही है। आगामी भव के लिए पाथेय कब बांघोगे ? लाडी, (गृहिणी), 
वाड्ी (गृह-बंगला) और गाड़ी (वाहन) के मोह में कहाँ तक पड़े रहोगे ? वर्तमान भव में 
न्ज्ज्ज्ाचज्खआाए बा: ०४:7२: 
शा. शि. - ११ है 8 । 


| 





कपटजाल मालूम होता है । सजा ने नकली चिद्युद्मभा से पूछा - “अरी ! तेरे साथ सदा 
सर्वत्र हनेवाला बह बगीचा क्यों नहों दिखाई देता ?'” इस यर वह सक्री बोली 
"स्वामीनाथ ! अभो उस्त बगीचे को तो में अपने पीहर रखकर आई हूँ । कुछ दिनों के 
चाद उसे बुला लूंगी ।” चह लड़की भी अपनी माँ की तरह दंभी थी । जवाब देने में वाचाल 
और चतुर थी । पल्तु ग़जा को उसके जवाब से सम्तोय प्राप्त नहीं हुआ । उसको माता .- 
मन में समझ रही है कि मेरी बेटी राजा की.रानी हो गई । पल्तु यहाँ राजा को उसपर . 
शक पड़ गया । इस कारण वह नये-नये प्रम्न पूछ रहे हैं। वह लड़की जैसे-तैसे उत्तर 
देती है, परन्तु पाप कहाँ तक छिपा रह सकता है ? बादलों में चद्रमा तथा रूई लपेटी 
आग छिप सकती हो तो घाप छिपा रह सकता है !” असली विद्युत्मभा इस ओर कुएं 
में पड़ी है । दूसरी ओर नकली विश्युत्मभा से राजा सन्तुष्ट नहीं हो रहे हैं । अतः यह पाए 
किस प्रकार प्रकट होगा और विद्युव्रभा का कुँए में गिरे के बाद क्या हुआ ? इसका 
भाव यधावसर कहा जाएगा | 





व्याख्यान - १७ . 
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उपस्थित सत्तीमण्डल, सुज्ञ बन्युओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

आज घाटकोपर संघ के आंगन में दो पवित्र. पुरुषों की पुण्यतिथि मनाने का 
'पवित्र दिवस है। पू, छगनलालजी महाराज और पू. शामजी महाराज, ये दोनों महान्‌ पुरुष - 
थे । ऐसे पत्ित्र सदगुरुदेवों के गुणगान करते हुए अपना हृदय नाच उठता है! उसका 
बया कारण है ? ये हमारे परम उपकारी यवित्र हज संयम अंगीकार कर उत्तम साथना 


करके सांसारिक चन्धनों को काटकर मोक्ष की ओर प्रयाण करने ००००8, परम पुरुषार्थ करके 
जीवन जी गए हैं तथा दूसरे जीवों व्सो भी प्रेरणा देते गए हैं । इन का स्मरण 
करे से पहले एक तथ्य पर विचार करें कि सच्चा गुरु किसे कहा जाए-? 
सिद्धान्तानुसार जिनकी -प्ररूपणा हो, और जो पंच-महाव्नरतधारी हों, वे सभी सुगुर 
हैं। सम-द्वेपादि अठारह दोषों से रहित, चीतराग जिनेश्वरदेव, ये हमारे देवाथिदेव अरिना 
भगवान्‌ हैं । उनके द्वारा प्ररूपित आगम के अनुसार जिनकी श्रद्धा-प्ररूपणा हो 
महाव्रतधारी त्यागी साधु सुगुरु हैं । और जिनेश्वर अरिहंत, भगवन्तों द्वारा कथित दयामय 
धर्म सद्धर्म है । इस प्रकार ४ ओर सुधर्म को -माननेवाला सच्ची श्रद्धावाला 
सम्यगूर्यरर है, और आग्रधक है । श्रीजिनेश्वर देव का बचन सत्य है, यह श्रद्धा जबतक 
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मिले । प्राप्त हुए इस सुनहरे अवसर को चूको मत, खोओ मत ।”' धर्मघोष मुनिवर की 
वाणी सुनकर बलराजा को संसार दावानल जैसा प्रतीत होने लगा । उन्हें लगा कि यह 
संसार संयोग और वियोग का घर है । संसार का (वैषयिक) सुख क्षणिक है। 'उत्तराध्ययन 
सूत्र' के चौदहवें अध्ययन में भगवान्‌ महावीर ने फरमाया है - ; 
खणमित्त-सुक्खा वहुकाल-दुक्खा, पगाग-दुक्खा, अणिगाम-सुक्खा । 
संसार-भोक्‍्खस्स विपकखभूया, खाणी अगत्थाण उ कामभोगा ॥/ 
-उत्त. सू. अ-१४, गा-१३ 
भावार्थ यह है कि (काम-भोग सम्बन्धी) सुख तो क्षणमात्र है, परतु (उनके 
फलस्वरूप नरकादि में) दुःख तो बहुत काल तक भोगना पड़ता है। फलतः (कामभोग- 
सेवन से) (शारीरिक-मानसिक) दुःख तो अधिकरूप से भोगना पड़ता है, जबकि 
(उनसे प्राप्त होनेवाला) सुख बहुत ही थोड़ा है । फिर ये (कामभोग संसार के बन्धन के 
कारण होने से जन्म मरणादि रूप) संसार से मोक्ष (मुक्ति) के पूर्णतः प्रतिबन्धक 
(विपक्षीभूत) है । अधिक क्‍या कहें, विश्व के सारे अनर्थों की खान अगर कोई है तो ये 
विषयभोग ही है ।' 
यह सुनकर बलराजा को भी संसार के समस्त सुख अनर्थ की खान सरीखे प्रतीत 
होने लगे । हृदय में वीतरागवाणी की चोट लगी, फिर तो उन्हें संसार में सर्वत्र दुःखों के 
दर्शन-अनुभव होने लगे । वीतरागवाणी सुनकर उन्हें यह निश्चय हो गया कि संसार का 
एक भी स्थान दुःख रहित नहीं है । तथा यह दुःख किन कारणों से है ? यह भी अब 
उन्हें भलीभांति समझ में आ गया । बन्धुओं ! बलराजा को तो यह बात भलीभांति समझ 
में आ गई, तुम्हें समझ में आई या नहीं ? देखो, तुम नहीं समझे हो तो मैं तुम्हें समझाती 
हूँ। सुनो - इस संसार के सभी सुख किस कारण से हैं ? संसार में (जन्म-मरणादि) दुःख 
होते हैं, वे शरीर के कारण से हैं। यह एक शरीर न हो तो जीव (आत्मा) को अकेले को 
'कोई दुःख नहीं है, परन्तु यह जब से शरीर में प्रविष्ट हुआ, तब से इसे दुःख भोगना पड़ता 
है। अग्नि अग्निरूप में रहे, तबतक उस पर कोई घन की चोट नहीं मारता, परन्तु अग्नि 
जब लोहे में प्रविष्ट हो जाती है, तब उस पर घन की धड़ाधड़ चोट पड़ती है । अग्नि लोहे 
में प्रविष्ट हुई कि उसपर घन का धनाधन प्रहार होता है, इसी प्रकार जीव (आत्मा) जब 
मोहराजा के घर में प्रविष्ट होता है, तब उस पर कर्मराजा के घन की (कटु-असह्ा फल 
'की) चोट पड़ती है । आकाश सर्वत्र व्यापक है । पर वह किसी का आश्रय नहीं लेता, 
वह निर्लेप है । ऐसी स्थिति में कोई उस पर प्रहार नहीं करता । उसी प्रकार यह जीव भी 
आकाश की तरह आश्रय-विहीन हो जाए तो किसी बात की पीड़ा नहीं होगी । समझो, 
बन्धुओं ! ऐसे दुःख के कारणों के प्रति राग क्‍यों करना चाहिए ? यह शरीर चागें गतियों 
के दुःखों का दलाल है। आकाश पर कोई घन-प्रहार नहीं करता, क्योंकि यह किसी में 
मिश्रित्त नहीं होता । अग्नि को भी कोई घन से पीटता नहीं, मगर वह लोहे में मिश्रित 
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है । जिसमें अपनी इच्छानुसार प्रवेश करने और निकलने की छूट नहीं है, उसे घर कैसे 
कहा जा सकता है ? बिलकुल नहीं, क्योंकि जिसमें अपनी इच्छानुसार प्रवेश करना रहना 
और निकलना नहीं हो सकता, उसे कैद कहा जाता है, घर नहीं । कोर्ट के फैसले के अनुसार 
जिस कैदी की सजा की जितनी कालावधि निश्चित की है तदनुसार उसे जेल में रहना, 
ग्रविष्ट होना या निकलना है । इसी प्रकार कर्मराजा के ऑर्डर के बिना संसार रूपी जेल 
का कैदी अपनी इच्छानुसार वहां प्रवेश, निवास या निष्कासहन नहीं कर सकता । तात्पर्य 
यह है कि कर्मराजा के ओर्डर के अनुसार ही उसे शरीर में प्रविष्ट होना, रटरना और बाहर 
मिकलना है । दूसरी दृष्टि से सोचें तो तत्त्वदृष्टि से यह शरीर कैदखाना और अशुचि का 
कारखाना है, क्योंकि अच्छी से अच्छी चीज खा लेने पर वे चीजें अशुचिमय होकर 
(मलमूत्रादि के रूप में) बाहर निकलती हैं । इस कारण यह शरीर अशुचि का कारखाना 
है। पुण्य की प्रचुरमात्रा में संचित पोटली देकर खरीदा हुआ यह शरीर है, फिर भी यह 
शरीर (आधि-व्याधि-उपाधि तथा जन्म-जरा-मरणादि का जनक) होने से आत्मा के लिए 
दुःखकारक है । अतः अब भविष्य में ऐसा दुःख न भोगना हो, दुःखों से भयभीत होते 
हो तो नये कर्मबन्धन न करो, पुराने बांधे हुए कर्मो को समभाव से भोगकर - सहन 
करके क्षय कर दो । 

बन्धुओं ! पिछले भवों (जन्मों) में जीव ने जो (शुभाशुभ) कर्म बांधे हैं, उनका फल 
इस समंय भोग रहे हैं । उन कर्मों का फल भोगते हुए यदि आर्तध्यान आए तो जीव नये 
कर्म और बांध लेता है, पुराने कर्मो के फल भोगे, वे तो मफे में गए और (थोड़ी-सी अकाम 
निर्जगा हुई) नये कर्म और बांध लिये । अत: यदि आपको सचमुच दुःखों से सच्चा डर 
लगता हो तो आ पड़े हुए दुःखों को सत्कार करके कट कर्मफल भोगकर 
(उन कर्मो को) बिदा करे और नये दुःखों को आमंत्रण न दो । पुराने बांधे हुए अशुभ कर्म 
उदय में आते हैं, तो दुःख आते हैं। उन दुःखों को देखकर यदि आप घबराकर हाय-तोबा 
मचाते हैं, आर्तध्यान करते हैं, रोते हैं, विलाप करते हैं, निमित्तों को कोसते हैं तो आप 
कर्मो को निकालने का नहीं, अपितु नये कर्मो को बुलाने का उद्यम करते हैं । अतः नये 
कर्म न बंधे, इसके लिए सावधान रहकर, अब नये कर्म न बंधे और ऐसे (अशुभ कर्म 
फल जनित) दुःख बार-बार न आएँ, ऐसा उद्यम करो । अगर तुम सच्चे माने में दुःख 
से भयभीत हो तो दुःख के कारणभूत शरीर के प्रति मोह न रखो । इसे खिलाओ-पिलाओ, 
बह भी इससे आत्म-साधना करके दुःख से मुक्त होने के उद्देश्य (हेतु) से सभी चर्या करो । 
साधु-साध्वी वर्ग शरीर को पुष्ट करने के हेतु से आहार नहीं करते । वे शरीर को एक 
किराये का मकान मानकर उसे किराया (भाड़ा) देते हैं। जिस शरीररूपी मकान में स्वयं 
रहते हैं, वह अकारण ढह न जाए, इस दृष्टि से उसे सशक्त और स्वस्थ रखने के लिए आहार 
देते हैं । बस, एक ही उद्देश्य है कि मैं इस शरीर में हूँ, वहाँ तक इसेसे (तप-त्योग-संयमादि- 
साधना के लिए) कसकर काम लेकर कर्मो का कर्ज चुका दूँ, ताकि कर्मराजारूपी 
साहूकार पुन:-पुनः कर्ज वसूली करने के लिए न आए । ५५ हि 


मनुष्य क्‍यों न हो, गुणोद्धि गुरुओं के सत्संग के बिना त्त््व को नहीं जान सकता । अत ' 
समझदार और होशियार मनुष्य को तत्त्वज्ञान पाने के लिए गुरु के समागम में आना , 
आवश्यक हैं । व्यवहार में मनुष्य चाहे जितना चतुर हो, -चाहे जितना धन उसने संघित * 
कर लिया हो, महान्‌ धनाढ्य हो जाए, मगर अन्त में तो आयुष्य पूर्ण होने पर घन, धाम, 
साधन आदि सब यह छोड़कर जाएगा, यह तो निश्चित है न ? तो अब संसार की मोह- 
माया छोड़कर सद्गुरु का समागम करो । निःस्वार्थभाव से तुम्हें कल्याण का मार्ग बताने 
और कल्याण 'करनेवाले ऐसे धर्मगुरु फिर नहीं मिलेंगे । दुनिया में गुरु तो बहुत-से होते... 
हैं, किन्तु गुरु-गुरु में बहुत अन्तर होता है, इसे समझो ५. «५ 
काष्टे च काप्टेडन्तरता यथाउरितत, दुग्धे च दुग्धेडन्तरता य्थाउरित । 
जये जले चान्तरता यथाउस्ति, गुर गुरु यान्‍्तरता ययाउस्ति ॥ 
भावार्थ यह है कि बबूल की, शीशम की, सागवान की, आम की, ईमली की लकड़ी 
में जैसे गुण और विशेषता की दृष्टि से बहुत अन्तर होता है, वैसे ही दूध दूध में, पानी- 
पानी में भी अन्तर होता है । इन सबमें जैसे चन्दन की लकड़ी मूल्यवान होती है, इसी 
प्रकार गाय, भेंस, चकरी का दूध होता है, तथेव थोहर और आक का भी दूध होता 
|; 7, -,-» 7 , + -« केन्‍्तु आक और थोहर का दूध तो 
अप ,. »'... , अन्तर है। किसी गाँव का पानी 
खुराक को पचानेवाला होता है, कहीं का पानी खनिज पदार्थ अधिक होने से पचने में 
भारी होता है। उसे पीने से भूख नहीं लगती । इसी प्रकार गुरु-गुरु में बहुत ही अन्ताः 
होता है। कई गुरु ऐसे होते हैं, जो उसका धनिक भक्त ब्लेकमार्केट करता हो, बेईमानी 
और ठगी करता हो, तोल-नाप में गड़बड़ करता हो तो थों सोचकर कि इसे इन बुराइयों 
को छोड़ने का तथा ऐसा अन्याय-अनीति का धंधा करते से तिर्यच गेति था दुर्गति में 
जाना पढ़ेगा, ऐसा कहूँगा तो मेरे पास आना ही बंद कर देगा, इस लिहाज में आकर 
मुखमंगलियापन करते है । ऐसे गुरु स्वयं भी डूबते हैं और दूसरों को डुबाते हैं । इसके 
विपरीत सच्चे गुरु तो किसी के लिहाज में नहीं आते, वे अन्याय-अनीति तथा पाए 
करेवाले को प्रिय शब्दों में स्पष्ट कह देते हैं कि ऐसे अशुभ आचरण करोगे तो दुर्गति 
में जाता पड़ेगा । अतः पाप कार्यों को छोड़ दो । फिर भक्तों को आना हो तो आएं, नहीं 
आना हो तो न आएँ, पसनु वे मुलाहिजे में आकर सच्ची बात कहने से नहीं डरते । अतः 
ऐसे सदगुरु को परखकर उसके अनुयायी बनो । कामी, कपटी, नशेबाज लोभी शुरुओं 
के चंगुल में मत फँसो । जहाँ-तहाँ अपना मस्तक मत झुकाओ । 2) 
छगनभाई चहुत होशियार थे । पल्तु अभी तक उलहें सच्चे गुर का समागम नहीं 
हुआ था । मित्र के साथ उपाश्रय में आने और गुरुवचन सुनने से उन्हें सद्धर्म की प्राप्ति 
हो गईं । फिर तो उत्हें ऐसा रस लगा कि जब भी टाइम मिलता, वे उपाश्नय में पहुँच जाते 
और धर्म का अभ्यास करते । अल्प समय में ही उन्होंने जैनधर्म का बहुत-सा तत्त्वज्ञान 
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चित्त और ब्रह्मदत्त (सम्भूति) पूर्वभव में सगे भाई थे । दोनों ने साथ-साथ दीक्षा 
ली थी । उस समय ब्रह्मदत्त के पूर्वभव के जीव सम्भूति ने सनतकुमार चक्रवर्ती को 
ऋष्धधि देखकर मुनि-अवस्था में नियाणी (निदानरूप कुसंकल्प) कर लिया था कि “अपने 
तप-संयम के फलस्वरूप मैं आगामी भव (जन्म) में ऐसा चक्रवर्ती बनूं ।' इस नियाणे 
के प्रबल फलस्वरूप सम्भूतिमुनि आगामी भव में ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती बना और चित्तमुनि 
के जीव ने दीक्षा ली । जाति-स्मरण ज्ञान के बल से चित्तमुनि का जीव साधुजीवन में 
बह्मदत्त चक्रवर्ती को दूंढते-ढूंढतेी आए । उनको ब्रह्मदत्त के (भोगी) जीवन पर दया आई 
कि यह मेरा पूर्वभव का भ्राता राजमुकुट की शोभा में पड़ गया है और कामभोग के 
कीचड़ में गले तक डूब गया है। अतः मैं उसे धर्मोपदेश देकर उस कीचड़ से बाहर 
निकालूं । अतः धर्म का उपदेश देते हुए चित्तमुनि कहते हैं - “हे ब्रह्मदत्त ! यह तेरा 
राजमुकुट तथा चक्रवर्ती का पद तू नहीं छोड़ेगा तो ये तुझे नरक का (रिजर्वेशन) टिकट 
देंगे । मुझे तेरे पर दया आ रही है, इसलिए कहता हूँ कि इन अनिष्टों को भलीभांति' 
समझकर छोड़ दे ।” परन्तु विष्टा के कीड़े को विष्टा में ही आनन्द आता है न ? इसे विष्टा 
में से उठाकर कोई कमल के फूल पर लाकर रख दे तो बेचारा दम घुटकर मर जाय । 
इसे विष्टा में ही पड़े रहना अच्छा लगता है । यह उसी में उत्पन्न होता है और उसी में मर 
जाता है | ब्रह्मदत्त कहता है - “भाई ! में महान्‌ चक्रवर्ती हूँ और तुम घर-घर भीख के 
दुकड़े मांग-मांगकर खाते हो ! मुझे तो तुम पर दया आती है । तुम्हें जब मैं मांगते हुए 
देखता हूं तो लज्जा से मेरा सिर झुक जाता है । अतः यह साधु का वेष छोड़कर मेरे 
महल में आ जाओ । आगे उसने चित्तमुनि से कहा : 
““उदय, उच्च, मधु, कर्क, ब्रह्म आ; सुख मद्दालय ने वी राज्य आ। 
रमेणी रस्प सुपैशधद भोग आ, तप-दुश्खो तजी ए नित्य भोगवों ॥7?” 
“मेरे यहाँ उदय, उच्च, मधु, कर्क और ब्रह्म, ऐसे पाँच-पाँच प्रकार के बड़े-बड़े 
राजमहल हैं । ऐसा महान्‌ विशाल राज्य है। मनोज्ञ रम्य रमणियों के साथ तुम्हाय विवाह 
करा दूंगा । तुम्हें संसार-सुख की जो भी सामग्री चाहिए, उसकी पूर्ति मैं कर दूंगा । यह 
तप तो दुःखदायक है, इसे छोड़कर आप मेरे राजमहल में आ जाओ ।/' 
देवानुप्रियों ! जीब की यह कैसी उलटी मति है ! संत ने इस पर दया की, जबकि 
यह संत पर दया करने बैठा ! यहाँ भी ऐसे कई जीव हैं । कोई व्यक्ति श्रावक धर्म की 
आराधना नहीं करता, केवल घन कमाने में ही जीवन की सफलता मानता है, ऐसे श्रावक 
को संत-सतीजी कहते हैं - “थोड़े समय के लिए भी धर्मस्थानक में आओ और संत्त- 
समागम करो । ऐसा अवसर फिर नहीं मिलेगा । अगर (ऐसे सुनहेर अवसर मिलने पर भी) 
धर्माचरण, धर्मध्यान नहीं करोंगे, तो तुम्हारा (भविष्य में) क्या होगा ?'' इस पर वह बेचारा 
यों कहता है - '*महासतीजी ! तुम्हारा यह सब वजन उठाये फिरना, घर-घर गौचरी जाना, 
यह सब कष्ट देखकर हमें आप पर दया आती है। (हँसाहँस), भला ! दया तो तुम्हारे ऊपर 
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कि - "तुम्हारे सगाई की है, उस कन्या का क्‍या होगा ? सोच तो सही, क्या बीतेगी 
उस घर 2” छगनभाई ने कहा - “मैं उसे वहन बनाकर चूंदड़ी ओढा दूंगा ।' फिर काका 
ने कहा - “हम तो क्षत्रिय हैं । तेरा जैन साधुओं के साथ कैसा, (क्या) वास्ता ? जैन 
साधु तो मैले-कुचैले रहे हैं ! इसकी अपेक्षा दीक्षा लेनी हो तो अपने धर्म में ही दीक्षा 
ले ।" उन्होंने कहा - “मैंने जिन्हें गुरु माने हैं, वे ही सच्चे गुरु हैं। अतः अब में अन्यत्र 
कहीं दीक्षा लेना नहीं चाहता ।” दीक्षा लेने की उनकी तीतन्र और उत्कट भावना देखका 
काका-काकी ने उन्हें दीक्षा की आज्ञा दे दी । अतः संवत्‌ १९४४ के घोष बदी १० के 
पवित्र दिन पूज्य हरखचन्दजी महायज के पास आपने भागवत्री दीक्षा अंगीकार की और 
गुरु के प्रति समर्पित हो गए । हे वी 

गुरु के सानब्निध्य में रुकर आपने खूब ज्ञानाभ्यास किया, व महान्‌ प्रतापी पुरुष 
हुए । उनमें ज्यों-ज्यों ज्ञानवृद्धि होती गई, त्यों-त्यों जीवन में नग्रता, सरलता, क्षमा, संयम 
में पराक्रम आदि अनेक गुण प्रगठ होते गए। उन्होंने जगह-जगह विचरण कर अन्य धर्म 
के लोगों को भी जैनधर्म प्राप्त कतया । बसो गाँव में जैनों के दस घर भी नहीं थे, वहाँ 
भी उन्होंने पटेल, काछिया आदि को जैनधर्मी बनाया | अभी तक उन लोगों में जैमधर्म 
की परम्परा चली आ रही है। फिर तो उन्होंने कई गाँवों में विचरकर हिन्दू, मुस्लिम, पटेल, 
शेख, लुद्दणा आदि अनेक लोगों को जैनधर्म का बोध दिया । स्वयं शरीरबल के धनी 
और शूरवीर क्षत्रिय थे, इसलिए तप-संयम की आराधना में प्रमाद नहीं करते थे । वे ऐसे 
तेजस्वी, ओजस्वी और प्रतापी थे कि जब व्याख्यान वांचते, तब ऐसा लगता था, मानो 
सिंहगर्जना कर रहे हों । उनकी वाणी में अलोकिक जादू था । जिससे उनकीवाणी के 
प्रभाव से जैन-जैमेतर लोग झटपट धर्माचरण करने लग जाते । उन्होंने खंभात-सम्प्रदाय 
में अनेक लोगों को प्रतियोध देकर साधुधर्म में दीक्षित किये थे । उनके प्रथम शिष्य थे 
- हमारे त्तारणहार, जीवननैया के कर्णधार या.ब्न. पूज्य रलचन्धजी महाराज साहब । गुरु 
भी क्षत्रिय थे तो शिष्य भी क्षत्रिय थे । पू. गुरुदेव स्लचद्धजी म.सा. रल के समान एक 
तेजस्वी शिष्य रन थे । पूज्य छानलालजी म.सा. और पू. रलचद्धजी म.सा.'को देखकर 
तो लोग कहते थे कि भानो यह महावीर और गौतम की जोड़ी है। पू. रलचन्वजी म.सा. 
ऐसे अन्तेवासी शिष्य थे कि वे सदैव गुरु की सेवा में हाजिर रहते थे । पू. गुरुदेव श्री 
'छानलालजी म.सा. अपने सात शिष्यों के साथ १९७५ में मुंबई पधारे । वहाँ उन्होंने 
कच्छी की वाड़ी में चातुर्मास किया । उस समय मुंबई में धर्मस्थानक नहीं था | अतः 
किराये से कच्छीवाड़ी लेकर उनका चातुर्मास कराया गया था । चातुर्मास के दौरान गुरुदेव 
ने आ्रावकवर्ग को इशारा किया कि जैन संतों के लिए वाड़ी किराया देकर ली जाए, और 
किया भला पड़े, यह योग्य नहीं है । उस समय मेघजी धोभण जीवित थे । अतः उन सभी 
श्रावकों ने मिलकर कांदावाड़ी में उपाश्रय चनाया । कांदावाड़ी में जहाँ अभी आरयबिल 
खाता का मकान है, वह पहले उपाश्रय था । पूज्य गुरुदेव अजमेर साथु-सम्मेलन में पधारे 
थे । इस प्रकार पू, गुरुदेव ने देश-परदेश में विचरण करके धर्मध्वज फहराया था । 


>कुल्जा 





जी अच्छी चीज आई हो, उसे पू. गुरुदेव या गुरुणीजी को देती, फिर तपस्वी, म्लान (रू 
और नवदीक्षित साधुओं को देकर शेष बचा हुआ स्वयं सेवन करना । 'अच्छा स 
स्वादिष्ट आहार भक्ति के लिए और बाकी का बचा हुआ आहार मेरे लिए,' इस र॑ 
से हृदय के उल्लासपूर्वक शुद्ध भावना से गौचरी करके आहार-पानी लाकर सब 
'करा कर ऐसी अनुमोदना करो कि 'अहो ! मेरे लिए आज धन्य दिवस है | मुझे ऐ 
भक्ति का महान्‌ लाभ मिला । ऐसा लाभ मुझे रोज मिलता रहे तो कितना अच्छा ? 

इन बुजुर्ग और दूसरे संतों ने मुझ पर महान्‌ अनुग्रह करके मेरे द्वारा लाये हुए आहार-प 
का स्वीकार किया । इसके लिए मैं उनका महान्‌ उपकार मानता हूँ" ऐसी भाव 
से ओतप्रोत होकर जो साधु/साध्वी आहार-पानी लाते हैं और सबको कराते हैं, 
महती कर्म-निर्जगा कर लेते हैं । 

बन्धुओं ! साधु गौचरी जाएँ त्तब ऐसी भावना आते हैं । इस रीति से संयम 
प्रत्येक कार्य में साधु वर्ग शुद्ध भावनापूर्वक संयम के हेतु से प्रवृत्ति करे तो मह 
कर्म-निर्जता कर सकता है । संयमी साधुवर्ग का एक भी कार्य ऐसा नहीं है, कि जिर 
कर्मबन्धन हो । जबकि तुम्हारे संसार में एक भी कार्य ऐसा नहीं है, जिसमें कर्मबन्ध 
न हो । संसार में पिता वृद्ध हो जाए, कमाता बंद हो जाए, तब उसकी प्राय: कौड़ी * 
कौमत नहीं होती । बाप बीमार पड़ जाए तो बेटे उससे मुँह फेर लेते हैं, उसके सामने ' 
नहीं देखते । यद्यपि यह एकान्ततः सभी के लिए मैं ऐसी बात नहीं कहती । कई पुण्यव 
जीव ऐसे भी होंगे कि माता-पिता को दुःख हो, ऐसा एक भी कार्य बे पु न 
करते । पस्तु ऐसे पुत्र बहुत ही कम मिलेंगे । अधिकांश पुत्रादि तो ऐसे देखने में अ 
हैं कि उनकी वृत्ति-प्रवृत्ति देखकर तो ऐसा लगता है कि सभी स्वार्थ के सगे हैं। बोल 
ऐसा है या नहीं ? हमारे साधु जीवन में गुरु वृद्ध या बीमार हो जाता है तो शिष्य आ 
उसकी खूब सेवा करते हैं । साधु या साध्वी की जितनी दीक्षा-पर्याय बढ़ती है तो उत 
ही उसका सम्मान बढ़ता है । पिता-पुत्र की अपेक्षा भी शिष्य आदि गुरु के सम्मान ८ 
सुरक्षा करते हैं। ऐसा सुन्दर है - संयम का स्थान । इसमें किसी प्रकार चिन्ता या उपा| 
नहीं है । फिर भी साधारण संसारी जीवों को संयम में प्रायः अच्छा नहीं लगती, इसव 
मुख्य कारण है - संसार का मोह ! 

'बलराजा के मन से संसार का मोह उतर गया । संयम लेने का मन में निश्च 
किया । भमुनिवर को वनन्‍्दन करके घर आए । आपलोग तो प्रतिदिन दर्शन करते + 
धर्मोपदेश सुनते हो, मगर - जीवन में कोई परिवर्तन या सुधार नहीं होता । बलराजा 
तो धर्मघोष मुनिवर की देशना सुनी, दर्शन किए, ये सब फलीभूत हो गए, । उन्होंने दर्शन 
बन्दन-प्रवचन-श्रवण का पूरा लाभ लिया । घर आकर महावल कुमार को अपने घा 
बुलाया । साथ हो धारिणी - प्रमुख १००० रानियों को बुलाकर राजा ने अपनी दीद्ष 
लेने को भांवना व्यक्त क्की । यह सुनकर महावबल कुमार और रानियों को बहुत दुःर 
हुआ । सब रोने लगा । रामभाव प्रत्येक व्यक्ति को रुलाता है । महाबल कुमार कहत् 
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जीवन में से एक भी गुण अपना लें और उनके जैसे कर्मठसाधक बंनकर जीवन सार्थक 
करें । व मड गुरुदेव के परिवार में १० महायज साहब एवं १८ महासतीजी हैं। यह सब 
प्रताप पू. का है। हम उनके जैसे घवित्र बनें, ऐसी मंगलभावना सहित दोनों 
गुरुदेवों को भावभीनी अन्तःकरण से श्रद्धाज्जलि अपित करती हूँ।! . : .. - 


बा.ब. कुमुदप्रभा महासतीजी का प्रवचन 


आज से नौ दिन पहले बा. न्र, शारदाबाई महासतीजी ने जाहिरात की .थी, आपाढ़ 
बदी १० के दिन पू. शामजीस्वामी की पुण्यतिथि आती है । वह दिवस आज आ 
पहुँचा । समय को बीतते कितनी देर लगती है ? 8 8 नह 2 ० 
अनादिकाल से जीव संसार में भटक रहा है । इस रखड़पट्टी को रोकने के लिए 
जीव को संत-समागम की आवश्यकता है। पापी से पापी जीवों का उद्धार करनेवाला 
हो तो वह संत ही है । संत के समागम से कई पापी जीव पवित्र मानव:बन गए, ऐसे 
अनेक दृष्टंत हैं । मे ८ 8 हैं 2) 
गुरु दीपक के समान हैं । दीपक अन्धकार को मिटाता है चैसे गुरुदेव भी 
अनादिकाल से आत्मा पर छाये हुए मिथ्यात्व के अन्धकार को दूर करके हमारे जीवन में 
सम्यकृत्व का दीपक जलाते हैं । जहाँ तक मिथ्यात्व का अन्धेया नहीं जाता, वहाँ तक 
सम्यकृत्व का प्रकाश जीवन में नहीं होता । जिन्होंने जीवन में प्रकाश .की प्रेरणा 
दी है, ऐसे तारक पू. गुरुदेव श्री छगनलालजी म.सा. और पू. शामजीस्थामी की 
आज पुण्यतिथि है 5 ड कक 
भू. शामजीस्वामी का जीवन तप, त्याग और संयम से परिपूर्ण था । “फूल गया 
और उसको सुगन्ध रह गई' इस कहावत के 5 7र वे साधकजीवन जीकर चले गए, 
परन्तु उनके गुण की सुगन्ध अभी तक संघ में फेली हुईं है। इस संसार में अनेक जीव 
जीवन जीकर चले जाते हैं, किन्तु सबको हप याद नहीं करते । हम उन्हीं को याद करते 
हैं, जिन्होंने जीवन जीना जाना है । पू. शामजीस्वामी का जन्म कहाँ हुआ था ? उन्होंने 
संयम का पालन किस्र प्रकार किया था ? उनके जीवन में क्या-क्या विशेषताएँ 
थीं ? यू. शामजीस्वामी की जन्मभूमि थी कच्छ के रापर तालुके में “सई' नामक छोटा- 
सा गाँव । उस पवित्र भूमि में संसार में फिसलने के लिए नहीं, अपितु स्व-पर का उद्धार 
करने हेतु वि. संवत्‌ १९३४ माघ सुदी १२ के मांगलिक दिवस को माता नवलबहन की 
कुक्षि से जन्म लिया । पिताजी का नाम था - लक्ष्मीचन्द्भाई । ये त्तीन भाई और एक 
यहन थे । इनका नाम शामजीभाई रखा गया । बचपन में 300: बहुत शरारती थे, चपल 
थे । उन्हें शान्त बनानेवाले गुरु का मिलन कैसे हुआ ? यह योग्य बात है । 
शामजीभाई व्यापार करने हेतु कच्छ छोड़कर मोरबी गये थे । वे गये तो थे गुड़ 
खरीदने, पर क्या ले आए ? गुड़ खरीदने के पश्चात्‌ मालूम हुआ कि यहाँ मंगलजीस्वामी 






“और करसनजीस्वामी विराजमान हैं । अतः गुड़ एक जगह रखकर वे पहुँचे दोनों 
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पुण्य-पाप के खेल की कथा 


अब आइए विद्युव्रभा के जीवन की ओर ! पूर्वभव में की हुई धर्माराधना का कैसा 
महान्‌ फल मिलता है ?.उस पर 84 २ त्प्रभा का दृष्टान्न कहा जा रहा था । विद्युत्प्रभा सीमंत 
(प्रथम गर्भावस्‍था में) है । महायजा के आनन्द का यार नहीं है। दूसरी ओर उसकी सौतेली 
माँ विद्युद्नभा का सुख देखकर ईर्ष्या से जल रही है। उसे किसी भी तरह से विद्युत््रभा 
का कांठा निकाल (वध करवा) कर अपनी पुत्री को राजा की रानी बनामी थी । अपनी 
दुष्ट भावना पूरी करने के लिए वह पड्यंत्र रच चुकी, मगर वह सफल नहीं हुईं । कारण 
यह है कि जिसके पुण्य प्रबल होते हैं, उसका बाल बांका करने में देव भी समर्थ नहीं 
होते तो यह बेचारी श्राह्मणी क्या कर सकती थी ? आखिरकार उसने अपने पति को 
समझाकर विद्युद्मभा को बुला लाने के लिए भेजा । विद्युव््रभा के पिता ने जब उसे अयने 
यहाँ भेजने के लिए कहा तो राजा ने स्पष्ट इन्कार कर दिया और कहा, “यह नहीं हो सकता । 
मैं विद्युत्रभा का वियोग नहीं सहन कर सकता । फिर मेरे यहाँ अनेक वर्षो के बाद पुत्र 
का पालना बंधेगा । इसलिए मुझे रानी को कहीं भेजनी नहीं है ।” इस पर उसके पिता 
ने (अपनी पतली द्वारा सिखाया हुआ) नाटक किया, उसने कहा - “अगर आप मेरी पुत्री 
को प्रथम प्रसव करने के लिए मेरे यहाँ नहीं भेजेंगे तो मैं पेट में छुग भोंककर आत्महत्या 
कर लूंगा ।" यों कहकर उसने जेब में से छुग निकाली और उसे येट में भोंकमे के लिए 
तैयार हुआ । अतः राजा को निरुपाय होकर भेजने के लिए हाँ कहना पड़ा । राजा ने 
विद्युत्रभा को भेजना स्वीकार किया तो उसके पिता को बहुत खुशी हुईं । 
विद्युद्रभा पिता के घर जाकर संकट में पड़ी ४ विद्युत्रभा खूब पवित्र है । 
उसने पहले का कोई विचार नहीं किया कि “मेरी सौतेली मा ने कैसे-कैसे दुःख दिये 
थे ? उसके यहाँ जाने से मेरा क्या काम है ? फिर मैं महाराजा की पटरानी हूँ, अतः ऐसी 
सुख-समृद्धि में रह रही हूँ, क्या मुझे वहाँ रहना कैसे अच्छा लगेगा ?” ऐसा जरा भी विचार 
उसने नहीं किया । विद्युव्मभा को भेजने का भी महाराजा को अच्छा नहीं लगा था, परन्तु 
निरुपाय होकर लाचारी से उसे पिता के यहाँ भेजनी पड़ी । विद्युत्परभा राजा की पटरानी 
थी, इस कारण राजा ने उसकी हिफाजत करने के लिए दास-दासी, नौकर चाकर आदि 
सब को विद्युत्रभा की भलीभांति सुरक्षा करने हेतु हिदायत करके उसके साथ भेजे । अब 
विद्युव्मभा 8228808% 38 तथा दूसरी सब रानियों से बिदा लेकर पीहर आईं | उसे आई 
देखकर माँ को बहुत खुशी हुई । मानो उसके प्रति अपार प्रेम है, यों बताने 
के लिए उसे एकदम बांहों में भर लिया । विद्युत्नभा को भी लगा कि मेरी माता का 
भेरे प्रति कितना प्रेम है ? कपटी मानव जितने नाटक न करें, उतने कम हैं ! यह सौतेली 
माँ भी ऊपर से खूब प्रेम दिखाती है, किन्तु अंतर में विचार करती है कि अब मेरी धारणा 
पूर्ण हो जाएगी । विद्युत्प्रभा अब तो मेरे हाथ में है । एक दिन इसका खात्मा कर 
डालूंगी । यों करते-करते सवा नौ महीने पूरे होने पर विद्युत्प्रभा ने एक पुत्र को जन्म 
दिया । राजा के यहाँ से विद्युत््रभा के साथ आई हुई दासियाँ विद्युत्रभा का बहुत ध्यान 
धर गन जज पु हे * 


मंगलजीस्वामी उनको सेवा में कभी-कभी अपनी श्िष्याओं - है बेलबाईस्वामी औ 
पू. माणेकवाई स्वामी को भेजते थे । एक दिन वे गिर पड़े, फेक्चर हो गया । प्रबल बेदन 
होती थी, पस्तु शान्तमूर्ति पूज्य गुरुदेव समभाव से उसे सहन करते थे । कुछ दिनों बाव 
वे ठीक हो गए । सबको 'लगा कि गुरुदेव का स्वास्थ्य अब ठीक हो गया है, अब को; 
हरकत नहीं । परन्तु हम मन में धारते कुछ और हैं, और होता कुछ और ही । अचानक 
घू्‌ हर को जोरदार हार्ट-एटेक आया । पूज्य गुरुदेव अन्दर से जागृत हो गए कि अब 
इस रोग के हमले से में बच नहीं पारऊगा । आसपास के क्षेत्रों में समाचार पहुँच गए कि 
शामजीस्वामीजी की तबियत ठीक नहीं है । जो साधु-साध्वी निकट्व्ती क्षेत्रों में थे, वे 
पहुँच गए | स्वर्य ने यावज्जीव अनशन (संधारा) अंगीकार कर लिया । अपने शिष्यवृन्द 
से उन्होंने कहा - “नबकार मंत्र का जाप चालू रखो ।" अन्त में, सबके बीच में अपूर्य 
समाधिपूर्वक पृ. गुरुदेव ने इस लोक से विदा ली ।.समग्र जैन समाज को ऐसे गुण 
पृ. गुरुदेव के जाने से महती क्षति हुईं, जिसकी पूर्ति निकट भविष्य में होनी कठिन है। 
उनके परिवार में इस समय ५० महासतीजी और २५ विरक्तात्मा बहनें-हैं । आज के पवित 
दिवस में प्रभु से प्रार्थना करती हूँ कि हमें उन गुरुदेव जैसा आत्मब्रल मिले, हममें तप, 
संयम और ज्ञान उत्तरोत्तर बढ़े; इसी मंगलभावना के साथ मैं पू. गुरुदेव को श्रद्धांजलि 
अर्पित करती हूँ। ऐसे गुणों के भण्डार गुरुदेव के जितने गुणगान करें, उतने कम हैं। 


“-++++++++++-_-+----7------+_+_* 


पू- क्लोशल्याबाई महासतीजी का प्रवचन 
प्रिय आत्मबन्धुओं , सुशील माताओं और बहनों ! के 


आज पू. छगनलालजी म.सा. को तथा पू. शामजीस्वामी की पुण्यतिथि है | उन 
पुण्यात्माओं का स्मरण करने हेतु भ्रमणी विद्यापीठ से सतीवृन्द तथा भावदीक्षित् 
बहनें भी यहाँ उपस्थित हुईं हैं ।'इस संसार में दो प्रकार के प्राणी निवास कर रहे हैं 
एक सामान्य और दूसरे विशेष । भगवान महावीर ने सामान्य और विशेष सभी प्राणियों 
के लिए एक सूत्र फरमाया - “गत्थि कालस्स नागगो!” काल का आगमन अवश्य- 
“म्भावी है। चाहे सामान्य हो या विशेष, मृत्यु एक दिन अवश्य ही आनेवाली है । सबको 
ले जाने के लिए वह तैयार रहती है । इस परिवर्तनशील संसार में कौन, जन्म नहीं लेता 
और कौन नहीं मरता ? जो जन्मता है, वह एक दिन मरता है । पस्तु जीवन उसीका 
सार्थक होता है, जो तप, त्याग और संबम को सौरभ से जीवन-बाग को महकाकर 
जाता है और अन्त में मोक्ष प्राप्त कर लेता है । मरण भी दो प्रकार के चतायें हैं - एक 
सकाममरण है, दूसरा अकाममरण है । इनमें से जो सकाममरण से मरता है, ठसकी 
महत्ता है, अकाममरण की कोई विशेषता नहीं है । ऐसे प्रतिभाशाली महान्‌ पुरुष 
मानवभव को पाकर जीवन जीते हुए मृत्यु की कला जान लेते हैं) अन्तिम समय में भी 
सकाममरण प्राप्त करते हैं । ऐसे महायुरुष विशिष्ट जीवन जीकर सहनशीलता; 
क्षपा आदि गुणों को आत्मसात्‌ करके इस पार्थिव देह का त्याग कर देवलोक में प्रयाण 


़्््््ल्य््थ्य्यप््य्य्््क्ट्कम्ख्य्ख्छ्डः। 





सुह्ढ़ न हो, तबतक आत्मा (साधना में) आगे नहीं बढ़ सकता । जिनेश्वर देव के बचनों 
तथा उनके द्वारा बताये हुए त्तत्त्तों, और सिद्धान्तों पर दृढ़ श्रद्धा होने का नाम सम्यक्त्व 
है, समकित है । सम्यकृत्व धर्म का बीज है। बीज होता है तो धीरे-धीरे वह वृद्धि पाता- 
पाता वृक्ष के रूप में परिणत होता है । परन्तु जहाँ बीज का ही ठिकाना न हो, वहाँ 
(अध्यात्म साधना में) आगे बढने की बात कैसे की जा सकती है ? 

देवानुप्रियों ! जैसे एक (अंक) के बिना केवल विन्दियों को कोई कीमत नहीं है, वैसे 
ही श्रद्धा (सम्यक्त्व) रहित ज्ञान और क्रिया की भी कोई कीमत नहीं है। श्रद्धारहित क्रिया 
द्रव्यक्रिया है। मोक्षप्राप्ति के लिए श्रद्धायुक्त द्रव्य-भावक्रिया आवश्यक है। सम्यकृत्व- 
युक्त सिद्धान्त की आज्ञानुसार शुद्धभाव से की गई धर्मक्रिया सच्ची आराधना है ! ऐसी 
आराधना की कीमत है। इससे (सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र-तप रूप धर्म की उसी आराधना 
से) मोक्षरूपी महान फल की प्राप्ति होती है । 

संक्षेप में, मेरे कहने का आशय यह है कि सुश्रद्धापूर्वक कल्याण कामना से की गईं 
क्रिया का नाम आराधना है । जैसे रागी-द्वेषी सच्चे देव (सुदेव) नहीं कहलाते, वैसे ही 
लाडी (कामिनी), वाड़ी (घरबार) और गाड़ी (वाहनादि परिग्रह) के मोह में पड़े हुए भी सुगुरु 
नहीं कहलाते । मान लो कि कोई त्यागी, तपस्वी तो हो, किन्तु उसकी श्रद्धा-प्ररूपणा 
सिद्धान्तानुसार न हो, अपितु सिद्धान्त-विरुद्ध हो, वह कुगुरु है । फिर भी भले ही वह 
बड़ा आचार्य हो, अनेक शिष्यों और भक्तों से घिरा हुआ हो, त्यागी, तपस्वी और महा 
विद्वान हो, मगर उसकी देशना-प्ररूपणा शास्त्रविरुद्ध हो, तो वह कुगुरु है। ऐसा कुगुरु 
स्वयं तो डूबता ही है, अपने शरण में आनेवालों को भी (संसार-समुद्र में) डुबाता है। 
जैसे लोहे की नौका स्वयं तो डूबती है, उसमें बैठनेवाले यात्रियों को भी डुबाती है। बैसे 
ही कुगुरू स्वयं डुबता है, दूसरों को भी डुबाता है । बन्धुओं ! हमें जिनसे सद्ध॒र्म प्राप्त 
हुआ हो, वे हमारे परम-उपकारी कहलाते हैं । हमें किसी भी रीति से उनके ऋण से उऋ्रण 
(मुक्त) होना कठिन है । 'स्थानांग सूत्र' के तीसरे स्थान में भगवान्‌ ने कहा है - 
“मनुष्यमात्र के सिर पर तीन व्यक्तिओं का महान उपकार है - (१) माता-पिता का, सेठ 
का और गुरु का ।” इनमें से माता-पिता और सेठ के उपकार का बदला किसी भी उपाय 
से चुकाया जा सकता है, परन्तु हमें धर्मप्राप्ति करनेवाले सदगुरु के उपकार का बदला, 
उनकी चाहे जितनी सेवा-शुश्रूषा की जाए तो भी चुकाया नहीं जा सकता, किन्तु यदि 
वे स्वधर्म से च्युत होकर पडिवाई हो गए हों, उन्हें पुनः केवली-प्ररूपित धर्म में स्थिर 
(स्थापित) किया जाए. तो अवश्य ही बदला चुकाया जा सकता है । मुझे भी आज ऐसे 
पवित्र सुगुरु के गुणगान करने हैं । गुणगान किसके किये जाते हैं ? जो तप, त्याग और 
संयम को सौरभ से अपना जीवन उज्ज्वल बना गए, महका गए है ! दुनिया में सैंकड़ों 
माताएँ सैंकड़ों पुत्र को जन्म देती हैं, परन्तु ऐसे घवित्र पुरुषों क्को जन्म देनेवाली माताएँ 
तो बहुत थोड़ी होती हैं। 'भक्तामर स्तोत्र' में मानतुंगाचार्य कहते हैं - - 


_व्ज्म््न्ज्ञ्क्राड्यू््टयटादइओ7:::-२::९०० 


मंगलजीस्वामी उनकी सेवा में कभी-कभी अपनी शिष्याओं - प्‌ वेलबाईस्वामी और 
पू. माणेकबाई स्वामी को भेजते थे | एक दिन बे गिर पड़े, फेक्चर हो गया । प्रबल देदना 
होती थी, पस्तु शान्तमूर्ति पूज्य गुरुदेव समभाव से उसे सहन करते थे,। कुछ दिनों बाद 
वे ठीक हो गए । सबको 'लगा कि गुरुदेव का स्वास्थ्य अब ठोक हो गया है, अब कोई 
हरकत नहीं । परन्तु हम मन में धारते कुछ और हैं, और होता कुछ और हो । अचानक 
यू हर को जोरदार हार्ट-एटेक आया । पूज्य.गुरुदेव अन्दर से जागृत हो गंए कि अब 
इस रोग के हमले से में बच नहीं पारऊँगा | आसंपास के क्षेत्रों में समाचार पहुँच गए कि 
शामजीस्वामीजी की तबियत ठीक नहीं है। जो साधु-साध्वी निकटवर्ती क्षेत्रों में थे, थे 
पहुँच गए । स्वयं ने यावज्जीव अनशन (संथारा) अंगीकार कर लिया । अपने शिष्यवृन्द 
से उन्होंने कहा - “नवकार मंत्र का जाप चालू रखो ।” अन्त में, सबके चीच में अपूर्व 
समाधिपूर्चक पू. गुरुदेव ने इस लोक से बिंदा ली । समग्र जैन समाज को ऐसे गुणी 
पू. गुरुदेव के जाने से महत्ी क्षति हुई, जिसकी पूर्ति निकठ भविष्य में होनी कठिन है। 
उनके परिवार में इस समय ५० महासतीजी और २५ विरक्तात्मा-बहनें हैं । आज के पवित्र 
दिवस में प्रभु से प्रार्थना करती हूँ कि हमें उन गुरुदेव जैसा आत्मबल मिले, हममें तप, 
संयम और ज्ञान उत्तरोत्तर बढ़े; इसी मंगलभावना के साथ मैं पृ. गुरुदेव को श्रद्धांजलि 
अर्पित करती हूँ । ऐसे गुणों के भण्डार गुरुदेव के जितने गुणगान करें; उतने कम हैं। 


(_ यू. कोशल्याबाई महासलीजी का प्रवच्चन )-. 


प्रिय आत्मबंन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! ४ हक 
आज पू. छगनलालजी मा. की तथा पृ. शामजीस्वामी की पुण्यतिथि है । उन 
युण्यात्माओं का स्मरण करे हेतु श्रमणी विद्यापीठ से सत्तींवुन्द तथा 'भावदीक्षित 
बहनें भी यहाँ उपस्थित हुई हैं । इस संसार में दो प्रकार के प्राणी निवास कर रहे हैं 
एक सामान्य और दूसरे विशेष | भगवान महावीर ने सामान्य और विशेष सभी प्राणियों 
के लिए एक सूत्र फरमाया - “बत्थि कालस्स नागमो? काल का आगमन अवश्य 
-म्थावी है। चाहे सामान्य हो या विशेष, भृत्यु एक दिन अवश्य ही आनेवाली है । सबको 
ले जाने के लिए वह तैयार रहती है। इस परिवर्तनशील संसार में कौन जन्म नहीं लेता 
और कौन नहीं मस्ता ? जो जन्मता है, वह एक दिन भरता है । परन्तु जीवन उसीक़ा 
सार्थक होता है, जो तप, त्याग और संयम की सौरभ से जीवन-बाग को महक्राकर 
जाता है और अन्त में मोक्ष प्राप्त कर लेता है । मरण भी दो प्रकार के बतायें हैं - एक 
सकाममरण है, दूसर अकाममरण है । इनमें से जो सकाममरण 'से मरता' है, उसकी 
महत्ता है, अकामपरण की कोई विशेषता नहीं है | ऐसे प्रतिभाशाली महांन्‌ पुरुष 
भमानवभव को पाकर जीवन जीते हुए पृत्यु की कला जान लेते हैं ।अन्तिम समय में भी 
सकाममरण प्राप्त करते हैं.। ऐसे महापुरुष विशिष्ट जीवन जीकर सहनशीलता। 
क्षमा आदि गुणों को आत्मसात्‌ करके इस पार्थिव देह का त्याग कर देवलोक में प्रयाण 
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हो ? जो तुम्हें धन प्राप्ति करा दे, हम प्राय: उत्तका गुण गाते हो । तुम्हारी पीठ ठोके 
आशीर्वाद हर / उसके पीछे दौड़ते हो । जैसे तुम व्यापारी के गुण गाते हो, वैसे अगर 
(निष्काम भोग से) गुरु के गुण गाओ तो कर्मा के कठोर किनारे टूट जाएँ । 
*  ' यूज्य छानलालजी महाराज साहब खंभात के निवासी थे । उनके पिताजी का नाम 
अवलसंगभाई और माताजी का नाम रेवाकुंवरबाई था । वे क्षत्रिय ज्ञात्ति के थे । मूल में 
थे जैन.परम्परा के नहीं थे । पस्तु जैनधर्म को उन्होंने कैसे प्राप्त किया ? खंभात्त में 
जवाहरात का, अकीक (गोमेद) का तथा साड़ियाँ बनाने का, ये तीन धंधे मुख्य हैं। इनके 
पिताजी नवाबी राज्य में नौकरी करते थे ( वे स्वयं अकीक (गोमेद) का धंधा करते 
थे । एक जैन वणिक सुन्दरभाई उनके मित्र थे । उनके साथ घूमने-फिरने जाते और साथ 
में धंधा भी करते थे । एक दिन भाई ने उनसे कहा - “छगन | आज मैं बगीचे में घूमने 
नहीं आऊँगा ।” इस पर उन्होंने पूछा - “क्यों, आज क्‍या बात है ?” सुन्दरभाई ने कहा 
- “आज हमारे गुरुदेव नगर में पधारे हैं । इसलिए आज रात को मैं उपाश्रय में उनके दर्शन- 
चन्दन-वाणी श्रवण करने जाऊँगा । वहाँ बहुत ज्ञानचर्चा होती है । इसलिए अच्छी-अच्छी 
बातें जानने को मिलती है । अतः में आज वहाँ जाऊँगा ।” यह सुनकर छगनभाई ने पूछा 
- "क्या मैं तुम्हारे गुरु के पास आ सकता हूँ ?” मित्र बोला - “हमारे धर्म में किसी 
प्रकार का जातपात का भेदभाव नहीं है । वहाँ प्रत्येक व्यक्ति को आने की कट है।तू 
भी खुशी से आ सकता है ।” छगनभाई अपने मित्र के साथ उपाश्रय में गए। उन्हें अपनी 
तरह वन्दना करना नहीं आता था । पस्नु मित्र ने जैसे किया, वैसे ही करके वह बैठे । 
दे चहाँ बहुत-से भ्रावक एकत्रित हो गए थे । एक के बाद एक प्रश्नों की झड़ियाँ लग 
रही थीं। छगनभाई को उसमें १ 5 दिलचस्पी हुई । उन्होंने मन में सोचा कि मैंने ऐसा 
ज्ञान तो कभी सुना नहीं था । ' का ज्ञान तो अलौकिक है । चाहे जितना ज्ञान 
प्राप्त कर लें, किन्तु आत्मा से सम्बन्धित ऐसा गहरा तत्त्वज्ञान नहीं प्राप्त करें, तो सब 
कुछ धूल-समाम है ।' ऐसा विचार क्षप्निय छगनभाई के मन में हुआ । 
 अन्धुओं ! वर्तमानकाल में लौकिक शिक्षण में आगे बढ़े हुए तथा 'परठित-शिक्षित 
और होशियार मनुष्य तो बहुत हैं; जिन्होंने बड़ी-बड़ी डिग्रियाँ हासिल कर ली हैं, परन्तु 
धार्मिक ज्ञान में वे बहुत पीछे हैं । इसी कारण वे धर्मक्रिया और आचार-विचार में शिधिल 
हैं। इन सबका मूल कारण है - इन पढ़े लिखे शिक्षित चर्ग का आत्मा-परमात्मा त्था 
कर्म-सिद्धान्त आदि पर श्रद्धा का अभाव । इन विषयों के ज्ञाता-अनुभवी सदगुरुओं के 
सम्पर्क में वे कभी आते नहीं और सद्‌गुरु के समागम के बिना चतुर और निपुण मनुष्य 
भी तत्त्वज्ञान प्राप्त नहीं कर पाता । इसलिए ज्ञानी कहते हैं - 
“दिना गुरुभ्यो गुण-नीधिभ्यो, तत््वं न जानाति विचिक्षणोड्पि । 
'आकर्ण-दीघोंज्ज्वल-लोचनीडपि, दीपं दघिना पश्यति नान्धकारे ॥? 
” भावार्थ यह है कि जैसे किसी व्यक्ति की आँखें कान तक दोर्घध और उज्ज्वल क्‍यों 
नहो, मगर अन्थकार में दीपक के बिना वह नहीं देख सकता, वैसे 
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श्रेप्तिपुत्न ने बही खाते खोलकर देखे तो जिसे ८,००० रु. उधार दिये थे, उस आदमी का 
उसमें मामोलछिख भी नहीं है। जिसे १७-१८ हजार रुपये उधार दिये हैं, जा मध थय गेज 
आता-जाता है, बातचीत भी करता है, पर अभी उस्ते जितने रुपये उधार दिये हैं, उतने 
खपरेल (कवेलु) भी उसके घर पर नहीं है । अब क्‍या करना ? जिसे १० हजार रुपये कर्ज 
दिये हैं, उसका नाम ढूंढा तो वह उससे मांगे तो तुरंत मिले । परन्तु स्थिति, ऐसी है कि 
एक-एक गाँव में एक-एक रुपया है, यों कुल मिलाकर ३० हज । मुनीम रखने का 
खर्च करे तो बह रकम मिल सकती है ! परन्तु एक रुपया (मुनीम रखने. के पीछे)खर्च 
करे तो एक रुपया मिल सकता है । सोचिए, ऐसे इस व्यापारी /की स्थिति -कैसी है ? 
बह पूंजी इकट्ठी करने हेतु प्रयल करे तो भी क्या वह मिल सकती है? नहीं, बिलकुल 
नहीं । यही न्याय अपने पर घटित करना चाहिए ! री ०5 

इस समय अपनी (मनुष्य की) आयु लगभग १०० वर्ष की होती है । कदाचित किसी 
की आयु अधिक भी संभव है, परन्तु हम मनुष्य की औसत आयु १०० वर्ष-की मानकर 
चलें । १९०० वर्ष के दिन कितने ? ३६००० दिन होते हैं । जन्म के वाद शिशु डेढ-दी 
वर्ष का होता है, तब बोलने लगता है। उस समय उस शिशु को धर्म या.व्यापार का 
कुछ भी ज्ञान नहीं होता । फिर जब वह १५-२० वर्ष का हो जाता है, तब उसे भान होता 
है कि “मैं मनुष्य हूँ। मुझे जेनधर्म मिला है । यह मेरा है, यह तेरा है, यह मेरे पिता का 
घर है, ऐसा ख्याल हो गया उसे । परन्तु उससे पहले के जिंदगी के ७-८ हजार दिवसे 
गये, वे तो गए । उसके बाद ५०वें वर्ष के बाद के जो दिवस हैं, वे तो दिखाने के हैं, 
मात्र गणना करने के हैं, कमाई करने के नहीं । फिर वह ज्ञानाभ्यास या ज्ञासन (धर्मसंघ) 
की सेवा वह कैसे कर सकेगा ? बीच के दिवस १० हजार रहे, २०-बर्ष,से ५० वर्ष तक 
की उप्र के बीच के ३० वर्ष होते हैं । वे ३० वर्ष निकाले - विषय-सुखों के उपभोग में, 
मगर उस सुख के परिणामस्वरूप सच्चे सुख का एक खपरेल (कबलु) भी नहीं मिलेगा । 
उल्टे क्या,मिलेगा, इसके लिए, “उत्तराध्ययन सूत्र' (अ-१९, गा-१७) में कहा गया है - 

जहा किंपाग-फलाणं, परिणाम न सुंदये /-. * 
एवं भुच्ताणं भ्रोगाणं, परिणामों न सुन्दर (// * 

- क्िपाक वृक्ष के फल दिखाव में, रूपरंग में सुन्दर और खाने में मधुर एवं स्वादिधट 
लगते हैं। परन्तु उसे किपाक फल के खाने से जीव और शरीर-दोनों पृथक्‌ पृथक हो 
जाते हैं | इसी प्रकार विषय सुखोपभोग में पड़े हुए जीव को पता नहीं होता कि. में जिस 
'कामभोगरूपी फलों को भोग रहा हूँ, उनका परिणाम अच्छा नहीं है। अर्थात्‌ उसके पीछे 
दुःख खड़ा है । इस प्रकार बीच के ३० वर्ष संसार-सुख में बीते हैं, जिनके पीछे कुछ 
नफा तो हुआ नहीं, बल्कि-परिणाम-स्वरूप घाटा लगता रहा । तो उन ३० वर्षों में भी 
एक-साथ दो दिन लेने चाहे तो मिल सकते हैं क्या ? नहीं मिल सकते । एक दिवस 
बीतने पर दूसरा दिवस आता है । साहूकारों के यहाँ गाँव, में १० हजार रुपये जमा पड़े ह 
हैं। मगर एक रुपया ख्चों तो एक रुपया मिले । इस न्याय से क्या उसे अपनी पूंजी 
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उपलब्ध कर लिया । वे अत्यन्त ऋन्तिकारी विचार के थे, इसलिए स्वयं ने श्राविकाशाला 
तथा जैनशाला की स्थापना की, और स्वयं धार्मिक शिक्षण के क्लास चलाने लगे । यों 
करते-करते उन्हें ऐसा विचार आया कि ऐसा उच्च आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करने के बाद 
मुझे संसार (गृहस्थी)में किसलिए फँसे रहना चाहिए ? मुझे दीक्षा लेकर ऐसा संयम- 
पालन करना चाहिए, जिससे शीघ्र आत्म-कल्याण हो । बन्धुओं ! ऐसे थे वे असली 
क्षत्रिय के शूरवीर बच्चे ! वे ढीली दाल खाकर ढीलाढाला बोलने व आचरण करनेवाले 
नहीं थे । उन्होंने मित्र से कहा - “सुन्दर ! हमें ऐसा उत्तम मानवजन्म पाकर क्या संसार 
की गंदी कोठी में ही पड़े रहना है ? चलो हम दोनों दीक्षा ले लें ।” मित्र बोला - 
“छगन ! तेरी बात यथार्थ है, परन्तु तुझे पता है कि मैं तो अपने पिता की दो पत्नियों 
के बीच में एक ही पुत्र हूँ । क्‍या ये मुझे दीक्षा लेने की आज्ञा देंगे ?”' छगनभाई की 
भी सगाई हो गई थी । वे बोले - “तुझे तेरे माँ-बाप आज्ञा नहीं देंगे तो क्‍या मुझे मेरे 
काका-काकी थोड़े ही आज्ञा दे देंगे ? हमें अपने विचारों में सुदृढ़ और पक्के रहकर काम 
निकाल लेना है।” अन्त में, मित्र को भी दीक्षा लेने की भावना जगी । दोनों ने विचार 
किया कि यहाँ तो हमदोनों को कोई दीक्षा लेने नहीं देंगे । हम यहाँ से अन्यत्र जाकर किसी 
सदगुरु की खोज करके उनसे दीक्षा ग्रहण कर लें, यही ठीक रहेगा । 
दोनों मित्र घर से निकलकर माखवाड़ पहुँचे । वहाँ उन्हें पूज्य वेणीय्मजी महाराज 
"मिले । उन्होंने महाराजश्री से कहा - “गुरुदेव ! हम दोनों दीक्षा लेना चाहते हैं । आप 
हमें दीक्षा प्रदान करें ।” महाराजश्री ने कहा - “क्या तुम दोनों अपने-अपने माता-पिता 
की आज्ञा लेकर आए हो ?” उन्होंने जबाब दिया - “नहीं, हमने उनकी आज्ञा नहीं 
ली । हम त्तो वहाँ से भागकर आए हैं।” यह सुनकर महाराजश्री ने कहा - “भाई ! 
अपने सगे-सम्बन्धियों, या परिवार प्रमुखजमों की आज्ञा के बिना हमसे दीक्षा नहीं दी 
जा सकती । आज्ञा बिना दीक्षा दूं तो एक प्रकार से चोरी का कृत्य कहा जायेगा । अतः 
अपने-अपने अभिभावकों का लिखित आज्ञापत्र लाओ, फिर मैं तुम्हें दीक्षा दे सकूंगा ।' 
अतः चे दोनों मित्र बहाँ से रवाना होकर अहमदाबाद पहुँचे, वहाँ डोसीवाडा कौ पोल 
में आये । इस तरफ खंभात से उनके निकलने के बाद दोनों मित्रों के सगे-सम्बन्धियों 
ने बहुत तलाश कराई, 4 83 भी पता नहीं लगा । उस समय टेलीफोन की सुविधा 
नहीं थी, ताकि दूसरे गाँव फोन करके समाचार पूछा जा सके । अतः परिवारवालों ने ढूंढने 
के लिए जगह-जगह आदमी भेजे । अन्त में, अहमदाबाद में उन दोनों का पता 
लगा । वहाँ से वे लोग उन दोनों को खंभात ले आए । 
दोनों के माता-पिता आदि की तरफ से बहुत धमकी दी गई १ छगनभाई के 
माता-पिता तो उनके बचपन में ही गुजर गये थे 4 उन्हें काका-काकी ने पाला-पोपा 
था । दोनों मित्रों को उनके परिवारवालों ने बहुत उपालम्भ दिया और यहुत रीति से धयकी 
दी । इससे सुन्दरभाई तो पसीज गये । परन्तु वैराग्य दृढ़ था, वह क्षत्रिय का बच्चा नहीं 
पिघला, अपनी-बात पर अड़ा रहा ! काका-काकी ने उन्हें खूब समझाया.'और 


॥ #४४<८<. ड़ ड 


है, ऐसा भान नहीं होता, वैसे ही संसार-समुद्र में अज्ञान के प्रवाह में डूबे हुए. जीवों को 
उस समय कुछ भी भान नहीं होता कि मेरे जीवन की सुन्दर स्थिति कैसी होनी चाहिए? 
इस कारण उसे अपना भान नहीं होता, फलतः वह मृत्यु-पर्यन्त धर्म को याद नहीं करता। 

वर्तमान में धर्माचरण - वरविद्दीन बारात जैसा / आज धर्माचरण करनेवालों के. 
जीवन पर दृष्टिपात करते हैं तो प्रायः ऐसा मालूम होता है, वे बरविहीन बारात के समान 
धर्म करते हैं। यों कहकर में धर्म करनेवालों को हलका दिखाना नहीं चाहती :। उन्हें समग 
रहने के लिए चेतावनी के रूप में कहती हूँ । 22200 2040 

वर्षों पहले की एक घटना है। एक शहर में दुल्हे के सगे-सम्बन्धी उसे लेकर. (बारात 
के रूप में) निकले । उस समय ट्रेन था बस का प्रचलन शुरू नहीं हुआ था | इस कारण 
बारात बैलगाड़ियों में जाती थी । एक कुप्रंथा ऐसी थी कि व्याहीजी का गाँव नजदीक 
आए, यानी वह गाँव लगभग २, ४, ५ गाऊ दूर रहे, तभी से बैलगाड़ियों और बैल को 
तीव्रगति से दौड़ाते हैं । बैलगाड़ियों को यों दौड़ाते हैं, तब वरराजा जिसमें बैठे हों, वह 
बैलगाड़ी चारों ओर से खुल्ली होती है । दूसरे बराती जिनमें बैठे होते हैं, उन बैलगाड़ियों 
में चारों ओर से पकड़ने का होता है । अत: वरराजा जिस में बैठे थे, वह बैलगाड़ी खुल्ली 
होने से, दौड़ते-दौड़ते वरराजा बैलगाड़ी में से नीचे गिर पड़े । किन्तु दौड़ की ग्रतियोगिता 
के कारण बैलगाड़ी गिरे हुए वर को लेने के लिए नहीं रुकी ! अतः बरंराजा-बिहीन वह 
बैलगाड़ी ठोक विवाह-मण्डप पर आकर रुकी, जहाँ सासु कंकुदानी लेकर जंबाईराज का 
स्वागत करने के लिए खड़ी थी । परन्तु उन्हें बैलगाड़ी में वर नहीं नजर आया । ऐसे समय 
में बैलगाड़ी चलानेवाले ने इस पर॑ कोई ध्यान न देकर बैलगाड़ी चलाये रखी । फलतः 
वह बारात बिना वर की हो गईं । जैसे बर-विहीन बारात शोभा नहीं देती, वैसे ही धर्म 
का तत्त्वस्वरूप और रहस्य समझे बिना धर्म करना इतना शोभा नहीं देता । आज व्यक्ति 
धर्म करते हैं, किन्तु धर्म का रहस्य क्‍या है, मर्म क्या है, उसका फल क्‍या है, यह नहीं 
समझते । धर्मक्रिया करते हुए भी अन्तर में उसके प्रति श्रद्धा नहीं, (उसके परिवार; समाज, 
राष्ट्र आदि में) उसका सक्रिय आचरण नहीं है । फलतः धर्म करते हुए भी आत्मा-को जो 
निर्जया (आंशिक कर्मक्षय) होनी चाहिए, वह नहीं होती । इसे ही कहते हैं - वरविहीन बागत 
जैसा धर्म किया । वरराजा सहित बारात होती है, तो उसकी शोभा और कीमत कुछ और 
ही होती है; इसी प्रकार आन्तरिक इच्छापूर्वक श्रद्धाभाव से किया धर्म, यानी जिस धर्म 
के लिए देह का बलिदान देना पड़े तो देने में हिचकिचाहट न:हो, ऐसे धर्माचरण करनेवाले 
के आचरण पर से धर्म/का यथार्थ मूल्यांकन होता है। आचार्य समन्तभद्र ने-कहा है- 
“न धर्मो, धार्मिकेदिंना? घा्मिकों (धर्म का सही आचरण करनेवालों) के बिनो धर्म 
का सम्यक्‌ आंकन नहीं किया जाता । धर्म का यथार्थ स्वरूप समझकर आचरण 
करनेवालों पर से ही धर्म का मूल्यांकन होता है । मर 

ऐसे शुद्ध आत्मधर्म का स्वरूप सदगुरुओं से हो समझा जा सकता है| फिर भी 
'कतिपय अज्ञानी जीव उपाश्रय में संतों के पास आते हैं - सांसारिक सुख की आकांक्षा 


- अि््म्य्य्य्य्य्य्य्प्य्ण्खखज ल्स्स्य्छ्टडः 


संवत्‌ १९९५ में गुरुदेव अहमदाबाद में विराजमान थे । उनके घुटने में सख्त 
वातव्याधि रहती थी । आज योगानुयोग कैसा मिला ? पूज्य शामजीस्वामी भी उस समय 
पू. गुर्देव के साथ दोलतखाने के उपाश्रय में बिगजमान थे, जिनकी भी आज पुण्यतिथि 
है। पू. गुरुदेव के पैरों में सख्त पीड़ा होती थी, इसी कारण वे ऊपर व्याख्यान पढ़ने के 
लिए नहीं पधारते थे । वैशाख वदी १० के दिन उन्होंने पू. शामजीस्वामी और पू. 
रलचन्धजी म.सा. से कहा कि “आज दस बजने में १० मिनट बाकी रहे, तब व्याख्यान 
बंध कर देना ।” हि रलचद्धजी म.सा. ने पूछा - “क्यों गुरुदेव ?” पू. गुरुदेव ने कहा - 
“मुझे ऊपर जाना है ।” इस पर सभी संतों ने कहा - “पधारो गुरुदेव ! हम आपको हाथों 
में उठाकर ऊपर ले चलते हैं ।'' तब कहा - “नहीं, मुझे यों ऊपर नहीं आना है। मुझे 
अपनी साधना की समाधि में लीन होना है ।” इसे कौन सच मानता ? बिलकुल स्वस्थ 
शरीर, शरीर में किसी प्रकार का रोग नहीं । अतः किसी को पू. गुरुदेव के कथन का 
रहस्य समझ में नहीं आया । व्याख्यान प्रारम्भ हो गया । मेरी पूज्य गुरुणी पार्वतीयाई 
महासतीजी उस समय वहीं थी । वे प्‌ गुरुदेव से साता पूछने आई तो गुरुदेव ने पूछा 
- “सबेरे का लाया हुआ आहार पड़ा है, या सब कर लिया ?” उन्होंने कहा - “थोड़ा 
पड़ा है गुरुदेव !” तब गुरुदेव ने कहा - “पहले कल का लाया हुआ आहार-पानी हो, 
उसे तुरंत निपटाकर यहाँ आओ ।” पू, महासतीजी ने कहा - “साहब ! व्याख्यान समाप्त 
के बाद आकर उस आहार को निपटा देंगे ।” पूज्यश्री ने कहा - “नहीं, अभी के अभी 
उसे निपटा दो ।” थोड़ी देर बाद पूज्य महासतीजी आहार-पानी सब निपटाकर पधारीं, 
तब वे बोले - “अब स्वाध्याय करो ।” सबको स्वाध्याय करने का कहकर स्वयं भी 
स्वायाय करने लगे । दस बजने में दस मिनट कम थी, तब ऊपर व्याख्यान बंद हो 
गया। सभी संत नीचे पधार गये । अतः पू. गुरुदेव-पू, रलचन्द्रजी म.सा. से कहा - “मुझे 
चारें आहार तथा अठारह पापस्थान के व्याख्यान करा दो । मुझे आलोचना सुना दो ।” 
किन्तु किसी का साहस न हुआ, सब पशोपेश में पड़ गये । तब पूज्य गुरुदेव ने स्वयं 
आलोचना करके आत्मशुद्धिपूर्वक संथारे का प्र॒त्याख्यान ले लिये । सबसे बारंबार 
क्षमायाचना करके कहा - "अब नवकार मंत्र बोलो ।” स्वयं भी नवकार मंत्र का स्मरण 
करते हुए * “नमो लोए सब्वसाहूण्य” कहते-कहते इसी दिन-अर्थात्‌ १९९५ के 
वैशाख बदी १० के दिन, पूज्य गुरुदेव ने प्रसन्न मुख से कालघर्म प्राप्त किया । वे तो 
अंपनी साधना भलीभांति सिद्ध कर गए । क्षति हुई है, तो हमें हुई है, उनके स्वर्गागेहण 
से । ऐसे प्रतिभाशाली संत बार-बार नहीं होते । पूज्य गुरुदेव का खंभात-सम्प्रदाय पर 
और जैन समाज पर महान्‌ उपकार है। वे न होते तो खंभात सम्प्रदाय में इतने संत-सततीजी 
नहीं होते । हम उनके उपकार का बदला कैसे चुका सकते हैं ? यह सोचना है पू. गुरुदेव 
“कमोसूरा ते धम्मेसूय! अर्थात्‌ - वे कर्म में शूरवीर थे; धर्म में भी शूरवीर थे ! 
उनके पराक्रम के जितने गुण गाएँ, उतने थोड़े हैं।उन उपकारी पू. गुरुदेव के गुणों 
गीता छपाएँ तो भी कम पड़ती है। उनके जीवन में अनेकानेक महान्‌ गुण थे.। हम 
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महाराजश्री के दर्शन करने । दर्शन करते ही उनके पूर्वसंस्कार जागृत हो गए. । अंतर से 
आवाज आई - 'हे आत्मन्‌ ! तुझे क्या करना है ? संसार में रहना है या संयम लेना 
है ? संसार का सुख तो क्षणिक है, संयम का सुख शाश्वत है ।' अतः मुझे तो संयम 
ही अंगीकार करना है; ऐसे निर्णय करके वह घर आए । माता-पिता के सामने अपना 
मन्तव्य प्रगट किया कि मुझे दीक्षा लेनी है। यह सुनते ही मोहवश माता-पिता को अत्यन्त 
दुःख हुआ कि हमें छोड़कर यह पुत्र दीक्षा लेगा ? उनके संयमग्रहण के भावों को दवाने 
के लिए माता-पिता ने उन्हें कोठार में बंद कर दिया । एक दिन बीता, दूसरा दिन भी 
बीता, अतः पिताजी ने पास जाकर हक - “बोल शामजी ! तेरा क्‍या विचार है ?” 
शामजीभाई बोले - “आपकी सौ बात है तो मेरी एक ही बात है - मुझे दीक्षा लेनी है ।” 
तीसरे दिन भी इसी तरह पूछा तब शामजी ने कहा - “आप मुझे कोठार में से निकालो, 
चाहे न मिकालो, मेरा दृढ़ निश्चय है - दीक्षा लेने का ।” पुत्र की दृढ़ता देखकर माता- 
पिता को आज्ञा देनी पड़ी । माता-पिता की आज्ञा मिलते ही वह मंगलजीस्वामीजी के 
पास जाकर अभ्यास करने लगे । अन्त में, संवत्‌ १९५० के वैशाख वदी ९०, सोमवार 
के दिन कच्छ के एक नामी शहर 'अंजार' में पूज्य गुरुदेव मंगलजीस्वामी के पास दीक्षा 
ग्रहण की और आप हमारे गुरु बन गए । दीक्षा लेने के बाद आपका एक ही लक्ष्य रहा 
कि जल्दी से जल्दी मैं अपने कर्मो का क्षय करके शाश्वत सुख प्राप्त करूँ । ज्ञान प्राप्त 
करने की अतीव लगन थी । ज्ञानप्राप्ति के लिए आप शर्त (होड़) में उतर जाते थे । इनके 
लिए एक भक्त ने कहा - - 

ज्ञान मेठ्ववा होडाहोडमां, खिले नित्य नवा कोडमां 

छेता शासत्र-सौरभ, अजोड़ आराधना. ..बंदन श्याम गुरुदेवने । 

संयम-साधना, विरल आराधना. ..वंदन श्याम गुरुदेवने... । 

यू. गुरुदेव के सान्निध्य में रहकर शामजीस्वामी शास्त्रों का गूढ ज्ञान प्राप्त करते 

थे ॥,उन्होंने बहुत ही आगम ज्ञान अर्जित किया । कई साधक ज्ञान तो प्राप्त करते हैं, तप 
नहीं कर पाते, कई तप करते हैं, थे ज्ञानाभ्यास नहीं कर पाते । पर पू. शामजीस्वामी 
ज्ञानाभ्यास के साथ तपश्चर्या भी करते थे । वे एक दिन चौविहार उपवास और दूसरे दिन 
एकाशन करते थे । एकाशन में सिर्फ छाछ का पानी लेते थे । अष्टमी तथा पवखी को 
छट्ठतप (बेला) करते थे, और पारणे के दिन केवल ५ द्वव्यों का ही सेवन करते थे । उनमें 
तप, ज्ञान और सेवा का भी बेजोड़ गुण था । स्वयं को जब भी अवकाश मिलता, वे 
अच्छी पुस्तकों का लेखन करते थे । प्रत्येक पुस्तक में पू. मंगलजीस्वामी का नाम लिखते 
थे । छोटी-सी पुस्तक पर भी मंगल-पोथी लिखते थे | अपने तप-संयम की आराधना 
करते हुए आपने कच्छ, काठियावाड़, मारवाड़, गुजरात आदि प्रदेशों में विच्चरण करके 
अनेक भव्यजीवों को धर्मोपदेश का लाभ दिया । उनका ११ से १२ ठाणा साधुओं का 
ग्रुप था । उसमें से एक के बाद एक साथी साधु देवलोक प्रयाण करते गए । वृद्धावस्था 
के कारण वे रूपचन्द्रजीस्वामी के साथ लींबड़ी 'में स्थिरवास हो गए। पू. गुरुदेव 


हि का श् छः क् 2० 
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“लाभेलाने सुद्दे दुकखे, जीविए गरणे तहा # 7 “7४* 7 
समो एणिंदा-पंसंसासु, तहा माणादमांणओ #7. _-' 
जो लाभ में या अलाभ में, सुख हो या दुःख हो, जीवन (जीने) में था मरण में, एवं 
निन्‍दा अथवा प्रशंसा में, तथा मान -(सम्मान) या अपमान में सम रहता है, प्रत्येक 
परिस्थिति में समभाव रखता है, प्रियता-अप्रियता या मनोज्ञता-अमनोज्ञता का भाव नहीं 
लाता । प्रत्येक प्रवृत्ति में राग-द्वेप-मोह-आसक्ति-घृणा से दूर रहता है, ज्ञाताद्रष्टा बनकर 
रहता है, वही सच्चा साधु है, सदूभिक्षु है, संयमी मुनि है ! हा 
हाँ तो, बलराजपि संयमी बनकर क्षमावान्‌ इन्द्रियों और मन से दान्त, एवं निरादम्भी 
बन गए । धीरे-धीरे उन्होंने १९ अंगों .(अंगशास्त्रों) का अध्ययन किया । क्रमशः अनेक 
वर्षो तक श्रमण-पर्याय (शुद्ध चारित्र) का पालन किया । अन्तिम समय-में चारु पर्वत 
था, वहाँ पहुँचकर चारों आहार, ९८ पापस्थानकों को त्यागकर,-शरीरादि:तथा उपकरणों 
पर से ममत्व छोड़कर सच्चे क्षमायाचना करके, एक मास का संधारा करके सम्राधिपूर्वक 
वेहच्युत्सर्जन करके सिद्ध-बुद्ध मुक्त हो गए। , ,. *« ,#*/ ४७८ 
अप्पा चेव दमेयव्वो, अप्पाह खलुदुदभ्यों । अप्पादंतो सुही -होई, 
अस्सिंत्रोए्प परत्थया.. नम हे 


चुण्य-पाप के खेल वक्ठी कथा ). .... 


इधर महावबलकुमार राज्यसिंहासन पर बैठकर सुन्दर ढंग से न्‍्याय-नीतिपूर्वक राज्य- 
संचालन कर रहे हैं । उनके ५०० रानियाँ हैं । उनमें से मुख्य पटरानी का नाम कमलश्री 
है। एक दिन कमलश्री क्या देखती है ? इस पर यथावसर चिन्तन प्रस्तुत किया ज़ाएगा। 

विद्युद्रभा को कुँए में डालने पर उसके भाग्योदय से उसे बचानेवाला कौन 
मिला ९ $ पुण्य-पाप के खेल प्रदर्शित करनेवाली विद्युव्मभां की कथा चल रही है। 
राजा ने नकली विद्युत्मभा से अनेकों प्रश्न पूछे, उनके उत्तर में उसने बनावटी बातें 
'कहीं । अर्थात्‌ - उसके सभी जवाब बनावटी थे । ओम 5 

इधर अपरमाता ने विद्युव्मभा को कु में डाल दी थी, परन्तु उसके भाग्य कुँए में नहीं 
गिर गये थे । जिसका भाग्य (पुण्य) प्रबल होता है, उसका बाल भी बांका कौन कर सकता 
है ? प्रबल भाग्योदय के कारण कुँए में गिरते ही 28280: त्प्रभा मे नागदेव का स्मरण किया, , 
जिससे नागदेव तत्काल वहाँ उपस्थित हो गए और उन्होंने कुँए में पड़ती हुई विद्युव्मभा को 
झेल ली, उसने गिरने नहीं दी । इस कारण उसे कोई भी अड्ुंचन.नहीं आई. नागराज ने 
उसे कुँए में रहा हुआ एक गुप्त तलधर (भोंयरा) बता दिया और उसे. किसी प्रेकार की 
असुविधा न हो, इस तरह से पूरी सुविधा कर दी । फिर नागराज ने उसे आश्वासन देते हुए 
कहा - “बहन ! तुझे यहाँ कुछ दिन रहना पड़ेगा । यहाँ में तुझे जय भी तकलीफ नहीं होने 
दूंगा । सब प्रकार की सुविधा मैं पूरी कर दूँगा.। तू निर्श्चि रहना ।/ ' «+7 


- ध्य्अय्च्ल्यक्र््ख्ख्य््श्ड्कः 5555 


करजाते हैं। परन्तु उनका तेजस्वी, ज्योत्तिर्मय, उदार व्यक्तित्व युगों-युगों तक भव्य जीवों 
को प्रेरणा का प्रकाश देता रहता है । इस प्रकाश में भव्य जीव अपना जीवन पवित्र 
बनाते हैं। में भी ऐसे उत्तम गुणों को प्राप्त करूँ, कक आशा-सहित उन महान्‌ पुरुषों 
को भावपूर्वक श्रद्धांजलि अर्पित करती हूँ और अधिक समय न लेकर मैं 
अपना वक्तव्य समाप्त करती हूँ । 


व्याख्यान - १८ ... 


आषाढ़ वदी १९, गुरुवार रा ता. २९-७-७६ | 
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| दुःय्व से नहीं, पाप से बचो 





सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! * 

जिन्होंने घातिकर्मो का क्षय करके केवलज्ञान और केवलदर्शन की ज्योत्ति प्रकट की 
है, ऐसे अनन्त करुणासागर वीरप्रभु भगवान्‌ ने अपने जैसे बालजीबों के लिए, इस संसार- 
सागर को तिरने के लिए शास्त्र (सिद्धान्त) रूपी वाणी का प्रकाशन किया । सिद्धान्त 
का अर्थ है - कर्मो का क्षय कराकर सिद्धि का सुख प्राप्त कराये | विभाव का अन्त 
करके स्वभाव का दर्शन कराये इसीका नाम सिद्धान्त है । इसीको दूसरे शब्दों में आगम, 
शास्त्र, श्रुव या सूत्र कहा जाता है ! जैन सिद्धान्त अध्यात्मवाद का अमूल्य खजाना 
है। इसमें इस जीवन और परजीवन की सुखसामग्री की प्राप्ति के उपाय हैं । इनमें उपाय 
के साथ इनके अपापों आचार के साथ अतिचार-अनाचार का भी वर्णन है । 

सिद्धान्त में ज्ञानी भगवन्त फरमाते हैं - जगत्‌ में मनुष्य जितनी भी मेहनत दुःखों 
को दूर करने के लिए करता है, अगर उतनी ही मेहनत पार्षों (दुर्ध्यानों, दुर्भावों , दुर्बचनों 
और दुरचारों) को दूर करने में करे तो क्या दुःख रह सकता है ? कारण को दूर करो तो 
कार्य अपने आप दूर हो जाता है। दुःख का कारण है - पाप । याप को भगाओ तो दुःख 
स्वयंमेव भाग जाएगा । पर्तु आज के जीवों को बात कैसी है ? उन्हें रोग को निकालना 
(भगाना) है, किन्तु कुपध्य-आहार करना बंद नहीं करना है, तो फिर भला रोग कैसे जा 
सकता है ? वैसे ही दुःखरूपी रोग को निकालने के लिए पापरूपी कुपथ्य का त्याग करे, 
तभी दुःखरूपी रोग जा सकता है । जबत्तक पापाचरण करते रहोगे, तबतक दुःख 
रहनेवाला है । कारण के अभाव में कार्य का अभाव, और कारण के सद्भाव में कार्य 
का सद्भाव रहेगा । यही न्याय सिद्धान्त का नियम है । याप करते रहने से दुःख से दूर 
रहना कैसे हो सकता है ? पाप करेंगे तो दुःख निश्चित ही आएगा । 





एक हिदायत की - “पुत्र को खेला-पिलाकर हमें तुरन्त वापस लौटना पड़ेगा । इसमें यदि , 
विलम्ब हुआ और सबेरा हो गया तो बाजी बिगड़ जायेगी । फिरं-तुम्हें मेरे दर्शनः 
दुर्लभ हो जाएँगे । अगर वहाँ तुम्हें रहते प्रभात हो गया तो इसकी प्रतीति-के रूप में 
तुम्हारी बेणी में से मरा हुआ सर्प नीचे गिर जाएगा । इससे संमझ लेना कि इसके बाद 
में हाजिर नहीं होऊँगा ।” 

विद्युत्मभभा इस बात का बराबर ध्यान रखती है । वह रोज रात्रि में जाती है, और बालक 
को दूध पिलाती है, स्नान कराती है, रमाती है, फिर तुरन्त वापस चली आती है । एक 
दिन राजा के मन में यह देखकर शंका पैदा हुई कि बालक को जब सुलाया था, तब॑ 
इस प्रकार नहलाया-धुलाया तथा आँख में.काजल डाला हुआ नहीं था । यह प्रतिदिन 
ऐसा कैसे होता है ? विद्युत्प्रभा जब राजमहल में. आती- थी तो उसके साथ वह 
बगीचा भी साथ में चला जाता था । पुत्र को रमाकर जब वह वापस लौटती, तब बह 
बगीचा ,भी आता था । पर्तु बगीचे में से गिरे हुए कुछ-फल, फूल और-पत्ते, वहाँ 
पड़े रह जाते थे ! राजा यह देखकर बनावटी विद्युत्प्रभा से पूछता है - “यह फल, फूल 
और पत्ते कहाँ से आए. ?” इस पर बह कहती - “रात को मैंने बगीचे को बुलाया था, 
इस 'कारण उसमें से ये फल, फूल और पत्ते पड़े- हुए मालूम होते हैं ।”” राजा को उसके 
इस जवाब से सन्तोष नहीं हुआ । अतः एक दिन राजा स्वयं जागकर वहाँ 'चौकी' 
'करने बैठा । ठीक १२ बजे रुमझुम करती हुई विद्युत्रभा आई । राजाःगुप्तरूप से देखने 
लगे कि देखें, क्या होता है ? विद्युत्प्रभा ने बालक को स्तन-पान कराया, रमाया, फिर 
जब वहाँ से रवाना होने लगी, तब राजा ने उसका हाथे पकड़ लिया । कहने लगे - “अब 
तू कहाँ जा रही है ? अब मैं तुझे नहीं जाने दूंगा ! तू ही असली विद्युव्मरभा है ।'मुझे 
दगा देकर क्‍यों चली गई ?'/ विद्युत्प्रभा बहुत ही गिड़गिड्ती है कि. मुझे अभी जाने 
दो । किन्तु राजा उसे नहीं छोड़ते । कहते हैं -.''तू इतने दिनों तक कहाँ छिप गई थी 
और तेरे द्वारा ऐसा करने का क्या कारण है ?” उसकी सारी रामकहानी जामेने के 
लिए राजा ने विद्युत्रभा से अनेक प्रश्न किए । तब विद्युव्रभा ने कहा -, आज बहुत 
देर हो गई है, मुझे जाने दो । कल मैं आपको सारी आपबीती कहूँगी.। अंगर मुझे 
चापस जाने में देर हो गई तो उसका परिणाम अच्छां नहीं होगा । अतः अभी तो मुझे जाने ' 
दो । आप मान जाओ ।!! इतना कहने पर भी राजा नहीं माने । अतः विद्युत्पभा ने सागे 
आपवीती कही । बात कहते-कहते सूर्योदय हो गया । इस “कारण पूर्व संकेतानुसार 
उसकी वेणी में से मर, हुआ सांप तुरंत नीचे गिरा,। यह देखकर बिद्युत्पभा के होश उड़ 
गए, उसके मन में,बहुत ही आधात लगा कि अब मेरा क्या होगा .?- मेश कौन सहायक 
होगा ? अब ,आगे क्‍या, होगी ? उसके भाव-य्रथावसर-कहे जाएँगे । 
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करजते हैं। परन्तु उनका तेजस्वी, ज्योतिर्मय, उदार व्यक्तित्व युगों-युगों तक भव्य जीवों 
को प्रेरणा का प्रकाश देता रहता है । इस प्रकाश में भव्य जीव अपना जीवन पवित्र 
बनाते हैं। मैं भी ऐसे उत्तम गुणों को प्राप्त करूँ, रा आशा-सहित उन महान्‌ पुरुषों 
को भावपूर्वक श्रद्धांजलि अपित करती हूँ अधिक समय न लेकर में 
अपना वक्तव्य समाप्त करती हूँ । 


- व्यासन्यान - १८ 

दुश्यव से नहीं, पाप से बच्चो 
सुज्ञ बन्धुओं , सुशील माताओं और बहनों ! * 

जिन्होंने घातिकर्मो का क्षय करके केवलज्ञान और केवलदर्शन की ज्योति प्रकट की 
है, ऐसे अनन्त करुणासागर वीरप्रभु भगवान्‌ ने अपने जैसे बालजीबों के लिए इस संसार- 
सागर को तिरने के लिए शास्त्र (सिद्धान्त) रूपी वाणी का प्रकाशन किया । सिद्धान्त 
का अर्थ है - कर्पो का क्षय कराकर सिद्धि का सुख प्राप्त कराये | विभाव का अन्त 
'करके स्वभाव का दर्शन कराये इसीका नाम सिद्धान्त है । इसीको दूसरे शब्दों में आगम, 
शास्त्र, श्रुत या सूत्र कहा जाता है । जैन सिद्धान्त अध्यात्मवाद का अमूल्य खजाना 
है। इसमें इस जीवन और परजीवन की सुखसामग्री की प्राप्ति के उपाय हैं । इनमें उपाय 
के साथ इनके अपापों आचार के साथ अतिचार-अनाचार का भी चर्णन है । 

' सिद्धान्त में ज्ञानी भगवन्त फरमाते हैं - जगत्‌ में मनुष्य जितनी भी मेहनत दुःखों 
को दूर करने के लिए करता है, अगर उतनी ही मेहनत पार्षों (दुर्ध्यानों, दुर्भावों , दुर्बचनों 
और दुगचारों) को दूर करने में करे तो क्या दुःख रह सकता है ? कारण को दूर करो तो 
कार्य अपने आप दूर हो जाता है। दुःख का कारण है - पाप । पाप को भगाओ तो दुःख 
स्वयंमेव भाग जाएगा । पर्तु आज के जीवों की बात कैसी है ? उन्हें रेण को निकालना 
(भगाना) है, किन्तु कुपथ्य-आहार करना बंद नहीं करना है, तो फिर भला योग कैसे जा 
सकता है? वैसे ही वुःखरूपी रोग को निकालने के लिए पापरूपी कुपथ्य का त्याग करे, 
तभी दुःखरूपी रोग जा सकता है । जबतक पापाचरण करते रहोगे, तबतक दुःख 
रहनेंबाला है । कारण के अभाव में कार्य का अभाव, और कारण के सदूभाव में कार्य 
का सद्भाव रहेगा । यही न्याय सिद्धान्त का नियम है । पाप करते रहने से.दुःख से दूर 
रहना कैसे हो सकता है ? पाप करेंगे तो दुःख निश्चित ही आएगा । _. | / 
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भ. मल्लिनाथ. का अधिकार 


ज्ञाता सूत्र के आठवें अध्ययन का अधिकार चल रहा है। उसमें वर्णन है कि 
बलराजा को सर्वज्ञ चीतराग भगवान्‌ का शासन मिला । इस शासन में दीक्षित होकर 
बलराजर्षि ने ११ अंगशास्त्रों का अध्ययन किया । अनेक वर्षों तक शुद्ध (निरतिचाए) 
चारित्र का पालन किया । अन्त में चारुपर्वेत पर पहुँचकर उन्होंने एक मास अनशनपूर्वक 
संथारा अंगीकार किया; सिद्ध, चुद्धे और मुक्त हो गए । इस प्रकार बलराजर्षि ने सर्वज्ञ 
का शासन प्राप्त कर अपने आत्मा को शाश्रत्त कु का स्वामी बनाया । उन्होंने, आपना 
सर्वकार्य सिद्ध किया । यह बात तो यहाँ पूर्ण हो गई । 2 कया पा 
. इधर बलराजा की राजगद्दी पर उनके सुपुत्र महाबलकुमारं आसीन हुए '! उनके 
'कमलश्री प्रमुख ५०० रानियाँ थीं । एक तो विशाल राज्य की ऋग्द्धि, साथ ही एक से 
एक बढ़कर मनोज्ञ मनोहारिणी ५०० रानियाँ थीं । कामभोगों के इतने सुख-साधन 
होते हुए भी महाबलकुंमार नृप अनासक्त भाव से रहते हैं । क्योंकि जिस राज्य और 
रानियों को छोड़कर उनके पिता ने दीक्षा ली थी, वह राज्य अस्थिर है, कर्मबन्ध कराने- 
चाला है, इसे एक दिन अवश्य छोड़ना पड़ेगा; इस तथ्य-सत्य को महाबलकुमार समझते 
थे । यही कारण है कि वे राज्य में किस प्रकार रहते थे ? यह बात (उत्तराध्ययन सूत्र 
(अ.-२५, गा.-१७) की इस गाथा द्वारा बताई गई है - 22७ १४६ 
“जहा पोम्म॑ जले नायं, नोव*लिप्पड़ वारिणा ॥: - ' 
णए्वं अगिततं ' कामेहिं, त॑ 'वय॑ं बूम माहणं ॥7 

जैसे कमल कीचड़ में उत्पन्न होता है, वह पानी में रहता है, किन्तु पानी से लिप्त 

नहीं होता, पानी से अध्धर रहता है । उ्ती प्रकार तुम संसार में रहते हुए, संभी सांधु नहीं 
बन सको, मगर तुम्हें संसार में किस प्रकार रहना है ? जैसे कमल कीचड़ में-पैदा होते 
हुए भी उससे अलिप्त रहता है, वैसे ही तुम काम-भोगों से अलिप्त रहो, भोगासक्त न 
बनो । आनन्द, कामदेव आदि प्रमुख श्रावकों ने दीक्षा नहीं ली थी, वे गृहस्थवास में 
थे, परन्तु उसमें रहते हुए भी वे उसमें लुब्ध नहीं होते थे.। उनके यहाँ वैभव का कोई पार 
नहीं था ।-फिर भी उन्होंने, धन, वस्त्र तथा खाद्य-पेय पदार्थों आदि की मर्यादा की 
थी । उन्होंने आस््रव के सभी द्वार खुले नहीं.रखे थे ! आंशिक रूप से क्रमशः जीवन जीने 
के लिए आवश्यक प्रत्येक पदार्थ की मर्यादा करके चे मर्यादित ज़ीवन जीते थे । बस्तुतः 
वे संसार में रहते हुए भी सांसारिक सुखों का रसास्वादन.नहीं करते थे .। बे सोचते थे 

- जहाँ क्षण-क्षण में पाप कर्म का 'बन्ध:होता हो, वहाँ सांसारिक सु्खो का स्वाद लिया 
जा सकता है क्‍या ? मैं आपको एक उदाहरण द्वारा इसे समझाती हूँ... . 5 + , 

मान लो, एक धनाढ्य मानव की पुत्री की शादी किसी धनिक-सेठ के पुत्र के साथ 

की गई ।;माता-पिता जब अपनी पुत्री का विवाह करते हैं, तब उसे अतीव -बहुमूल्य 
चरचोला पहनने को देते हैं। अत: वह घरचोला पहनकर ससुराल गई । उसके किसी अशुभ 


| 
कक + 
ञ के & 2 कक ५ - ऊ> 


अब या कभी भी मिल सकती है क्या ? नहीं मिल सकती । इसी प्रकार इस जिंदगी के 
कोौमती दिंन चले जा रहे हैं । क्या वे बीते दिन वापस मिल सकते हैं क्या ? ज्ञानीपुरुष 
हमें यह समझाते हैं कि - जबतक तेरी यह जिंदगी धूल में नहीं मिली, तबतक इस शरीर 
की कीमत क्‍यों नहीं कर लेता ? 
एक सामायिक का महान्‌ लाभ ४ इस मनुष्यभव का एक मिनट, देवों के दा 
करोड़ पल्‍्योपम से कुछ न्यून जितना है। एक मिनट में से दो करोड़ पल्योपम से कुछ 
न्यून, देव का आयुध्य सहज ही ले सकोगे । शायद तुम्हें यह लगता होगा कि ऐसा हो 
सकता है ? में आपकी समझाती हूँ - एक सामायिक ४८ मिनट की होती है । शुद्धभाव 
से एक सामायिक करने से ९२,५९,२५,९२५ पल्योपम देवायुष्य प्राप्त कर सकते हैं । 
'यह देशविरति की सामायिक एक मिनट में इतनी बड़ी कीमत प्राप्त करा देती है। किसी 
के पास कीमती हीरा हो, परन्तु उसे हीरे की पहचान न हो तो वह उसे कौड़ी की तरह 
बेच देता है। आज आपके हाथ में आई हूई मनुष्य की जिंदगी के समान कोहीनूर हीरा 
हाथ में आ गया, परन्तु उसे कोहीनूर के रूप में समझा जाएगा, तभी तो उस्तकी कीमत 
प्राप्त कर सकोगे न ? 
बन्धुओं ! इस चहुमूल्य मानवजीवन में जन्म लिया तब से मरण-प्राप्ति तक के बाहर 
के सब विचार किए | समग्र जीवन का क्रम जांचा-परखा, मगर मैं तुमसे पूछती हूँ कि 
क्या तुमने किसी टाइम में आत्मा को जांचा-परखा है ? आत्मा का कभी विचार किया 
है, कि मेरी आत्मा पाप से कितना पीछे हटी है ? आत्म-साधना के गुण में कित्तनी प्रगति 
की है ? कर्मबन्धन से आत्मा जल्दी मुक्त हो, ऐसी साधना की है क्या ? जन्मे तब से 
(अबोध अवस्था में) खाने-पीने का विचार, उससे आयु थोड़ी आगे बढ़ी, कुछ बड़े हुए 
तो छोटे छोटे हमजोली बालकों के साथ खेलने-कूदने में रहता है, उसके बाद विद्यार्थी 
जीवन में आए, तब स्कूल में पढ़ने और परीक्षाएँ पास करने में समय बीतता है । उससे 
थोड़े बड़े हुए अर्थात्‌ - १८-२० वर्ष के हुए तब व्यापार-धंधा में जुटे, फिर विवाह हुआ, 
तो पत्ती तथा लड़के-लड़कियों के पालन-पोषण, शिक्षण-संस्कार की एवं उनके सगाई- 
विवाह को चिन्ता खड़ी होती है | ज्यों-ज्यों उप्र बढ़ती जाती है, त्यों-त्यों संसार के जाल 
में अधिकाधिक फंसते गए, परन्तु धर्म को याद किया है कया ? पुत्र-परिवार के विषय 
में जितने विचार आते हैं क्या उतने आत्मा के सम्बन्ध में आते हैं ? नहीं आते । आज 
जगत में मृत्यु को प्रत्यक्ष दृष्टि के समक्ष देखनेवाले कितने मनुष्य हैं ? शायद ही कोई 
होगा। होंगे तो भी बहुत ही थोड़े ! जैसे कोई आदमी पानी में गिर गया । पर अभी जिंदा 
है.। किन्तु वह मरणासन्न है । उस समय उसे मैं कौन हूँ? किसलिए डूबा ? इस समय 
मेरी क्या स्थिति है ? पानी से बाहर कैसे निकलना ? बाहर निकलने से मुझे क्या फायदा 
है ? क्या ये सब विचार आते हैं ? नहीं आते । उस समय तो सिर्फ एक ही विचार आता 
है कि पानी में से जल्दी बाहर कैसे निकलूं, उसके सिवाय उसे दूसग कोई दिचार नहीं 
आता । जैसे समुद्र में डूबे हुए जीव को अपनी स्थिति का, अथवा बचने से मेरा उदय 
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जो राजा प्रजा को त्रास देता है, प्रजा भी उसका तिरस्कार करती है । ऐसा राजा प्रजा के 
हृदय में स्थान प्राप्त नहीं कर सकता । यह तो हुई राजा की बात । परन्तु एक घर का 
स्वामी भी क्रोधी हो तो घर के मनुष्य जस्त हो जाते हैं और यों सोचते है कि अब.यह 
बला कुछ दिनों के लिए कहीं चली जाय तो अच्छा ! अगर वह घर में शान्ति से रहे तो 
घर के लोग क्‍या ऐसे विचार करेंगे क्या ? कदापि नहीं'। देखना, आप ऐसे मत 
बनना ! इस पर मुझे एक*दृष्टान्त याद आ रहा है - ५ भ #कोए १ 
मता पिता - पत्र का हृषंत $ एक राजा अत्यन्त क्रूर और क्रोधी, था ।'प्रजा का 
छोटा-सा नगण्य अपराध होता तो उसके लिए कठोर से कठोर सजा फंटकारता था । 
कभी-कभी तो किसी का कसूर न होता तो भी उस पर कोप कर बैठता था । क्रोध उसकी 
खुराक थी । क्रोध किए बिना उसे चैन नहीं पड़ता था । वह जब अपने सिंहासन पर 
बैठने जाता, उस समय कदाचित्‌ तू कोई मनुष्य उसे -.' पधारो महाराज !' कहकर सम्मान 
नहीं देता, तो उसपर गुस्से होकर उसे पीट डालता । इसलिए. उसके राज्य में प्रत्येक मनुष्य 
उसके डर से थर-थर कांपते थे और सभी लोग उस राजा की दृष्टि से दूर रहते थे .। ग्जा 
के पास जाने का किसी का भी मन नहीं होता था ।-इस प्रकार उस राजा' ने काफी 
समय तक करूरतापूर्वक राज्य-संचालन किया । जनता त्राहि-ब्राहि पुकार उठी थी.। 
अन्धरुओं ! मनुष्य चाहे जैसा क्रोधी हो, अभिमानी हो, मायावी हो, या बड़ा राजा- 
महाराजा हो, क्या काल (मरण) किसी को छोड़ता है ? समय पाकर इस क्र र ओर क्रीधी 
राजा को मृत्यु हुई । राजा की मृत्यु के समाचार सारी नगरी में तीन्र बेग से फैल गए । 
प्रजा बहुत खुश हुई । सब कहने लगे - “आज तो लड्डू बनाकर खाने चाहिए.। क्रूर राजा 
परलोक गया, अब नया राजा राजगद्दी पर आएगा, तो हम अब शान्ति से रहेंगे ।''.गहराई 
से सोचो - हज घ्य जैसा जीवन जीकर जाता है, उसके पीछे उसका प्रतिघोष पड़ता है। 
अगर पूर्बग़जा ने न्याय-नीति से सहानुभूतिपूर्वक राज्य किया होता तो प्रजा उसके पीछे 
अश्रुपात करती । परन्तु यहाँ तो उक्त ऋ्रर राजा की मृत्यु से प्रजा को आनन्द हुआ, क्यों 
कि उक्त राजा की आकृति मनुष्य की थी, पस्नु प्रकृति थी राक्ष की ।_ 5 
राजा की मृत्यु के बाद उसका. पुत्र राजगद्दी पर बैठा । उस कुमार में इतनी अधिक 
नप्नता थी कि वह अपने प्रधान आदि बड़े अधिकारियों से कहता था कि-'मेरी कोई भी 
भूल हो जाए तो मुझे सावधान कर देना ।" मैं नया नौसीखिया हूँ, बालक हूँ, आप मेरे 
माता-पिता बनकर हित शिक्षा देना । कुमार के ये उद्गार सुनकर सबक्के दिल में शान्ति 
हुई । सभी सोचने लगे कि पुरानी कहावत है - नाप जैवा बेटा, ने बड़ जेवा 
दैटा ।” परन्तु इस नये राजा में ऐसा घटित नहीं .होता । कहाँ तो पूर्व-सजा का कठोर 
स्वभाव और कहाँ इस नये-राजा की कोमलता और नप्रता ? यह नूतन राजा नागरिकों 
को सन्तोष हो, इस प्रकार से राज्य चलाएगा । एक दिन इस नये-राजा, की सवारी 
निकेली । यह कुंबर राजा पहली ही बार सवारी निकालकर नगर में ,घूमने हेतु निकले 
थे । सवारी अत्यन्त धूमधाम से सारे नगर में धूम-फिस्कर राजमहल के मुख्य द्वार पर आईं । 
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से प्रेरित होकर । परन्तु जो वस्तुएँ धर्मगुरु के पास है ही नहीं, जिन्हें वे सर्प की कांचली 
की तरह छोड़कर सांसारिक (गृहस्थ) जीवन से निकल गये हैं, वे तुम्हें कैसे उन चीजों को 
दे सकते हैं ? संतों के पास तो धर्म के सिवाय दूसरी बातें नहीं हैं। अतः हीरे के तेज 
को अग्नि के साथ, तथा मोती के पानी की वर्षा के पानी के साथ सहृशता नहीं की 
जाती । जौहरी की कीमत उसके पास रहे जवाहरात पर से आंकी जाती है । एक कोली, 
जिसे जवाहरत की परख करनी नहीं आती थी, उसने एक नग हाथ में लिया और देखने 
लगा । उसने कहा - “जौहरी तो नग के तेज को सूर्य के तेज जैसा कहता है, परन्तु मुझे 
तो इसमें जलती दियासलाइ जैसा तेज नहीं नजर आता ।” दूसरे एक जौहरी ने मोती 
हाथ में लिया और कहा - “इसमें तो पानी का दरिया है ।” अतः उसके पास खड़े कोली 
कपड़ा लेकर (उस मोती के निकट लाकर) भिगोने लगा | पर क्‍या उससे कपड़ा भीग 
सकता था ? नहीं भीग सकता था | अतः जिस हीरे की अग्नि के तेज से तथा मोती 
के पानी की समानता करने जाए, उसे हम भूर्ख कहते हैं, इसी प्रकार जो मनुष्य भौतिक 
सुख के लिए धर्म करते हैं, ऐसे व्यक्तियों को मूर्ख ही कहना चाहिए न ? दूसरी तरह 
से समझाती हूँ - जैसे कोली को हीरे के तेज और मोती के पानी, कहनेवाला मानव गलत 
लगता है, जो धर्म को पौदूगलिक दृष्टि से देखने जाता है, उन्हें धर्म हम्बक (झूठी गप्प- 
सा) लगता है । महारम्भवाले मार्ग पर चढ़े हुए व्यक्ति को सद्गुरुजन सच्चा धर्म 
समझाने जाएँ, किन्तु उसे धर्म रुचिकर नहीं लगता । अतः मोती की कीमत अग्नि के 
तेज के कारण नहीं, अपितु विभिन्न प्रकार के पानी से सम्बन्धित है, हीरे की कीमत भी 
भिन्न-भिन्न प्रकार के तेज के कारण है। वैसे ही धर्म की कीमत आत्मकल्याण-कारकता 
के कारण है। जिसकी दृष्टि आत्मकल्याण की ओर नहीं गई, अथवा जिसमें आत्मकल्याण 
करे की भावना नहीं हुई; ऐसे मनुष्य की दृष्टि में धर्म निरर्थक है | परन्तु जब आत्मा 
जाग जाता है, तब (स्व) धर्म की रक्षा के लिए, चाहे जितने कष्ट आएँ, उन्हें समभाव से 
सहन कर लेता है । 

महाहतक भ्रावक का हृष्टांत ः 'उपासक दशांग सूत्र' में महाशतक श्रावक 
(अ्रमणोपासक) का वर्णन आता है। महाशत्तक के पास अपार (असीम) धन था । उसके 
पास कुल मिल्कियत २४ करोड़ स्वर्ण मुद्राओं की थी । उनमें से ८ करोड़ सोनैये व्यापार- 
धंधे में लगाये हुए थे, ८ करोड़ सोनैये घर-बखरी सामान के लिए रखे हुए थे और ८ 
करोड़ सोनैये भूमि में निधान के रूप में सुरक्षित कर रखे थे । आज के लोगों को क्या 
स्थिति है ? आज तो हुंडी का दर एक लाख का है, परन्तु व्यापार किया जाता है, पाँच 
लाख का । कई माई के लाल व्यापार फैला देते हैं करोड़ो रुपयों का, मगर पास में पूंजी 
उतनी नहीं होती । परन्तु महाशतकजी के पास ऐसी अनधिकार चेष्टा नहीं थी । उन्होंने अपने 
पास की २४ करोड़ सौनेयों को मिल्कियत को तीन हिस्सों में लगा दी थी । तदुपरान्त 
उनकी १२ पत्ियाँ थीं । प्रत्येक पली अपने पीहर से प्रीतिदान के रूप में एक-एक करोड़ 
सोनैये तथा एक-एक गोकुल जितनी गायें लाई थी । १३वीं स्त्री रेबती ” .. .* 
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बिना पैसे मिलती है, परन्तु यह तुम्हें अच्छी नहीं लगती ! उस दवा का नाम है - 'समता' 
सुनो, रध का फल कितना विषम है? “क्रोघे क्रोड पूरमतणुं, संयम-फल जायरे [”” 
एक क्षण क्रोध करे से धर्षो तक पालन किए हुए संयम का फल समाप्त हो जाता है। 
इस शास्त्र-वचनरूपी क्‍्वीनाइन की गोली किसके पास नहीं है ? कदाचित्‌ तुम इसे जानते 
नहीं हो तो, खैर ! | मर हु इतना तो पता है कि क्रोध करना किसी भी दृष्टि से अच्छा 
नहीं है। क्रोध के फल कड़वे मिलते हैं । फिर भी कु की बात,यह है कि यह.समतारूपी 
गोली क्रोधरूपी बुखार नहीं चढ़े, वहाँ तक रखते हो, किन्तु क्रोध आता है, तब यह गोली 
गायब हो जाती है । बोलो, क्रोध आता है, तब याद आता है कि क्रीध करने से आत्मा 
के गुण (क्रोधाग्नि में) जलकर भस्म हो जाते हैं! जब क्रोध शान्त हो जाता है, तब पछ्तावा 
होता है कि मुझे ऐसा गुस्सा नहीं करना चाहिए । क्रोध का परिणाम करुणं और दारुण 
होता 'है ।. ऐसा जानते समझते हुए भी. पंच-महाव्रत के पालक;,मासखमण का तय 
करनेवाले, अष्ट-प्रवचन-माता की गोद में लोटनेवाले और तीर्थंकर भगवन्तों की आज्ञा 
का पालन करने के लिए जीवन-अर्पण करनेवाले महान्‌ पुरुष भी कभी-कभी क्रोधरूपी 
कसाई के चंगुल में फँस जाते हैं, तब वर्षो की संयम-साधना को भस्मीभूत॑ कर देते हैं! 
क्रोध-के फल कितने कड्वे हैं ? / एक संत थे, वे क्रोधाग्नि में जलकर भूर्ता हो 
गये । मरकर भी ऐसे क्रूर हो गए कि वे तीर्थकर भगवन्‌ को भी मारने को उद्यत हो 
गए । जब वे पहली बार तीर्थंकर 5 न 'मारने के लिए. तत्पर हुए, किन्तु थे नहीं 
मरे। दूसरी-तीसरी बार भी विंपाक्त दृष्टि फंकी, किन्तु तीर्थकर भगवान्‌ पर कुछ भी असर 
नहीं हुआ । तब उसे अफसोस हुआ .। वह पुनः प्रभु को मारने का उपाय करता है, किन्तु 
फिर भी तीर्थकर प्रभु पर उसका कुछ भी असर नहीं हुआ। कौन था वह ? क्या तुम ड्से 
जानते हो ? तुम्हें नही मालूम हो तो मैं ही बता देती हूँ । वह-था चण्डकौशिक इंष्टि विष 
सर्प । और जिन्हें वह मारने का उपक्रम कर रहा था, वे थे तीर्थकर भगवान्‌ महावीर । 
चह तो सभी जैन जानते हैं कि चण्डकौशिक कौन था ? वह ऐसा 'भयंकर जहरीला सर्प 
कैसे बना ? चण्डकौशिक सर्प का जीव पूर्वभव में एक महान पवित्र साधु थे । उनके 
लघुशिष्प ने सार्यकाल प्रतिक्रमण 'के समय याद दिलाया कि - .“गुरुदेव ! अपन 
स्थाण्डिलभूमि (शौच के लिए) जा रहे थे, तब आपके पैर के नीचे एक मेंढंकी दुबकर 
भर गई थी, उसकी आलोचना कीजिंए ।” इस पर गुरुदेव ने कहा. -.““वह दब गई. थी, 
किन्तु मरी नहीं थी ।” शिष्य ने प्रतिवाद करते हुए इस बात को दो-तीन बार दोहराई । 
इससे गुरु भी भयंकर क्रोधाविष्ट हो गए और शिष्य को मारने दौड़े। रात्रि के अन्धकार 
में क्रोधावेश में भान न रहने के कारण वे एक थंभे से टकरा गए 4 फलत:/उनके मरसरक 
की मुख्य नस फट गई और वे तत्काल मरण-शरण हो गए।.. * * ' 
अत्यन्त क्रोधवश मृत्यु होने से मरकर (बे पंवित्र साधु) चण्डकौशिक सर्प बने । 
क्षणभर को प्रचण्ड क्रोध में उनकी वर्षों की साधना जलकर भस्मीभूत हो गई । क्षणिक 
ऋषध महाव्रत को मूल से चट्ट कर देता है और अष्टप्रबचन-माठा की मातमएसी (मोकाण) 
कर देता है ! क्या वह साधु यह जानते नहीं थे कि क्रोध का नतीजा अत्यन्त विषम होता 
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बनाने के हेतु भेजा । गौतमस्वामी भगवान की आज्ञा से महाशतकजी के पास आए । 
उन्हें उपर्युक्त बात कही ) तथा कहा ,- “आपने रेवती पर क्रोध आने से, सत्य होते हुए 
भी रोषवश अप्रिय बात कही और उसके आर्त-रौद्रध्यान में निमित्त बने । अतः मैं भगवान 
को आज्ञा से आपको प्रायश्वित्त देने आया हूँ ।” सरलभाषी महाशतकजी दूत 
प्रायश्षित्त लेकर शुद्ध हुए । संधारा साजने पर कालधर्म पाकर वह पहले देवलोक में 

हुए । बन्धुओं ! जो आराधक होते हैं, या आसधक बनना चाहते है, वे गम्भीर एवं योग्य 
निर्णायक के पास आचोलना-वन्दना-क्षमापना करके तुरंत प्रायश्चित्त ग्रहण कर लेते 
हैं । चौदह-पूर्व धारक , लब्धधारी साधु अपनी शंका का समाधान प्राप्त करने हेतु आहरक 
शरीर बनाकर सीमन्धरस्वामी के पास जाए और अपने प्रश्न का समाधान पाकर आए, 
फिर आलोचना करके प्रायश्वित्त ग्रहण करे तो आराधक हो जाता है, और ऐसा न करे 
तो विशधक हो जाता है। अतः अपनी भूल, दोष, अपराध ,, त्रुटि का दृष्टंत करना सीखो, 
नजरअंदाज न करो, प्रतिक्रमण भी शुद्धभावों से करो । अतिचार पाठ भी ज्यों-ज्यों बोलते 
जाओ, त्थों-त्यों शुद्ध अन्तःकरण से मिच्छामि दुक्कड़ बोलकर दिनचर्या अथवा पाधिकादि 
की चर्या में लगे हुए दोषों-पापों का प्रायश्चित्त ग्रहण करते जाओ तो , क्रमशः असंख्यात 
'कर्मो की निर्जरा होती जाती है । हे 

बलराजा को मानवजीवन की महत्ता समझ में आ गई । सम्यक्‌ समझ आने से 
वह अब भागवती दीक्षा (पूर्ण संचम आराधना) अंगीकार करने के लिए तैयाह हो 
गए हैं। शास्त्रकार कहते हैं - 

“जूं नवर॑ महब्बलं कुमारं रन्जे ठावइड, जाव एक्ारसंगवी, बहूणि 
कवासाणि सामण्णे-परियाय॑ पाउणित्ता जेणेच...चारु पत्वए मासिएणं 
भत्तेणं,..सिद्धे /? ' 

अत: विरक्‍त बलराजा भे महाबलकुमार को राज्य-सिंहासन पर बिठाया । स्वयं 
(बलराजा) संयम ग्रहण करने के लिए तत्पर हुए । स्थविर भगवंतों के पास गए । उनके 
निश्चराय में भागवत्ती दीक्षा अंगीकार की । 

प्रश्न होता है - बलराजा का दीक्षा लेने से कथा लाभ हुआ ? लाभ यह हुआ कि 
बह संयतात्मा 'खंत्ते दंती नियरंभो? -हो जाता है, अर्थात्‌ जो आत्मा प्रच्नज्या ग्रहण 
करता है, वह क्षमावान (खंतो) बन जाता है, दैतो - इन्द्रिय-दमनकर्ता चन जाता है । 
“बुए (दोषयुक्त) आत्मा का दमन करने से इस लोक और परलोक में सुखी हो जाता 
है। अगर साधक स्वयं इस प्रकार से आत्मदमन नहीं करता है, इन्द्रियों और मन को 
स्वच्छन्द रूप से प्रवृत्ति करने देता है, तो दूसरे प्रकार से, बन्धनादि से उनका दमन तो 
होता ही है । अतः स्वयं बह दान्त बने 30% ।" तथैव नियरंभो अर्थात्‌ - आरम्भ 
से रहित हो जाता है। बह आरम्भ (हिंसादि) के किसी कार्य से नहीं जुड़ता । साथ ही दीक्षा 
लेने के बाद संयमी की आत्मा समभाव से भावित हो जाती है । जैसे कि सच्छे मुनि 
के विषय में 'उत्तराध्ययन सूत्र” (के आ.-१९, गा.-९०) में “कहा गया है - 


[“>>>>ृॉक७ शगवभकीश्अयाआअओडओ 


"उत्पद्यमान: प्रथम दहत्येव स्वमाश्रयम -। ; 
ऋरोध: कृशानुकत्‌ पश्चादन्य दहति वा न बा 7: * 
भावार्थ यह है कि ऋ्रोधी व्यक्ति दूसरों का तो अहित करता है, किन्तु उससे पहले 
स्वयं का अहित कर लेता है । इसलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि क्रोध का सर्वंधा त्याग 
करना चाहिए । जिसे शीघ्र ही आत्मा का श्रेय (कल्यांण) करेना हो, उस पर कोई क्रोध 
करे या उसका अपमान करे, अथवा कटुबचन कहे तो मन में जरा भी उस पर क्रोध नहीं 
करना चाहिए । ऋशी व्यक्ति के खिलाफ प्रतिक्रोध न करने से पहला लाभ तो-यह होता 
है कि अपना आत्मा मलिन नहीं होता ( दूसरा लाभ यह है कि क्रोध करनेवाला मनुप्य 
अकेला कबतक और किसके प्रति ऋेध करेगा ? उसे प्रत्युत्तर नहीं मिलेगा; तो अपने 
आप वह शान्त हो जाएगा । ह॒ हे 35 कम 5 5 
महाबलराजा अत्यन्त न्‍्याय-नीतिपूर्वक राज्य चलाता है | प्रजा उन पर आशीर्वाद 
का अभिषेक करते हैं कि हमारे यहाँ राजा दीर्घायु हों । इस प्रकार आनन्दपूर्वक ' 
जीवन चल रहा था । हे 9 ४० ५ 
इसी वीच एक शुभ प्रसंग बना ! शास्त्रकार कहते हैं कै 
“वएण॑ रा कमलसिरी, अन्नया सहीहं - सुपिणे एासित्ताणं पडिदुद्धा ।/ 
महाबलराजा की रानी कमलश्री एकबार सुखशय्या पर सोई हुईं थी | कुछ जागृत 
और कुछ निद्वित अवस्था में उप्तने एक सुस्वष्ण देखा । स्वप्न में उसने एक सिंह 
देखा । रानी कमलश्री ने शय्या में से उठकर अपने पति महाबलराजा के शंयन कक्ष में 
जाकर विनयपूर्वक हाथ जोड़कर कहा - “स्वामीनाथ ! आज मैंने स्वण में एक सिंह 
देखा है। स्वप्न देखने के बाद जागृत होकर धर्माराधना करने के पश्चात्‌ मैं आपसे स्व 
का वृत्तान्त निवेदन करने आई हूँ ।'' यह सुनकर महाबलराजा ने कहीं - '“महारानीजी ! 
आपने देखा हुआ सिंह का स्वप्न 5 28 'करता है कि आपकी कुक्षि से सिंह जैसे बलवान 
एवं पवित्र परक्रमी पुत्र का जन्म होगा ।”' पति के मुख से ये उद्गार सुनकर रानी अत्यन्त 
प्रसन्न और आनन्दित हुई । शनी को राजा के वचन पर अत्यन्त श्रद्धा थी; इसलिए 
यतिदेव के वचन को “तथाउस्तु' कहकर स्वीकार किया । बन्युओं ! एकबार पहले मैंने 
प्रवचन में कहा था कि स्व की बात किसके आगे प्रकट की जाए ? तथैव स्वत की 
बात कहने की भी कला आनी चाहिए । स्वत की बात सुननेबाला भी गम्भीर होना 
चाहिए । अन्यथा, कई लोग स्वप्न का उठपटांग अर्थ लगा लेते हैं। इस सम्बन्ध में मुझे 
एक दृष्टान्त याद आ रा है। :- 8 को 
मोलने में अविवेक से हानि और विवेक से लाभ १ 'एक'राजा ने स्वत में देखा 
कि मेरी दांत की सारी बत्तीसी टूट पड़ी है ।' इसलिए उसने ज्योतिषी को बुलाकर पूछ - 
“मुझे ऐसा स्वप्न आया हैं, उसका मुझे क्या फल मिलेगा ?'"' ज्योतिषी ज्योतिषशास्त्र 
का विद्वान्‌ू था | उसने स्वणशास्त्र में उक्त स्वन का फल यथार्थ रूप से जानकर 
राजा से पूछा - “महाराजा ! स्व का फल जैसा है, वैसा ही कह दूं क्या ?” आप भी 
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'बनावदी विद्युव्रभा को राजा पूछते हैं - “तुम्हारे सिर पर बगीचा रहता था 
दिखाई नहीं दे रहा है ?”' वह उलटे-सीधे जवाब देने लगी । परन्तु फिर उसकी थू| 
में पड़कर व्यधित होने लगी । किसी के द्वारा सिखाया हुआ, कहाँ तक बोला 
है ? समय आने पर तो उसे अपनी ही बुद्धि से जवाब देना चाहिए न ? 

जाम साहब का पुत्र ९ वर्ष का हुआ । उस समय उसके राज्य पर दूसरे र 
करने आए । उस समय उसकी माता अपने पुत्र को सिखाने लगी - “देख 
यों पूछे तो उसका जवाब यों देना ।” लड़का कहने लगा - “माँ ! तुम्हारे द्वार 
पूछे तो तो ठीक, परन्तु उसके अतिरिक्त कोई सवाल पूछे तो ?” माता ने कह 
स्थित्ति में तुझे जो सूझे, योग्य लगे, वह जवाब दे देना ।” वह लड़का तत्कालीः 
के पास गया । बादशाह ने उसके दो हाथ पकड़ लिए और पूछा - "बोल, 3 
करेगा ?” लड़का बोला - “लग्नमण्डप में पति रत्री का एक हाथ पकड़ता 
जिंदगी भर उसका पालन-रक्षण करता है, उसकी आर्थिक स्थिति ठीक न हो + 
मेहनत-मजदूरी करके जिंदगीभर अपनी पली को निभाता है, पालन करता र 
तो मेरे दोनों हाथ पकड़ लिए हैं । अतः अब मुझे क्‍या चिन्ता है ? मेरा पाल 
आप करेंगे ही ।'' इस लड़के का जवाब सुनकर राजा प्रसन्न हो गया । उन्हों 
“बेटा ! तुझमें ऐसी बुद्धि कहाँ से आईं ?” कहने का आशय यह है कि सिर 
सब काम नहीं आता ! मैं आपको रोज कहती हूँ कि प्रतिक्रमण सीखो । दुर्ग 
जाना हो तो पापभीरु बनो । मगर आपको खुद को प्रतिक्रमण सीखने की लग 
तो पद्धह दिनों में सीख सकोगे । लड़का स्कूल में पढ़ने जाता है, परन्तु वहाँ ( 
से पहले) उसका नाम-पता आदि न लिखा गया हो तो वह अपनी माँ के पा 
स्कूल में नाम लिखाने के लिए माँ से जिद्द करता है । माँ उसके साथ स्कूल 
अपने पुत्र का नाम-ठाम आदि लिखा देती है, तभी उस लड़के को चैन पड़ता 
तरह अगर तुम्हें प्रतिक्रमण या सामायिक आदि के पाठ न आते हों, सीखने हों 7 

भगवन्त की पाठशाला में अपना नाम लिखाओ और प्रविष्ट हो जाओ । 

. वह बनावटी रानी राजा को अपनी सफाई देती हुई कहती है - “१५ दिन बा 

आ जाएगा ।" यह जवाब सुनकर राजा को उसके विषय में शंका पक्की हो ' 
इधर विद्युत्प्रभा नागग़ज की सहायता से आनन्द में समय व्यतीत कर रही ह 
उसे अपने नवजात पुत्र के विर का दुःख बार-बार मन को कचोटता है वि 
का क्‍या हुआ ? एक विन विद्युव्प्रभा ने अपने उपकारी नाग॑देव से प्रार्थना र 
नागराज ! मेरा शिशु मेरे से वियोग हो गया है, उसे देखने के लिए मेरा मन ८ 
रहा है। उसे खेलाने और दूध पिलाने की मेरी बहुत इच्छा है। मेरी इतनो-सी म॑ 
आप पूर्ण करो ) नागदेव को चिद्युत्मभा के प्रति अत्यन्त स्नेह और भक्ितें' 
अतः रात्रि के समय वह विद्युत्नभा को राजमहल में ले जाता है। पसतु नागंरा 
ऋउीत « 58 पु डा >> छ 


एक गाँव जागीरी में इनाम दिया । किन्तु ज्योतिषी यह सब उपहार लेने-से इन्कार कर 
दिया । पहला ज्योतिषी, जो जेल में था, उसे इस बात का पता लगा, तो उसकी आँख 
में आँसू आ गए । ये आँसू किस बात को लेकर थे ? स्वयं को जेल में बंद किया गया 
और उम्रके शिष्य को इतना इनाम मिला है, उसके लेकर उसकी आँख में आँसू नहीं उमड़े 
थे ! अपितु उसके मन में यह विचार हा कि मेरे पास ज्योतिष पढ़े हुए शिष्य ने कहीं 
(स्व का) गलत अर्थ तो नहीं किया है ? राजा उस ज्योतिर्विद्‌ से कहता है - “मैं तुप्दें 
4345 3 जी से भेंट दे रहा हूँ, इसे ग्रहण कर लो ।”” इस पर दूसरा ज्योतिषी बोला - ''मुझे 
इनमें से एक चीज भेंट में कम दो, परन्तु जिन्हें आपने जेल में बंद किया है, उन्हें मुक्त 
कर दो ।” राजा ने कहा - “उसे तो हर्गिज नहीं छोड़ सकता ।'' इस पर दूसरे ज्योतिषी 
ने कहा - “तो मुझे आपसे कुछ भी भेंद नहीं चाहिएं १!” अन्ततोगत्वा राजा ने पहले 
ज्योतिषी को जेल से मुक्त किया । तब यह ज्योतिषी अपने शिष्य से पूछतों है कि गा 
“तू सत्य से विजयी हुआ है या असत्य से ?” यह सुनकर शिष्य ने कहा - “गुरुदेव! 
मैंने अर्थ का अनर्थ बिलकुल नहीं किया । मैंने यों कहा कि - 'महाराजा ? आप ऐसे 
दीर्घायु हैं कि आपकी मृत्यु (आपके परिजन) कोई नहीं देखेंगे ।' इसका अर्थ तो वही 
हुआ न (जो आपने कहा था) ?” सारांश यह है कि भाषा में विवेक रखने से लाभ और 
अविबेक से हानि होती है । हा कीट 2 स 

महारानी कमलश्री ने भी अपने पति को (विवेकपूर्वक) स्वप्न का क्षृत्तान्त कहा, राजा 
ने भी उसका उचित जवाब दिया । उसे सुनकर रानी को बहुत १2220 अब राजा 
स्वणपाठकों को बुलाकर (स्वणशास्त्र के अनुसार) स्वप्न का फल पूछेंगे; यह बात 
यथावसर कही जाएंगी ।”! 


.' ( पुण्य-पाप के रवेल की कथा ) 

विद्युत्रभा का रुकना और नागदेव का मरण-शरण होना £ राजा के अत्याग्रह 
के कारण विद्युत्प्रभा सारे बात खोलकर कहीं । इतने में सबेश हो गया और सहसा 
विद्युत्रभा की वेणी में से मृत सर्प नीचे गिर पड़ा । यह देखकर विंद्युत्रभा के होश उड़ 
गए । वह बिलकुल उदास होकर सोचने लगी - अब मेरा क्या होगा ? उसे बहुत ही रंज 
हुआ, परन्तु जो होना था, वह होकर रहा । विद्युत्रभा बेहोश होकर धड़ाम-से मिर 
पड़ी । सभी दास-दासियाँ एकत्रित हो गई, ठंडा जल उसपर छींटा गया । चन्दन का लेप 
किया गया, अनेक उपचार किए, तब रानी कुछ होश में आई । राजा ने जब सत्य 
हकीकत जानी, तब उसकी सौतेली माँ पर उन्हें बहुत ही क्रोध उत्पन्न हुआ । 

सौतेली बहन और माँ को. राजा द्वारा मारने से विद्युत्रभा ने रोका / जा 
ने ऋ्रोधावेश में आकर नकली विद्युत्रभा को रस्सी से बांधकर चाबुक का प्रहार करने 
का आदेश दिया । उस समय विद्युत्मभा सजा के चरणों में पड़कर कहने लगी ४ 


- च्य््य्ल्ञ्च्््््य्थ््ह्य्कःरुटडडः<ः 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनन्त पुण्योदय से हमें यह सर्वज्ञ वीतरागों का शासन प्राप्त हुआ है। सर्वज्ञ के शासन 
का तात्पर्य है - मोक्ष - प्रासाद पर चढ़ने की सीढ़ी । अगर हमने इस सीढ़ी को छोड़ दी 
तो दुर्गति-की गहरी खाई में एकदम गिर जाएँगे । सीढ़ी को छोड़ने का अर्थ है - जिन 
शासन के प्रति श्रद्धा का त्याग करना । अतः इस सर्वज्ञ के शासन को पाकर आत्ता 
को सुधार लेना है ) जो आत्मा विषय-कपाय के चंगुल में फंसकर बिगड़ गया है, उसे 
सुधारने का काम सर्वज्ञ का शासन पाकर नहीं करेंगे तो फिर कहाँ करेंगे ? सर्वज्ञ वीतराग 
प्रभु का शासन आत्मा को सुधार सकता है | सर्वज्ञ के शासन में शुद्ध रलब्रयी 
(सम्यगज्ञान-दर्शन-चारित्र) और आराध्य तत्त्वत्रयी (देव, गुरु और धर्म) प्राप्त होती है । 
अतः शुद्ध रलत्रयी और तत्त्वत्रयी की साधना, आराधना ओर श्रद्धा (निष्ठा) द्वारा आत्मा 
को सुधारने (शुद्ध बनाने) का पुरुषार्थ करना चाहिए । अगर यहाँ (इस मनुष्य जन्म में) 
पुरुषार्थ नहीं किया तो बाद में पश्चात्ताप करना पड़ेगा । 

बन्धुओं ! जिनशासन समस्त जीवों को रक्षा का जोर-शोर से उपदेश देता है । छोटे- 
से छोटे जीव की रक्षा से लेकर बड़े-से बड़े जीव की रक्षा (की प्रेरणा) जिनशासन में 
जिस प्रकार बताई है, बैसी रक्षा-विधि अन्यत्र कहीं नहीं है । तथैव अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, क्षमा, नप्नतता, सरलता, पवित्रता, संयम, सनन्‍्तोष, बाह्य-आशभ्यन्तर 
तप, व्रत, नियम, ज्ञान-ध्यान, विरति, कर्मो-दुःखों तथा जन्म-मरणादि से मुक्ति, एवं 
अनेकान्तवाद आदि सम्यक्‌ सिद्धान्त वगैरह को सत्यता, शुद्धता, यथार्थता, जो सर्वज्ञ- 
शासन में दृष्टिगोचर होती है, वैसी अन्यत्र कहीं भी प्रतीत या इृष्टिगत नहीं होती । भव 
के कारणों और मोक्ष के कारणों का पृथक्‌ू-पृथक्‌ चयन करके स्पष्ट बतानेवाला कोई 
हो तो वह जैनशासन है | यही कारण है कि संसार और मोक्ष का यथार्थ स्वरूप जो 
जैनशासन में देखने में आया है, वह दूसरे किसी मत, तीर्थ संघ या शासन में देखने को 
नहीं मिलता । अतएवं समस्त जीव मत्र के लिए दितकारक्त एवं दुर्लभ शासन पाकर 
तुम प्रमाद में पड़कर आत्मा का अहित मत करना । बल्कि आत्मा का हित करने के 
लिए सर्वज्ञ शासन के प्रति वफादार रहना 
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होती है और परभव में स्वर्ग के दिव्य सुख तथा उत्तम सद्धर्माचरण से मोक्ष के सुख 
मिलते हैं ।” ऐसी सुन्दर धर्मोपदेशना सुनकर विद्युत्प्भा रानी ने गुरुदेव से पूछा -- 
“गुरुदेव ! मैंने पूर्वभव में कैसे कर्म बंधे थे कि पहले मुझ पर दुःखों की झड़ियाँ 
वरसीं । मेरे दुःख निवारण में नागदेव सहायक बने और मेरे सिर पर सदा बगीचा छत्राकार 
में रहा । आपको साता हो तो कृपा 'करके मुझे बताइए ।'' गुरुदेव ने कहा - “तो,सुनो 
तुम्हारे सुख-दुःख का चृत्तान्त । - . न 0, कि 

आत्मार्थी ज्ञानी गुरुदेव ने विद्यत्यभा का पूर्वभव वृत्तान्त कहा ; इस; भरतक्षेत्र 
में चम्पापुरी नाम की अलबेली नगरी .थी । उस नगरी.में कुलधर नामक धनाढय सेठ 
रहते थे । उनकी पली का नाम था - कुलानन्दी । उसके रूप-लावण्य सम्पन्न;सात 
पुत्रियाँ थीं। उसके बाद सेठानी के आठवीं पुण्यहीन पुत्री हुई । इस पुत्री के कदम-पड़ते 
ही इस घर से लक्ष्मी देवी रुठकर बिदा हुईं । इस कारण माता-पिता को, उस लड़की के 
प्रत्ति बिलकुल प्रेम नहीं रहा । उस अभागो पुत्री का नाम भी माँ-बाप ने नहीं रखा । क्रमशः 
बड़ी होकर वह लड़की योवन के सिंहद्वार पर आ पहुँची । उसके माँ-बाप को उक्त पुत्री 
के विवाह की चिन्ता सताने लगी । अब सगे-सम्बन्धी भी सेठ से कहने लगे - “आप 
की पुत्री विवाह योग्य हो गई है, फिर भी -अभी तक उसके, तिवाह का विचार क्यों 
नहीं करते ?'' इस पर सेठ ने कहा - ''इस लड़की क़े योग्य वर मिले तो मैं उसका विवाह 
कर दूंगा । में इसके योग्य वर की तलाश में हूँ ।” - कट 

एक दिन सेठ अपनी दुकान में बैठे थे, उस समय एक -मैले-कुचैले कपड़ैवाला 
तथा उप्तके मस्तक पर बिखरे हुए बरछट बाल थे, तथा जुंओं से भरे हुए थे । साथ ही 
अनेक दिनों के प्रवास के कारण थका हुआ-एक वणिक्रपुत्र सेठ की दुकान पुर आ 
चढ़ा । सेठ ने उससे पूछा - “भाई ! तू कौन है ? कहाँ से,आया है ?. किस नगर्‌ में 
रहता है ?” कंगाल हालत में रहे हुए वणिकपुत्र ने कहा - “सेठजी. ! मैं कौशल नगर 
के निवासी भनंदी बणिक का पुत्र और उनकी सोमा नाम की पली का अंगजात हूँ! मेरा 
नाम नन्दन हैं| मैं धन कमाने के लिए चौड़ देश में गया था, किन्तु बुष्ट दारिदूय,ने मेरा 
पोछा नहीं छोड़ा । फिर धन कम बिना मैं व्यापार-धंधा भी कैसे करता ? विवश होकर इस 
नगर के निवासी और चौड़ देश के व्यापारी वर्सतदेव वणिक के यहाँ मैंने .नौकरी, कर 
ली। यहाँ वसंतदेव ने अपने घर में पत्र देने हेतु मुझे भेजा है । उनका घर कहाँ है ? कृपया 
यह मुझे बत्ताइए, त्ताकि मैं उनका पत्र उन्हें देता आऊँ ॥!” . , . ..... - «४ 

इस वण्णिकपुत्र की बात सुनकर सेठ ने मन ही मन्र सोचा - “चास्तव में यही मेरी 
छोटे पुत्री के लायक वर है । इसके साथ उसका विवाह करके इसके साथ ही उसे भेज 
दूँ त्ञाकि बह फिर वापस यहाँ न आए ।! न हर ० 
. पिता की पुत्री के प्रति कैसी दुष्ट भावना 3: कर्म की कुटिलता कैसी है ? सेठ 
ने उस वणिकपुत्र से कहा - “तू यह पत्र वसंतदेव, के :घर देकर जल्दी से मेरे घर 
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कर्म के उदय से शादी के दो-तीन वर्ष बाद ही उसके पति का देहान्त हो गया । अतः 
वह लड़की, विधवा हो गई । उस जमाने में ऐसा रिवाज था कि कोई महिला विधवा हो 
जाय तो उसे शादी के समयवाला वही घरचोला पहनाते थे । इस पर आप सोचिए कि 
जब चह नारी शादी करके ससुराल आई, तब घरचोला पहनने में उसे कित्तना आनन्द 
था! किन्तु जब उसका सुहाग छीन गया, तब एक वक्‍त आनन्द देनेवाला वहीं घरचोला, 
अब आनन्ददायक लगने के बदले शरीर पर मानो अंगरे रखें हों, ऐसा दुःखदायक लगेगा 
न? किसी का जवान पुत्र गुजर जाए, तब संसार में उस माता को किसी प्रकार का स्वाद 
या आनन्द नहीं रहता । वैसे हो भगवान्‌ कहते हैं कि - “मेरे श्रावक को कर्म के उदय 
से संसार में रहना पड़े तो रहे, पर वह संसार का स्वाद नहीं लेता ।” विधवा बहन को 
पति का वियोग होने पर संसार में वह उदासीन भाव से रहती है, वैसे ही सच्चा श्रावक 
उदासीन भाव से रहता है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी कहा है - * 
“'सर्वभावथी औदासीन्‍्य वृत्ति करी, मात्र देह ते संयम देतु होय जो ।. ..अपूर्व...।!? 
संसार में चाहे जितना सुख हो, किन्तु उसे वह क्षणिक प्रतीत होता है। पाप का काम 
आए, वहाँ वह पीछे हट जात्ता, अनर्थ दण्ड से दण्डित नहीं होता और अशुभ अनिष्ट कर्म 
नहीं बांधता, क्योंकि वह (श्रावक्र) समझता है कि ये कर्म मेरे-कट्टर शत्रु हैं । इन कर्मो 
ने ही मुझे अनादिकाल से संसार में भटकाया है । अब तो सर्वज्ञ बीतराग प्रभु का 
शासन पाकर मुझे कर्मशत्रु के खिलाफ बांहै फैलाकर भिड़ जाना है और उसे भगाना 
है। श्रावक में ऐसी लगन होनी चाहिए । आज तो मनुष्य क्षण-क्षण में कर्मबन्ध करता 
है । जहाँ-तहाँ अनर्थदण्ड से दण्डित होता है । 
* _भहाबलकुमार खूब अनासक्त भाव से राज्य में रहते थे । संसार में (विवेकपूर्वक) 
रहना आ जाए, तो मनुष्य कुछ सत्कार्य कर सकता है। पसन्तु तुम्हें तो संसार में कैसे 
रहना ? यह आता नहीं । बोलो, आता है ? कितना मोह, कितनी ममता और कितना 
परिग्रह ? दूसरों के लिए कितनी व्यर्थ झंझट ? कह धर वर 
जन्मीने मरी जावं, एटली वात छे, एमां तो सानवीने केटली पंचात छे 
प्रभु-नाम रदी जीबे त्तरवानो हाय छे, एमां तो मानवीने केठली पंचात छे १ 
होहों ) भणी-गणीने एने डाह्मा थई महालदुं, पांचमां पुछाबुं एने मोदा धई महालदुं । 
* - - मोटा थवानो एने केटलो उचाट छे ९ ऐमां तो मानवीने.....॥॥ 
' - २५, ५० या १०० वर्ष की जिंदगी है | उसमें धर्मासधना करने के बदले पैसा, पद, 
प्रतिष्ठा और प्रेमाद के पीछे कितना पागलपन है ? इन सबको प्राप्त करने में जिंदगी का 
अमूल्य समय व्यर्थ खर्च हो जाता है । अतः अब पर (आत्म-बाह्म) की पंचायत करना 
छोड़कर आत्मा क्ली पंचायत करो तो आत्मा का कल्याण हो जाय । है 
महाबलकुमार राजा बने । वह कमलश्री आदि ५०० रानियों के साथ संसार के सुख, 
भोग रहे हैं ओर प्रजा का भलीभांति रक्षण करते हैं । जो राजा न्याय-नीतिपूर्वक राज्य 
करता है, प्रजा को सन्तुष्ट रखता है, वह सजा प्रजा के दिल में बस जाता है।इसके विपरीत 


ल्ख्स्ज्ज्ज्करओड::22//949 7:०५ 


पहचानता न हो तो भी उसे चलकर चुलाता हैं, पूछता है - “आओ बहन ! कहाँ,से आई 
हो ? किसे ढूंढ रही हो ?” पर यह तो गरीब और फटेहाल- थी । इसे कौन आदरपूर्वक 
पूछता ? मैं ठीक कह रही हूँ न ? बहनों ! तुम भी ऐसा ही. करती हो न ? यहाँ तो इस 
लड़की का कोई भी नहीं था । इसके सुख-दुःख का हाल पूछनेवाला कोई,नहीं था । 
इस नगर के निवासी अधेड़,वय को माणिभद्र नाम को एक सेठ हैं ॥ उनकी दुकान पर 
कोई ग्राहक या मुनीम नहीं है । सेठ अकेले दुकान,पर बैठे हवा खा रहे हैं । इतने में बह 
बाई घूमती-घूमती माणिभद्ग सेठ की दुकान के पास आईं । सेठ को पवित्र मनुष्य जानकर 
उनके चरणों में पड़कर रेती-रोती कहने लगी - “पिताजी ! मैं दीन-हीन; अनार्थ अबला 
हूँ । आप मेरे लिए शरण रूप हैं | मैं आपकी शरण में आई हूँ ।'! उसक्हे बचमों में 

बेदना की आर्द्रवारि बह रही थी । यों बोलते-बोलते उसकी आँखों से सावनभादों 

लगा । उसका रुदन और करुणाभरे वचन सुनकर सेठ का हृदय पस्तीज उठा । सोचा - 
ऐसी अनाथ बालिका को मुझे शरण देनी चाहिए । इसका .ललाट देखने से यह उत्तम 
कुल की पुत्री मालूम होती है । उसके मुख पर पवित्रता और लज्जा आदि के कारण लाली 
नजर आ रही है | इसके वचन भी नम्नता और.विपत्ति की पीड़ा से भरे हैं । यों विचार 
करके सेठ उसे क्या पूछेंगे तथा आगे क्‍या होगा ? इसके भाव यधावसर कहे जाएँगे । 


व्याख्यान - २० ... 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! ते 

हमें महान्‌ पुण्योदय के फलस्वरूप मानवजीवन पत्ित्रता के पृथ पर चलने के लिए 
मिला है ।'अनन्त-अनन्तकाल से आत्मा अज्ञान के कारण अपवित्रे बन गया है, उंस्तका 
प्रत्याधात का वह इस जीवन में अनुभव करता है | किस प्रकार ? क्या तुम्हें यह समझ 
में आता है ? अनन्त भवों के मलिन कुसंस्कार जीव को सहज रूप से मलिन विचार 
कराते हैं। दूसयें को दुःख लगे, ऐसा कठोर वचन बुलाते हैं, अन्याय, अंनीति, चोरी. 
माया और प्रप॑च भरे आचरण कराते हैं, ऐसे कय लय वीतराग-प्ररूपित धर्म को छोड़कर 
धन का ढेर जुटाने की मेहनत कराते हैं। ये और ऐसे जो कुछ कुकृत्य होते हैं; वे सूचित 
करते हैं कि पूर्वभव की अपवित्रता व्छे.संस्कार जीव को यह सब कंयते हैं त 

बन्धुओं ! गरहाई से सोचें, यह मानवभव मन को सावधान और पवित्र बनाकर 
पवित्रता के पथ पर पुरुषार्थ करने के लिए मिला है । यदि यहाँ आकर (मनुष्य जन्म पा- 
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इस महल के दरवाजे पर तैनात द्वारपाल बहुत चतुर था । उसके मन में एक विचार स्फुरित 
हुआ कि 'यह नया-राजा इस समय तो शान्त दिखाई देता है, किन्तु भविष्य में अपने पिता 
की तरह क्रोधी और अन्यायी न हो जाय, अतः मैं उसकी अभी से छानबीन तो कर लू।' 

अतः ज्यों ही नया-राजा हाथी पर से उतरकर राजमहल में प्रवेश करने जाता है, त्यों 
ही वह द्वारणल फफक-फफककर रोने लगा । यह राजा नये थे, अभी उन्हें राज-सत्तारूढ 
होने का गर्व नहीं था । द्वारपाल को रोते देखकर नये-राजा ने उसके पास आकर 
नप्नतापूर्वक पूछा - “'द्वारपाल ! मैं राजा बना, उसे देखकर ग्रामजनों के दिल में तो आनन्द 
है, फिर तू इस समय क्यों रोता है ? क्‍या में राजा बना, यह तुझे पसंद नहीं है ! फिर 
तू किस लिए गोता है ? मुझे झटपट कहों ।' नये-राजा का बचन सुनकर उनके चरणों 
में पड़कर द्वारपाल बोला - “साहब, आप हमारे राजा बने, इस बात का तो मुझे बहुत 
आनन्द है | परन्तु आज आपकी जब सवारी निकली, तब मुझे एक बात याद आ रही 
है कि आपके पिताजी जब-जब महल में पधारते थे, तब मुझे बिना किसी अपराध के 
दो-चार कोड़े मारते थे ।” यह सुनकर नये-राजा मुस्कए और बोले - "भाई ! बह 
समय बीत गया । मुझे पिताजी की तरह क्रोध नहीं करना है, नहीं प्रजा को पीड़ित करनी 
है। मैं तो क्रोध को ऐसा सन्देश भेज रहा हूँ - 

क्रोधने कह्देजो, आवे लई हथियार, ढाल क्षमानी राखी में तैयार । 

कोई गाछ दे, एने प्यार करुं; शक्ति छतां समता परूं । 

पण क्रोधी मारे थवुं नथी, ने दुर्गतिमां हवे जबुं नथी ॥ 

अगर मेरे देह में क्रोधरूपी कर राक्षस प्रवेश करने आएगा, तो उसको हनन करने के 
लिए मैंने क्षमारूपी ढाल रखी है । अतः मुझे तो कदापि क्रोध नहीं करना है और नहीं 
दुर्गति में जाना है । क्रोध के कटु फल दुर्गति में भोगने पड़ते हैं। मतलब यह है कि - 
यह नये-राजा कहते हैं - “मुझे क्रोध करना नहीं है, कदाचित्‌ क्रोध आएगा तो क्षमा की 
ढाल मैंने तैयार रखी है ।”” बन्धुओं ! आप वर्षो, से सामायिक करते हो, वीतरागवाणी 
जुनते हैं। परन्तु कभी यह भाव आते हैं कि “चाद्दे जो हो, मैं अन क्रोध को पास 

भटकने नहीं दूंगा ।” क्रोध करने से आत्मा का बहुत बड़ा नुकसान होता है । 
*दशवैकालिक सूत्र' में कहा है - 'कोहो पीई पणासेई' क्रोध से प्रीति का नाश होता 
है और आत्मा कर्म के कीचड़ से लिप्त हो जाता है । 
* मनुष्य को ज्वर आता है, तव शरीर गर्म हो जाता है। आँखें लाल हो जाती हैं और 
खाने-पीने की रुचि भी नहीं होती । तीत्र बुखार चढ़ता है, तब बहुत-से लोग यों कहते 
हैं कि इसे पानी पिलाओ तो इसका ताप ठंडा पड़ जाएगा । परन्तु जिसे बुखार चढ़ा हो, 
उस व्यक्ति को पानी पीना अच्छा नहीं लगता । यह ज्वर तो शारीरिक है, किन्तु क्रोध 
तो अध्यात्मिक ज्वर है । शारीरिक ज्वर को उतारने के लिए क्वीनाइन की गोलियाँ पैसे 
खर्च करके लानी पड़ती है । मलेरिया ज्वर-निवारण की गोलियाँ भी पैसे खर्च करके 
लाकर घर में सुरक्षापूर्वक रखी जाती है । पर्तु इस क्रोधरूपी बुखार को मिटाने की दवा 
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है । फिर भी जब उन्हें क्रोध का ताप चढ़ा, तब “क्रोधे करोड़ पूरण तणुं फल 
जाय रे।” इस वाणी की गोली भी गायब हो गई न ? संक्षेप में, क्रोध बहुत बुरा है। 
ऋषध दूसरे जीवों में भय पैदा करता है, साथ ही क्रोध करनेवाले में भय अड्डा जमा लेता 
है क्रोधी मनुष्य किसी की प्रीति सम्पादन नहीं कर सकता । 

क्षमावान्‌ राजकुमार के पविन्न विचार ; मैं पहले क्रोधी गजा का दृष्टान्त सुना रही 
थी । उसकी मृत्यु के बाद नये-राजा ने द्वारपाल से कहा - ''मेरे पिताजी क्रोधी थे । किन्तु 
मुझे ऐसा क्रोधी नहीं बनना है और में ऐसा जुल्म नहीं करूँगा ।” इस पर द्वारपाल ने 
कहा - “आप बैसे क्रोधी और क्रूर नहीं हैं, पर मुझे यह विचार आता है कि आपके 
पिताजी को यमराज उनके ऋर कर्मो की सजा देते होंगे, तो वे उसे कैसे सहन 'करते 
होंगे 2" द्वारपाल की यह बात सुनकर नये-राजा के पास खड़ा प्रधान बोला - “ओरे ! 
अपने (पूर्व) महाराजा का कोप तो ऐसा था कि यमराजा उन्हें सजा करें तो गुस्से में आकर 
यमराजा की पीठ पर भी वह ५-७ चाबुक फटकार देते होंगे ?'' (हँसाहँस) , इस पर द्वारपाल 
ने कहा - “मुझे इस बात का दुःख होता है कि अगर महाराजा कुद्ध होकर जैसा अन्याय 
भरा व्यवहार यहाँ करते थे, बैसा व्यवहार वे यमराजा के साथ करते होंगे, तो यमराज 
भी कऋुद्ध होकर उन्हें वापस यहाँ (इस लोक में) न धकेल दें तो अच्छा ,.! नहीं तो, महाराजा 
वापस यहाँ आकर हम सबको सतायेंगे !” (हँसाहँस) द्वारणल की बात सुनकर एक 
बुद्धिशाली मनुष्य उसकी बात का रहस्य समझ गया । वह बोला - “भाई ! तेरी बात 
सही है। क्योंकि क्रोधी मनुष्य जबतक जीवित रहता है, तबतक लोग उससे भयभीत रहते 
हैं और उसकी मृत्यु के बाद भी लोग उससे डरते रहते हैं, तथा घृणाापूर्वक उसे याद 
करते हैं । परन्तु अब तू घबराना मत, क्योंकि मरनेवाला उस थ् ) रूप में कदापि वापस 
नहीं आता और अपने भये महाराजा तो बहुत ही कोमल दिल के हैं। उन्हें ्रोध स्पर्श भी 
नहीं कर सकता । इसलिए तू निर्भय होकर नये-राजा की सेवा कर ।”' 

द्वारपाल और प्रधान की वार्तालाप सुनकर नये महाराजा ने तो प्रतिज्ञा कर ली कि 
'अब मुझे कदापि क्रोध नहीं करना है और नहीं प्रजा पर अन्याय करना है और न निरपराधी 
मनुष्य को सताना है ।' 

बन्धुओं ! क्रोध का परिणाम कित्तना बुरा आता है, यह आपने सुन लिया न ? क्रोधी 
मनुष्य जीते जी किसी का प्रेम सम्पादन नहीं कर सकता तथा यहाँ से मरकर सुगति प्राप्त 
नहीं कर सकता । क्रोध अनर्थ का मूल है त्था वह मन और आत्मा को मलिन बनाकर 
ज्ञानरूपी नेत्रों को बंद कर देता है । एक विचारक ने कहा है - 

““क्रोधी मानव अपनी आँखे बंद कर लेता है, और मेंद खुल्ला रखता है ।”” 

दूसरी बात यह भी ध्यान में रखो कि मान, माया और लोभ करनेवाले का प्रभाव 
तो दूसरे मनुष्यों पर धीरे-धीरे पड़ता है जबकि क्रोध ऐसी भभकती अग्नि जैसा है कि 
यदि चह हृदय में प्रज्वलित होता है तो दूसरों को तो जलाये या नहीं भी जलाये, घर खुद 
को तो अवश्य ही जलाता है । एक संस्कृत भाषा के श्लोक में भी कहा है - 





बचाव का कोई बंदोबस्त नहीं किया । बचाव का बंदोबस्त शेष रहे एक ऋड़ाक़ोड़ी 
सागरोपम पर किया है । 5 7 
बन्धुओं ! मजबूत किले तो राज्य की सरहद पर होते हैं। राज्य में जगह-जगह किले 
नहीं होते । इसी प्रकार मोहराजा की सरहद एक कोटाकोटि सागरोपम. पर है, वहीं.इसका 
मोर्चा है । यह जीव ६९ क्रोड़ाक्रोड़ सागरोपम की स्थिति का क्षय करके मोहराजा की 
सरहद तक तो अनेकवार आ गया । किन्तु वहाँ (मोर्चे पर) मोहराजा की सेना को देखकर 
भाग गया है. । भव्य या अभव्य सभो जीव इस सरहद तक तो आते हैं, किन्तु सरहद 
को पार करके आगे बढ़ना मुश्किल होता है । जीव पुद्गलानन्दी था, तो भी इसने ६९ 
क्रोटकोटि सागरोपप-की स्थिति का क्षय कर ली । मतलब यह है कि 34 जब यह,जीव 
पुदूगलों में आनन्द मानता था । अच्छे मनोज्ञ विषयों को प्राप्त करने क्की और खणब 
अमनोज्ञ विषयों को दूर करने की इच्छा में आनन्द मानता-था, ऐसा जीव (आत्मविकास 
विरेधक तत्त्वों से) लड़े बिना यहाँ तक आ सका, क्योंकि वह स्थितिं वीरान जंगंल जैसी 
है, जिससे बिना लड़े ही वश की जा सकती है। किन्तु जहाँ सरहद परं मजबूत किला 
बंधा हुआ हो, वहाँ तो मरजीवा बनकर जान पर खेल कर जूझना पड़ता है न ? वैसे 
ही एक कऋड़ाक्रोड़ी सरहद के आगे मोहराजा का मजबूत बंदोबस्त है। वहाँ पर क्रोध, 
मान, माया, लोभ, गाग, द्वेष, ईण्यां, अभ्याख्यान, परपरिवाद, मायामृषा,' ममत्ता और 
पाँचों इन्द्रियों और मन के विविध विषय; ये सब मोहसजा के शस्त्रों से सुसज्ज सैनिक 
सावधान होकर खड़े हैं । वहाँ अनेक जीव अनन्त बार आए, अपनी 22 के ४ ५ बैठे, 
परन्तु सफल नहीं हुए । इसलिए वे पीछे हट गए, क्योंकि उनके लिए की सीमा 
पार करके आगे बढ़ना मुश्किल था। जैसे १४ की लड़ाई में तुर्किस्तान का गेलीपोली 
'का किला तोड़ने में कितनी कठिनाई हुई थी ? यह तो ऐतिहासिक घटना है, जिसे आप 
जानते हैं न? वैसे यहाँ भी मोहराजा का मजबूत किला तोड़कर धर्मशजा की सरहद पर 
जाना ० है। क्योंकि एक ऋ्रोडाक्तोडी सागरोपम के आगे ही मोहराजा का मोर्चा 
तैनात है । इस मोर्चे के खिलाफ जूझकेर उसे जीतने का उत्तम कार्य 'मानवभव 
के सिवाय अन्य किसी भव में नहीं हो सकता । मोहराजा के खिलाफ मोर्चा तैनात करने, 
अर्थात्‌ सेना की व्यूहर्चना करने के लिए क्षमा, दया, समता, अहिंसा, सहिष्णुता, ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र, तप आदि धर्मगाजा के सैनिकों को तैयार करना पड़ता है, तभी मोहराजा 
के मोर्चे के खिलाफ युद्ध करके उसे जीता जा सकता है । एक जबर्दस्त मोहरूपी सेनापति 
को जीत लें तो अपना कार्य सिद्ध हो सकता है । देवानुप्रियों ! मोह को जीतने का यह 
अमूल्य अवसर है । बार-बार ऐसा अवसर नहीं मिलेगा । नौका नदी को पार करके किनारे 
आ जाए, वहाँ अचानक, हवा का प्रबल झोंका-आ जाए तो वह चापस दूंर चली जाती 
है। वैसे ही अपनी आत्मा की नौका भवसागर पार करके किनारे तक आ गई थी, परन्तु 
मोहनीय कर्म प्रबल अन्यड़ आते ही वापस संसारसागर में फंस गईं । अभी तक वह डे 
नहीं है, यहाँ तक अच्छी बात है ! अतः आत्मा से कहो कि हे आत्मन्‌ ! महापुरुष मो। 
की सरहद पार करके मोक्ष में चले गए, पर तू अभी तक संसार में क्‍यों भटक रहा 
स ३०% हू. - 432३९८४<२ * 
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ज्योतिषी से जब कुछ पूछते हैं, तो वह आपका भविष्य बताए, यही अपेक्षा रखते 
हैंन ? अगर ज्योतिषी आपको अच्छा लगे वैसी बात कहे तो आमन्द-आनन्द होता है, 
और यदि वह आपको अच्छी बात न कहे तो दुखित हो जाओगे, ऐसी बात कहे तो आप 
जससे तुरंत कह देंगे - “चल, यहाँ से भाग जा, अपना रास्ता नाप !!” बेचारा ज्योतिषी 
इसी अपेक्षा से तुम्हें मनचाही अच्छी बात कहता है । 23 इस ज्योतिषी ने राजा से 
कहा - “देखिए, राजा साहब ! आपकी सारी बत्तीसी टूट गई है, ऐसा स्व आपको आया 
हैं । इसका फल यह है कि आपको मौजूदगी में आपका सारा कुठुम्ब साफ हो 
जाएगा ।'' यह सुनकर राजा को बहुत गुस्सा आया । उन्होंने ज्योतिषी को जेल में बंद 
करवा दिया । ज्योतिषी को अब भान हुआ कि मैंने सत्य बात कही, फिर भी मुझे कारागार 
में बंद होना पड़ा, क्योंकि आज सत्यवादी के पक्ष में दुनिया नहीं है । ग़जा ने 
ज्योतिषी को बुलाकर उसी स्वप्न का फल पूछा त्तो उसने कहा - “महाराजा ! आप 
दीर्घायु और भाग्यशाली हैं कि आप को मृत्यु (आपके परिवार का) कोई देख नहीं 
सकेगा ।”” अगर राजा बौद्धिक दृष्टि से समझे तो बात तो वही की वही थी, परन्‍्तु दोनों 
ज्योतिषियों के कहने-कहने (भाषा) में अन्तर था । पहले ज्योतिषी भे जो कहा, उसे 
सुनकर सजा को गुस्सा आ गया, जबकि दूसरे ज्योतिषी की बात सुनकर राजा हर्पित हो 
गया । इस अन्तर का कारण था भाषा में अविवेक और विवेक । जबकि यह ज्योतिषी, 
'उस ज्योतिषी का शिष्य था, जिसे राजा ने जेल में बंद करवा दिया था । इस 420 83/084 
ने उस पहले ज्योतिषी से ज्योतिषशास्त्र पढ़ा था, परन्तु यह विवेक से ओर मिठास से 
भाषा बोला था, इस कारण राजा को उसकी वाणी प्रिय लगी, जबकि पहला ज्योतिषी 
विवेकरहित अप्रिय भाषा बोला, जो राजा को बहुत कड़बवी और कठोर लगी । कहा है- 
शब्द गाब्द तुम क्या कहो १, नहीं हाथ, नहीं पांव । 
एक दशाब्द घाव मिटावे, एक लेता है प्राण ॥ 
एक शब्द ऐसा मधुर और प्रिय होता है, कि मरणासन्न मानव भी एक बार तो उठ 

बैठता है, जबकि एक शब्द ऐसा होता है कि जीवित मानव का भी प्राण हरण कर 
लेता है। शब्द के कोई हाथ-पैर नहीं होते, मगर उसमें बहुत्त शक्ति होती है । इसीलिए 
भगवान्‌ कहते हैं - “भाषा सत्य होते हुए भी अप्रिय और कदु नहीं होनी चाहिए ।" सत्य 
और मधुर भाषा बोलो, ताकि सुननेवाले को आनन्द मिले । यह जीभ कटुबचन के कांटे 
चुभाने के लिए नहीं मिली है। अतः जीभ से मधुर और प्रिय बोलो । भाषा समिति का 
ठीक-ठीक उपयोग रखो । जैसे तुम दूध और पानी का छानकर उपयोग करते हो, वैसे 
ही भाषा भी ठीक छानकर बहुत विचारपूर्वक बोलो, जिससे तुम्हारे बोलने से मतभेद 
या मतिभेद्‌ पैदा न हो, ऋलह-क्लेश न हो, अपितु जहाँ मतभेद हो, (वहाँ तुम्हारे चोलने 
से) एकता हो जाये, और झगड़ा हो, वहाँ शान्ति स्थापित हो जाय । जैसे दूसरे ज्योतिषी 
का कथन सुनककर राजा का क्रोध शान्त हो गया था । तथा उससे प्रसन्न होकर 
राजा ने उस ज्योतिषी को सोने का एक रलजड़ित प्याला, अच्छे-अच्छे जरीदार वस्त्र तथा 
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पुत्र का जन्म दिया, उप्तका नाम बलभद्गकुमार रखा गया । कुंवर का लालन-पालन 
अत्यन्त लाड-प्यार से हो रहा है । एक सामान्य परिवार में भी पुत्र का जन्म होता है, तब 
कितना आनन्द-मंगल होता है, तो फिर राजा के यहाँ पुत्र को जन्म हो तो महोत्सवादि 
के में क्या बाकी रहता है ? समय आने पर बलभद्गकुपार अब कुमार न रहकर युवसज 
हो गए - “'जुवराया यावि होत्था /?” इसके बाद आगे क्या होता है ? - 

' तस्सणं महावलस्स रण्णो इमे छवष्पियवाल वयसमा ययाणो होत्था, 
त॑ँ जहा - अयले, धरणे, पूरणे, वसु बेसमणे, अभिचंदे, सहजाया नाव 
सह संवड्डिया ।?7 

इस महाबल राजा के छह बाल मित्र राजा थे । उनके नाम इस प्रकार हैं - (१) अचल, 
(२) धरण, (३) पूरण, (४) बसु (५) वैश्रमण और (६) अभिचन्द्र | ये छहोबलराजा के 
साथ जन्मे थे और यावत्‌ साथ ही बड़े हुए थे । उनकी माताएँ पृथक्‌-पृथक्‌ थीं, ये एक 
माता के पुत्र नहीं थे । ये सब बचपन के हमजोली मित्र थे । मोह मर ष्य के हो जाता 
है, तो भी कहता है दि अकपाई क्भाई मेरे लंगोटिया मित्र है । वैसे ही राजकुमार 
महाबल राजा के बालमित्र थ । थे छहों साथ-साथ घूमत्े-फिरते एवं हर काम में साथ 
रहते थे । एक दिन ये सब मित्र किसी कार्य के प्रसंग एक जगह इकट्ठे हुए और क्‍या 
विचार किया ? शास्त्रकार कहते हैं - " 
“नाव अम्हेहिं एगयवो समेच्चा णित्थरियत्वे, तिकट्टत्‌ 
अन्नमन्नस्स एयमड्डं पडिसुर्णेति 
एक दिन सभी मित्रों ने एक जगह इकट्ठे होकर निर्णय किया कि चाहे जो भी दुःखकर 
कार्य हो, चाहे सुखकर, प्रव्नज्या लेनी हो या अन्य कोई भी कार्य करना हो, हम सब 
संगठित होकर हिलमिलकर करेंगे, इस प्रकार वे परस्पर वचनबद्ध हुए । 
महाबलरजा के ये छहों मित्र एक-दूसरे के प्रति अत्यन्त प्रेमल थे । वे एक-दूसरे के 
5 में सुखी और दुःख में दुःखी होनेवाले थे, मगर स्वार्थी कतई नहीं 2 । तुम सब 
भी मित्र तो अनेक होंगे, पर वे सब कैसे हैं ? केवल खाने-पीने और रं करने 
में साथ रनेवाले हैं क्या ? सुख मिले वहाँ तक दोस्ती और दुःख आ पड़े बहाँ दोस्ती 
छोड़ देनी । कई ऐसे दबोचकर खानेवाले निकम्मे मित्र होते हैं। सच्चा मित्र वह कहलाता 
है, जो दुःख में भी हरदम साथ रहता है। अगर तुम किसी के मित्र बनो तो भी ऐसे बनना 
कि सुख के समय में भले उसकी सुध ली जाए या न ली जाए, किन्तु ६ के समय 
तो अवश्य ही उसकी सुध लेना । मित्र सज्जन होता है तो वह दुःख के समय काम 
आता है। मुझे इस सम्बन्ध में एक दृष्टान्त याद आ रहा है - थे 
दो मित्रों का दृष्ांत $ एक सेठ बहुत ही धनवान्‌ थे । उन्होंने बहुत मेहनत करके 
धन संचित किया था | उनके एक ही इकलौता और प्याण पुत्र था । इसलिए अत्यन्त 
लाड-प्यार से उसका पालन-पोषण किया गया था । सेठ ने उसे बहुत मुँह चढ़ा लिया 
था । अपनी संतानों को लाड लडावो, पस्तु ऐसा लाड-प्यार नहीं होना चाहिए, जिससे 
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“स्वामीनाथ ! चाहे जो हो, तो भी यह मेरी छोटी बहन है, अत: मारिए-पीटिए नहीं, इसे 
माफ कर दीजिए ।/ विद्युत्मभा के कहने से राजा ने नकली विद्युव्मभा को छोड़ दी और 
उसको साथ रखी । 

' बन्धुओं ! देखिए, विद्युत्मभा कितनी गुणबती और सज्जन है ? अपनी सौतेली माँ 
ने उस पर इतना जुल्म उहाया, और यह बहन (सौतेली माँ की पुत्री) अपनी सौत बन 
चैठी ! क्‍या ऐसी झूठन को कोई अपने घर में रखने को तैयार होगा ? विद्युत्रभा की 
'सज्जनता देखकर राजा को बहुत प्रसन्नता हुई । उन्होंने मन से सोचा - 'अहो ! कहाँ इसकी 
सज्जनता और कहाँ उसकी दुर्जनता !' खरे-खोटे की परीक्षा समय पर होती है। विद्युत्प्रभा 
के माता-पिता पर राजा को बहुत ही रोष हुआ । इसलिए अपने द्वारा बक्षीस दिए गए 
१२ गाँव राजा ने वापस ले लिये और उनके नाक-कान काटकर उन्हें अपनी राज्य की 
सीमा से बाहर निकाल देने का हुक्म किया । उस समय भी विद्युत्प्रभा ने राजा के चरणों 
में गिरकर विनती करने लगी - “नाथ ! चाहे जो भी हो, आखिर तो ये मेरे माँ-बाप 
हैं। इन पर दया करके इनका अपराध माफ कर दीजिए ।”' विद्युत्प्रभा पर राजा को बहुत 
प्रेम था, इसलिए उसके माँ-बाप का गुनाह माफ कर दिया और पहले की तरह विद्युव्रभा 
को पटरानी पद पर स्थापित की । अब राजा-रानी सभो सुखपूर्वक दिवस व्यतीत कर 
रहे हैं! अब किसी प्रकार का दुःख और उपाधि नहीं रही । विद्युव्प्रभा स्वयं आमोद-प्रमोद 
में मग्न रहकर दूसरों को भी आनन्द में रखती है । 

चस्तुतः मानवजीवन का कर्तव्य है कि स्वयं आनन्द में रहना और दूसरों को आनन्द 
देना । हो सके तो किसी का भला करना, बुरा तो हर्गिज नहीं करा । ऐसा मूल्यवान्‌ 
मानवजीवन पाकर उसका यथार्थ मूल्यांकन न कर सके तो यह वैसा ही है, जैसे कोई 
व्यक्ति चिन्तामणि रत्न पाकर उसका उपयोग कौए उड़ाने में करता है | मानवजीवन 
भलीभांति जीना आए तो यह जीवन सत्कर्मो के द्वास मनुष्य को सुख के शिखर पर (चढ़ा 
देता है) पहुँचा देता है और दुष्कृत्य करे तो दुःख के सागर में डुबा देता है 

एक दिन जितशत्रु राजा और विद्युत्प्रभा रानी बैठे वार्तालाप कर रहे थे, तभी 
वनपालक ने प्रसन्न मुद्रा भें राजा के पास आकर हाथ-जोड़कर कहा - “महाराजा ! आज 

अपने उद्यान में विद्याधरोें और मनुष्यों द्वारा वन्दनीय-पूजनीय वीरभद्र मुनिराज् ५०० 
मुनियों सहित पधारे हैं । उनके पदार्पण से अपना उद्यान पावन हुआ है ।” यह सुनकर 
'राजा-रानी दोनों को बहुत आनन्द हुआ । उनका मन-मयूर नाच उठा । उन्होंने खुश होकर 
'बनपालक को पर्याप्त इनाम देकर बिदा किया । तत्पश्चात्‌ जितशत्रु राजा एवं विद्युत्प्रभा 
रानी समस्त राजपरिवांर एवं राज कर्मचारीगण के सहित गुरुदेव के दर्शनार्थ पहुँचे । तीन 
बार प्रदक्षिणा करके वे गुरुदेव के सम्मुख धर्मोपदेश सुनने हेतु बैठ गए । मुनिरज की 
उपदेश-धार प्रारम्भ हुई - “हे भव्यजीवों ! धर्म की आराधना से जीव को सुख-सम्पदा, 
स्वस्थ शरीर, उच्चकुल की प्राप्ति, दिव्य रूप, अनुपम यौवन और लोक में यशकीत्ति प्राप्त 
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पुत्र का जन्म दिया, उसका नाम बलभद्रकुमार रखा गया । कुंवर का लालन-पालन 
अत्यन्त लाड-प्यार से हो रहा है । एक सामान्य परिवार में भी पुत्र का जन्म होता है, तब 
कितना आनन्द-मंगल होता है, तो फिर राजा के यहाँ पुत्र को जन्म हो तो महोत्सवादि 
करे में क्या बाकी रहता है ? समय आने पर बलभद्व॒कुमार अब कुमार न रहकर युवराज 
हो गए - ““नुकव्यया यावि होत्था ।?? इसके बाद आगे क्‍या होता है ? - 
'घतस्सणं महावलस्स रण्णो इमे छप्पियदवाल वयसमा ययाणो होत्था, 
ते जहा - अयले, धरणे, पूरणे, वसु वेसमणे, अभिचंदे, सहजाया जाव 
सह संवड्डलिया ।?” 
इस महावल राजा के छह बाल मित्र गजा थे । उनके नाम इस प्रकार हैं - (१)-अचल, 
(२) धरण, (३) पूरण, (४) वसु (५) वैश्रमण और (६) अभिचद्ध । ये छहोबलराजा के 
साथ जन्मे थे और यावत्‌ साथ ही बड़े हि थे । उनकी माताएँ पृथक-पृथक्‌ थीं, ये एक 
माता के पुत्र नहीं थे । ये सब बचपन ५ हमजोली मित्र थे । बई भ ५ 58 हो जाता 
है, तो भी कहता है कि अमुकभाई मेरे लंगोटिया मित्र है ) वैसे ही छ् राजकुमार 
महाबल राजा के बालमित्र थे । ये छहों साथ-साथ घूमते-फिरते एवं हर काम में साथ 
रहते थे । एक दिन ये सब मित्र किसी कार्य के प्रसंग एक जगह इकट्ठे हुए और क्‍या 
विचार किया ? शास्त्रकार कहते हैं - 
“जाव अम्हेहिं एगयवो समेच्चा गित्थरियत्वे, त्तिकदुटत्‌ 
अश्लमन्नस्स एयमइडं पडिसुर्णेति ।7? 
एक दिन सभी मित्रों ने एक जगह इकट्ठे होकर निर्णय किया कि चाहे जो भी दुःखकर 
कार्य हो, चाहे सुखकर, प्रव्न॒ज्या लेनी हो या अन्य कोई भी कार्य करना हो, हम सब 
संगठित होकर हिलमिलकर करेंगे, इस प्रकार वे परस्पर वचनबद्ध हुए । 
महाबलराजा के ये छहों मित्र एक-दूसरे के प्रति अत्यन्त प्रेमल थे । वे एक-दूसरे के 
६ फ में सुखी और दुःख में दुःखी होनेवाले थे, मगर स्वार्थी कतई नहीं 8 । तुम सब 
भी मित्र तो अनेक होंगे, पर वे सब कैसे हैं ? केवल खाने-पीने और करने 
में साथ रहनेवाले हैं क्या ? सुख मिले वहाँ तक दोस्ती और दुःख आ पड़े वहाँ दोस्ती 
छोड़ देनी । कई ऐसे दबोचकर खानेवाले निकम्मे मित्र होते हैं। सच्चा मित्र वह कहलाता 
है, जो दुःख में भी हरदम साथ रहता है। अगर तुम किसी के मित्र बनो तो भी ऐसे बनना 
कि सुख के समय में भले उसकी सुध ली जाए या न ली जाए, किन्तु ज के समय 
तो अवश्य ही उसकी सुध लेना । मित्र सज्जन होता है तो वह दुःख के समय काम 
आता है। मुझे इस सम्बन्ध में एक दृष्टानन याद आ रहा है - 
दो मित्रों का- दृष्टंत ; एक सेठ बहुत ही धनवान्‌ थे । उन्होंने बहुत मेहनत करके 
धन संचित किया था । उनके एक ही इकलीता और प्यारा पुत्र था । इसलिए अत्यन्त 
लाड-प्यार से उसका पालन-पोषण किया गया था । सेठ ने उस्ते बहुत मुँह चढ़ा लिया 
था । अपनी संतानों को लाड लडावो, परतु ऐसा लाड-प्यार नहीं होना चाहिए, जिससे 
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आ जाना [” सेठ ने अपने नौकर को वसंतदेव का घर बताने को उसके साथ भेजा ! 
वह वणिकपुत्र वहाँ पत्र देकर तुरंत वापस आया । अतः उस वणिकपुत्र को घर ले 
जाकर पहले नहलाया-धुलाया, फिर उसे पुराने जीर्ण-शीर्ष वस्त्र उतरवा कर नये 
कपड़े पहनाए । उस द्रिद्र का दीदार बदल कर उसे अच्छी तरह भोजन कराया । तत्पश्चात्‌ 
सेठ ने कहा - “नन्दन ! मेरी इच्छा है कि मैं अपनी इस पुत्री का विवाह तेरे साथ 
करूँ ।” नन्दन ने कहा - “सेठ ! में तो चौड़देश में वापस जानेवाला हूँ । फिर मैं तो 
निर्धन हूँ । आपकी पुत्री के साथ शादी करके क्या करूँ ?'” इस पर सेठ ने कहा - '“कोई 
हर्ज नहीं । नन्‍्दन ; तू मेरी पुत्री के साथ शादी करके इसे अपने साथ ले जाना । तेरी 
आजीविका के लिए में वहाँ तेरे पास धन भेजता रहूँगा ।'” बगैर मांगे और बिना मेहनत 
के कन्या और धन मिलते हों तो कौन आनाकानी करे ? यों विचार कर नन्दन ने सेठ 
की पुत्री के साथ विवाह किया । सेठ ने उसे थोड़ा खाने-पीने का सामान और रास्ते के 
खर्च के लिए कुछ धन देकर दोनों को बिदा किया । नन्दन ने पत्नी के साथ चौड़देश 
जाने के लिए प्रस्थान किया । 
पति ने किया विश्वासधात $ मुसाफिरी करते-करते पति-पत्नी दोनों अवन्तीनगरी 
के बाहर मैदान में आए | नगरी के बाहर एक मन्दिर था, उसके चबूतरे पर दोनों आराम 
करने बैठे । दोनों बहुत थक गए थे, इसलिए थोड़ी ही देर में निद्राधीन हो गए । कुछ 
देर बाद नन्‍्दन जाग गया और विचार करने लगा - “रास्ते में खर्च के लिए जो पैसे थे, 
थे तो पूरे हो गए । खाने के लिए जो भाता लाये थे, वह भी थोड़ा-सा रहा है । उसे दोनों 
खायेंगे तो ज्यादा नहीं चलेगा, फिर तो भीख मांगने का वक्‍त आएगा ।' यों विचार करके 
भनन्‍्दन अपनी पतली को सोई हुई छोड़कर अकेला ही चल पड़ा । 
बहनों ! तुम 'मेरा-मेर' कहकर सांसारिक पदार्थों या व्यक्तियों के साथ मोहबश 
चिपकते रहते हो ! यह स्वार्थ की श्रृंखला कैसी है ? कर्म मनुष्य को कब और कैसी स्थिति 
में ला पटकता है ? कभी विचार किया है इस पर ? बेचारी नन्‍्दन की पतली सुबह जागी, 
तब देखा कि पति और भाते का डिब्बा दोनों नदारद ! इधर-उधर देखा, पर कहीं नजर 
नहीं आए । उसे बहुत ही दुःख हुआ । वह रोने लगी कि मैं अब पत्ति के बिना कहाँ 
जाऊँगी ? क्‍या करूँगी ? किसका शरण लूँगी ? अगर वापस पिता के यहाँ जाऊँ तो 
भी वह मुझे शायद ही रखें ! नन्‍्दन-पत्नी बहुत हो चतुर और समझदार थी । पर यहाँ 
उसे कोई बुलाता नहीं और न ही कोई पूछता ही । फिर भी मन को मजबूत करके अपने 
शील के रक्षण के लिए नगर में जाकर इधर-उधर घूमने लगी । 33 कु मनुष्य का पुण्य 
पलायन कर जाता है और पापकर्म उदय में आता है, तन दुः सागर की 
त्तंगे ऐसी उछलती है, कि वे दनाई नहीं जा सकतीं । हे 
बह बाला इस नगर में अपरिचित, अनजान थी । उसके कपड़े मैले हैं और फट गए 
हैं। ऐसी निर्धन अवस्था में कौन उसका भाव पूछे ? हीरें से जगमगाती हो तो कोई 
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बिगड़ने लगा । उसके माता-पिता अपने नालायक पुत्र की दुःखभरी ज्वाला लेकर 
परलोकवासी हो गए । अब वह पिता को पूंजी पर तागड़्धिन्ना करने लगा । वह बीस 
मित्रों के साथ आवारा की तरह फिरता है | जो अच्छा मित्र था, वह खिसक गया । अब 
केवल अवारागर्दी टोला रहा । जो अच्छा मित्र था, जग त गरीब था । उसकी माँ अत्यन्त 
बीमार पड़ी । घर में दाल-रोटी का जयगोपाल था । कहीं मिलती न थी । 
दिनेश के पास नौकरी की मांग ४ वह दिनेश के पास आकर कहने लगा - “मित्र ! 
तू इस समय बहुत सुखी है । अमुक मिलमालिक के साथ तेरा घर जैसा सम्बन्ध है। मेरी 
इस समय बहुत खस्ता हालत है । अगर तू उस मिल-मालिक पर चिट्ठी लिखकर दे तो 
मुझे वह नौकरी रख सकता है । आखिरकार वह मिल में प्युन के रूप में भी मुझे रख 
ले तो मैं रूने को तैयार हूँ ।” यों कहते-कहते उसकी आँख से आंसू उमड़ पड़े । किन्तु 
धन के मद में छका हुआ दिनेश उसके सामने भी नहीं देखता । शराब के नशे से भी 
बढ़कर भयंकर होता है - धन का नशा । आज नौकग पाने के लिए भी सिफारिश की 
जरूरत पड़ती है । कोई उसका .हाथ पकड़नेवाला हो तो उसका काम जल्दी हो जाता 
है । ऐसे गरीब आदमी का कोई हाथ पकड़नेवाला नहीं है, इस कारण वह भटकता 
है। गरीव आदमी किसी धनिक के पास किसी आशा से जाता है, कलेजा कंपा देनेवाली 
अपनी करुण कहानी उसके सामने कहता है, किन्तु बह (धनिक) सुनता नहीं । कदाचित्‌ 
सुनता भी है तो दो गालियाँ सुना देता है, मगर दो रुपये नहीं देता । आज समाज में ऐसी 
परिस्थिति है । 
. धनवानों को धन का कैसा नशा चढ़्ता है १ ; वस्तुतः गरीबी तिनके से भी हलकी 
है। वह गरीब मित्र बहुत गिड़गिड़ाया तब दिनेश ने कहा - “जा एक महीने बाद आना।/' 
रमेश की पत्नी ने सुना तो कहने लगी - “ऐसे भिखारी को कहाँ तक द्वार पर बुलाते 
रहोगे । कह दो, दो महीने बाद आना ।” देवी के द्वारा नचाया हुआ देव भी नाचने लगा 
- कह दिया उस बेचारे को - “जा, दो महीने बाद आना ।” उसे क्या पता कि उसकी 
गरीबी कैसी है ? दो महीने के बदले दो दिन भी निकालने मुश्किल है। यह मित्र दिनेश 
'को पहले खूब सीख देता था । इस कारण वह दिनेश को आंख में पड़े हुए रजकण की 
तरह खटकता था | अशुभ-कर्मोद्य से उस गरीब की कहीं नौकरी नहीं मिली । इसलिए 
वह वापस दिनेश के घास आया और अपनी हालत की ओर उसका ध्यान खींचा । किन्तु 
दिनेश ने चिट्ठी लिखकर नहीं दी । दो महीने पूरे हुए, वहाँ तक पाँच चक्कर काट लिये, 
तब दिनेश ने अपने सम्बन्धी मिल-मालिक पर चिट्ठी लिखकर दी - “यह मेरा मित्र है। 
यह बहुत गरीब है । इसे आपकी मिल में अच्छी नौकरी देना ।”” उस चिट्ठी को लेकर गरीब 
मित्र मिल-मालिक के पास आया । उसके हाथ में वह चिट्ठी दी, परन्तु उसने उसके सामने 
भी नहीं देखा । जब वह बहुत गिड़गिड़या, तो बोला - “आज मुझे टाइम नहीं है, कल 
आना ।” यों लटकाते-लटकाते उसने भी इसे सात चक्कर खिलाये । फिर दिनेश की 
चिट्ठी पढ़ी और मिल-मालिक के दिल में भगवान्‌ बसे, उसने उस गरीब मित्र को नौकरी 
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कर) भी जीवन में पवित्रता नहीं लाओगे और प्रगतिपथ पर प्रयाण नहीं करोगे तो अनाय॑ 
मनुष्यों और पशुओं के जीवन की अपेक्षा तुममें क्या विशेषता आई ? मृत्यु होने पर यह 
धरे रह जानेवाले जड़ पदार्थों को प्राप्त करने के लिए जीवन जीना आत्मा को क्‍या लाभ 
पहुँचाते हैं ? कुछ नहीं, उलटे ये तो आत्मा के लिए हानिकारक हैं । जो अपवित्र जीवन 
जीता है, हिंसा, झूठ, चोरी तथा इन्द्रिय-विषयों में आसक्त बनकर परिग्रह (अधिकाधिवः 
ममत्वपूर्वक धनादि संग्रह) करने के लिए अन्याय, अनीति और दुराचरण आदि सब करता 
है, वह अन्त (अन्तिम समय) में चिन्ता, सन्‍्ताप और अशान्ति की आग में झुलस जाता 
है । परिणामस्वरूप इस लोक में राजदण्ड, अप्रतिष्ठा और लोकनिन्दा वगैरह का भय उत्पन्न 
करता है, और परलोक में भी अनेक प्रकार के दुःख भोगता है । अतः तुम एक बात 
भलीभांति समझ लो कि संसार-समुद्र में अनादि-अनन्तकाल से भटकते हुए इस जीव 
को जो मनुष्यभव की प्राप्ति अत्यन्त कठिन थी, वह मिल गई है, तो उसमें आत्म-साधना 
कर लो । पुनः मानवभव पाना दुर्लभ है । अत्यन्त मुसीबत और महान्‌ पुण्योदय से 
मानवभव मिल गया, परन्तु उसमें भी सबको धर्म करने की अनुकूलता प्राप्त नहीं 
होती । अगर जीव के गाढ़ अशुभ कर्मो का उदय होता है, 'आचारांग सूत्र' (श्रु-९, अ- 
३, उ-३) के अनुसार उस जीव को निम्नोक्त बदतर स्थितियाँ प्राप्त होती हैं - 

“से अंधचं, बहिरत्त, मूयत्त, काणत्तं, कुंटत्तं, खुज्जत्तं, चडहतं, सामत्तं, 
सवलचं, सहलच्ं, सहपमाएणं अप्गेगयर॒ुवाओ जोणीओ संघेड़ विरुवरुवे 
फासे पडिसंदचेदेड /?” 

(पूर्वकृत पापकर्म के उदय से) वह जीव (प्रमाद के कारण) अन्धा होना, बहरा होना, 
गूंगा होना, काना होना, ठूंटा होना, बौना होना, कुबड़ा होना, काला होना, चितकबरा- 
पन होना, रोगयुक्त होना, (इत्यादि प्रतिकूल अवस्थाओं) में तथा अनेक प्रकार की योनियों 
में वह जन्म धारण करता है और विविध प्रकार की यातनाएँ सहन करता है, अनेक प्रकार 
की प्रतिकूलताओं के कारण दुःखानुभव करता है ! 

इस संसार में मनुष्य को परिस्थितियाँ सदा एक-सी नहीं रहतीं, आज एक मनुष्य 
'लखपति या करोड़पति हो गया है, कल को अशुभ कर्मोदयवश भिखारी बनते देर नहीं 
लगती; आज वह सुन्दर वस्त्राभूषणों से लदा है, कल अंग ढकने के लिए उसके पास 
कपड़ा भी नहीं होता । इस प्रकार धनसम्पन्नता, विपन्नता, निर्धनता, दरिद्रता, पराधीनता, 
ग्लानि और व्याधियों की उत्पत्ति इत्यादि विविध स्थितियाँ बदलती रहती हैं । प्रश्न होता 
है - इन स्थितियों में बार-बार परिवर्तन होने का क्या कारण है ? मूल कारण यह है कि 
जिसने पूर्वभवों में या इस जन्म में पहले अविवेकपूर्वक आरम्भ-परिग्रह में आसक्त होकर 
अन्य जीवों को दुःख उपजाया हो, असत्य आचरण किया हो, दूसरों को सम्पत्ति, लूट 
ली हो, चुरा ली हो, दूसरे के साथ धोखाधड़ी की हो, ये और इस ग्रकार के पूर्वभवों में 
बाँधे हुए पापकर्मो के कारण ये अवस्थाएँ प्राप्त होती हैं । 





ऊँचे पद पर पहुँच गया हूँ, यह उसी का प्रताप है ।' बह दिनेश के बंगले पर गया तो 
वहाँ दूसरे लोग थे । उनसे पूछा - ““दिनेशभाई कहाँ गए ?'! उन्होंने कहा - ““उनके घर- 
बार आदि सब बिक गये हैं । वे इस पास वाली झोंपड़ी में रहते हैं ।'' 

ओह भगवान्‌ ! मित्र की यह बेहाल दशा कैसे हो गई १ ४ दिनेश के मित्र को 
मित्र की यह दुर्दशा जानकर बहुत आघात लगा । अहो ! मेरे उपकारी मित्र की यह 
दशा ? वह झोंपड़ी के द्वार के पास आया, तो अंदर से करुण विलाप सुनाई दिया । 
उसने दरवाजा खटखटाया । उसने तिराड् में से देखा तो दिनेश नजर आया । दरवाजा 
खोला । मित्र अंदर गया । उसे देखते ही जैसे छोटा बच्चा माता को देखते ही चिपट पड़ता 
है, वैसे मित्र से चिपटकर दिनेश फफक-फफक कर रोने लगा, फिर बोला - “मित्र ! 
तू मेस सच्चा हितैषी है । तूने मुझे बहुत ही हितशिक्षा दी, मगर धन के मद में छके हुए 
मुझको तेरी हितशिक्षा उस वक्‍त कड़वी लगती थी | तू भी आँख में पड़े हुए रजकण की 
तरह मुझे खटकता था । परन्तु अब मुझे तेरी वह हितशिक्षा याद आती है । तू ही मेरा 
सच्चा मित्र था और है, इसीलिए तो दुःख के वक्‍त तू दौड़कर आया है । वे बीस मित्र 
तो मकोड़े जैसे थे । जबतक धनरूपी गुड़ था, तबतक वे आते रहे, मुझे चूसकर खा गये। 
अब तो मैं उनके घर जाऊँ तो वे पीठ फिराकर खड़े रहते हैं, कुछ बोलते नहीं (” 

मित्र की प्रामाणिकता $ दिनेश ने मित्र की गोद में मस्तक रखकर खूब रो लिया। 
मित्र ने उसे बैठा करके प्रेम से कहा - “देखो, मित्र दिनेश, अब तुम्हें इस झोपड़ी में नहीं 
रहना है । यह झोंपड़ी बंद करके मेरे घर चलो । मेरा बंगला, मोटर और धन आदि साधन 
जो कुछ भेरे पास हैं, वे सब तुम्हारे हैं । मेरा कुछ नहीं है । यह सब तुम्हारे प्रताप से 
मुझे मिले हैं ।” दिनेश ने मन में सोचा - “मैंने तो इसे कितना हैशगन किया था, फिर 
भी इसकी कितनी उदारता है ? दूसरे सब मित्रों ने तो मेश शोषण करके मुझे साफ कर 
दिया, किन्तु इस मित्र ने मेरे से कुछ लिया ही नहीं था, फिर भी इसकी ऐसी उदारता 
है !! दिनेश का मित्र दोनों को अपने घर ले गया । उन्हें वह खूब प्रेम से रखने लगा । 
वह बार-बार दिनेश से कहता - “दिनेश ! यह सब तुम्हारा है। मेरा कुछ नहीं है ।'” मित्र 
ने उसे आर्थिक सहायता दी, जिससे पुनः अपना व्यवसाय शुरू किया । थोड़े ही अरसे 
में उसने व्यापार में खूब कमाया | अपनी पहले जैसी आर्थिक स्थित्ति थी, वैसी पुनः हो 
गई । किन्तु अब दिनेश की आँखें खुल गई । उसने कुसंग छोड़कर गुरुजनों और 
सज्जनों का सत्संग किया तो उसका जीवन देव-गुरु-धर्म की कृपा और उनके प्रति इृढ़ 
श्रद्धा से सुधर गया । 

बन्धुओं ! मित्र करो तो ऐसा करना, जो दुःख के समय काम आए । महावलराजा 
के छह मित्र थे, उन्होंने मिलकर ऐसा निर्णय किया कि प्रत्येक कार्य हम सबको साथ- 
साथ रहकर करना है, यों परस्पर वे वचनबद्ध हुए । अब वहाँ किनका पदार्पण 
होगा ? इसके भाव यथाबसर कहे जायेंगे । 
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नहीं लगता। माल-मसाले खाना अच्छा लगता है, किन्तु उपवास करना अच्छा नहीं लगता। 
मतलब यह है कि प्रायः जीव को धर्माचरण करना नहीं सुहाता | उसका क्‍या कारण है? 
आत्मा मोहराजा की कैद में फंसा हुआ है ; अनादिकाल से बंधी हुई मिथ्यात्व 
को मानव तोड़े, तभी उसके जीवन में वास्तविक धर्म का आगमन समझा जाता है। आज 
बहुत से तर्कवादी ऐसा तर्क करते हैं कि तुम कहते हो कि अनादिकाल से जीव मिथ्यात्व 
की गांठ से जकड़ा हुआ है, तो वह गांठ दिखाई क्‍यों नहीं देती ? भला, यह तो सोचो 
कि तुम्हारे पेट में गांठ हो गई हो, तो क्‍या वह तुम्हें दिखाई देती है ? नहीं, इसीलिए तो 
उसके लिए एक्स-रे लेना पड़ता है । अतः सोचो, यह शरीर तो रूपी है, फिर भी शरीर 
के अंदर की गांठ कई बार नहीं दिखाई देती, तब फिर अरूपी आत्मा पर हुई मिथ्यात्व 
की - अज्ञान की गांठें कैसे दिखाई देंगी ? बन्धुओं, जरा सोचो, समझो; जैसे अंधा मनुष्य 
है, उसके शरीर में अनेक प्रकार की व्याधियाँ उत्पन्न हो गई हैं। उन व्याधियों से होनेवाली 
पीड़ा-वेदना वह भोगता है, परन्तु उन व्याधियों व वेदनाओँ को देख नहीं सकता । वैसे 
'की आत्मा में अनादिक्ाल से बंधी हुई (मिथ्यात्वादि की) गांठ किसे कहते हैं ? इसे जीव 
नहीं जानता । 
देवानुप्रियों ! कर्म कितने प्रकार के हैं ? आठ प्रकार के हैं! उन आठ कर्मो का कोई 
सेनाधिपति हो तो वह है - मोहनीय कर्म । उस मोहनीय कर्म की स्थिति कितनी है ? 
बोलो, भाईयो ! कर्मप्रकृति का थोकड़ा आता है ? (श्रोताओं में से जवाब - ७० कोटा- 
'कोटि सागरोपम को) इस मोहनीय कर्म की ६९ क्रोड़ाक्रोड़ सागरोपम की स्थिति क्षय 
कर दी, अब सिर्फ एक कोटाकोटि सागरोपम की स्थिति का क्षय करना शेष रहा, वहाँ 
यह गांठ (ग्रन्थी) आड़ी आती है, यह जीव को आगे बढ़ने में बाधक बनती है । इसका 
क्‍या कारण है ? समझ में आता है, इसका रहस्य ? जहाँ किला पार करके घुसना होता 
है, वहाँ परस्पर मारामारी होती है । देखो, सरकार मिलिट्री को कहाँ तैनात करती है ? 
जहाँ निर्जन वन हो, क्‍या वहाँ सरकार मिलिट्री तैनात करती है ? नहीं, किन्तु जहाँ राज्य 
की सीमा (सरहद) होती है, वहाँ मिलिद्री तैनात करती है । क्यों ? क्योंकि जहाँ सरहद 
होती है, वहाँ एक इंच भर जमीन भी शत्रु न दबा ले, इसके लिए सरकार की मिलिट्री 
'को वहाँ सजग रहना पड़ता है । अगर शत्रु एक इंच भर जमीन दवा ले, तो आमने-सामने 
से गोलियाँ चलती हैं, उससे कितने ही जवानों की लाशें बिछ जाती हैं और रक्त की नदियाँ 
बहती हैं । यहाँ (सरहद पर) एक इंच जमीन के लिए खूंख्वार युद्ध होता है, परन्तु चन 
में जहाँ अनेकों बीघा जमीनें खाली पड़ी होती हैं, वहां कोई धांधली या धमाल होती है 
क्या ? नहीं होती । क्योंकि वहाँ तो बचाव के लिए अस्त्र-शस्त्रादि या अन्य समान ले 
जाने हों तो वहाँ तक पहुँचने के लिए सड़कें और पुलें होती हैं, वहाँ शत्रु के खिलाफ 
लड़ा जा सकता है । अतः जहाँ बचाव का स्थान (सरहद) नहीं है, वहाँ (वन में) शत्रु 
आए तो कोई हर्ज नहीं, किन्तु सरहद पर शत्रु चढ़ आए तो डर होता है । इसी प्रकार 
मोहनीय कर्म की ६९ क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम को स्थिति पार की, वहाँ तक तो जीव ने 





यह जीव संसारचक्र के हिंडोले में चढ़ा है । छोटा बालक तो हिंडोले में बैठकर 
आनन्द मानता है, हंसता है, वैसे ही यह जीव भी नरक, तिर्यच, मनुष्य और देव, इन 
चारों ओर की हिंडोले की बैठक में बैठकर आनन्द मानता है । हिंडोला एक कुतूहल होने 
से बालक को उसमें आनन्द आता है | एक बात ध्यान में रखें कि बालक को हिंडोले 
में बैठने के बाद जब वह १५-२० चक्कर लगाता है, तो उसे प्रायः चक्कर आने लगता 
है। परन्‍तु यह जीव तो बालक से भी बढचढ़ कर है । यह जीव संसार के हिंडोले में चढ़ता 
है, और उसमें आनन्द्‌ मानता है । संसारी जीव अनन्तकाल से संसाररूपी हिंडोले में बैठा 
हुआ है । उसने इस हिंडोले में बैठकर चतुर्गति के कितने ही चक्कर लगाये हैं, फिर भी 
आश्चर्य है, इसे चक्कर नहीं आता । 

» बन्धुओं ! घाणी के साथ जोड़ा हुआ तेली का बैल एक ही जगह पर गोल-गोल फिरता 

है, फिर भी उसे चक्कर नहीं आते । किन्तु यदि मनुष्य इस तरह एक ही जगह पर 
गोल-गोल फिरे तो उसे चक्कर आने लगता है | क्या आपको समझ में आया इसका 
कारण ? इसका कारण यह है कि तेली के बैल की आँखों पर पट्टी बंधी होने से चक्कर 
नहीं आते, जबकि मनुष्य की आँखों पर पट्टी नहीं बंधी होती, इस कारण उसे चक्कर आ 
जाते हैं। परन्तु इस संसारचक्र में भ्रमण करने से चक्कर किसको आते हैं ? मनुष्य को । 
मगर जहाँ तक जीव अज्ञान से अन्ध है, उसके सम्यगूज्ञानरूपी नेत्र पर अज्ञान का - 
मिथ्याज्ञान का पर्दा 8०27 ॥ है, उसे सम्यगज़ानरूपी नेत्र खुले नहीं हैं, वहाँ तक संसाररूपी 
हिंडोले में चाहे जितना घुमे-चकक्‍्कर लगावे, उसे विचार नहीं आते । इस चक्कर का भान 
होने का स्थान है - 2: 33 ध्यभव । क्योंकि सम्यगूज्ञान पाने का स्थान मनुष्यभव है । मनुष्यभव 
के सिवाय अन्य भव में (खास करके तिर्यच भव में) जन्म पाना तो मालिक को मजदूरी 
'करने के समान है। जैसे हा ए मनुष्य मालिक की मजदूरी करके पेट भरता है और जिंदगी 
(आयु) पूरी होते ही चल देता है । कुत्ते, बिल्ली, हाथी, घोड़ा, ऊँट, गाय, भेंस, बकरी आदि 
(पंचेन्द्रिय संज्ञी तिर्यच) को ज्ञानरूपी चक्षु खोलने का अवसर मिलना मनुष्य की अपेक्षा 
से बहुत ही दुर्लभ है | उन पंचेन्द्रिय संज्ञीतिर्यचों में योग्यता है, किन्तु उसके अनुरूप 
संयोग-प्राप्ति अत्यन्त अल्प है । कदाचित्‌ यहाँ (मनुष्यगति या तिर्यंचगति) से सम्बगज्ञान 
प्राप्त करके भी भारक, तिर्यच या देवभव में गया, और वहाँ कदाचित्‌ उसे भवचक्र में 
भ्रमण से घबराहट हो, तो भी वह उस (संसाररूपी) हिंडोले से उतर नहीं सकता । हिंडोले 
में बैठे हुए को नीचे उत्तत्गम हो तो जो नीचे को बैठक में बैठा हो, वह उत्तर सकता है । 
चैसे हो आत्मा का स्वरूप और गुणों को जानता हो, अवगुणों को दूर करके गुणों को' 
प्राप्त करना हो तो उसकी जोगवाई मनुष्यभव जितनी अन्यत्र कहीं नहीं मिलती । 

, देबानुप्रियों !संसास्वक्र में भ्रमण करे से तुम्हें चलकर आते हों, संसारचऋ-भ्रमण 
से घबराहट होती हो और इस संसार-हिंडोले में से नीचे उततरना हो तो यह अमूल्य अवसर 
है। तुम अभी-अभी सुन चुके हे गि मनुष्यभव के जितनी अन्यत्र कहीं सम्यगज़ञान प्राप्त 
करने की /. '.२यहवा प्राप्त हो चुकी है। कहा भी है - 


बचाव का कोई ,बंदोबस्त नहीं किया । बचाव का बंदोबस्त शेष रहे एक ऋरोड़ाक्रोड़ी 
सागरोपम पर किया है।_* | 2 आप मी 20 
बन्धुओं ! मजबूत किले तो राज्य को सरहद पर होते हैं । राज्य, में, जगह-जगह किले 
नहीं होते । इसी प्रकार मोहराजा की सरहद्‌ एक कोटाकोटि सागग्ेपम. पर है, वहीं इसका 
मोर्चा है । यह जीव ६९ क्रोड़ाक्रोड़ सागरोपप को स्थिति का क्षय,करके मोहयजा की 
सरहद त्तक तो अनेकवार आ गया । किन्तु वहाँ (मोर्चे प) मोहरजा की सेना को देखकर 
भाग गया है । भव्य या अभव्य सभी जीव इस सरहद तक तो आते हैं, किन्तु सरहद 
को पार करके आगे बढ़ना मुश्किल होता है । जीव पुद्गलानन्दी था, तो भी इसने ६९ 
'कोटाकोटि सागरोपम की स्थिति का क्षय कर ली । मतलब यह है.कि जब. यह.जीव 
पुदूगलों में आनन्द मानता था । अच्छे मनोज्ञ. विषयों, को प्राप्त करने की और खग़्ब , 
अमनोज्ञ विषयों को दूर करने की इच्छा में आनन्द मानता था, ऐसा जीव (आत्मव्रिकास, 
विशेधक तत्त्वों से) लड़े बिना यहाँ तक आ संका, क्योंकि वह स्थिति चीरान जंगल जैसी 
है, जिससे बिना लड़े ही वश .को.जा सकती है । किन्तु जहाँ सरहंद परं मंजबूत किला 
बंधा हुआ हो, वहाँ तो मरजीवा बनकर जान पर खेल कर जूझेना पड़ता है न ? वैसे 
ही एक ऋ्रोड़ाक्रोड़ी सरहद के आगे मोहराजा का मजबूत बंदोबस्त है । वहाँ पर क्रोध, 
मान, माया, लोभ, राग, द्वेष, ईर्ष्या, अभ्याख्यान, परपरिवाद, मायामृषा, ममता और 
पाँचों इन्द्रियों और मन के विविध विंपय; ये सब मोहराजा के शस्स्नों से सुसन्‍्ज सैनिक 
सावधान होकर खड़े हैं । वहाँ अनेक जीव अनन्त बार आए, अपना घेरा डालकर बैठे, 
परन्तु सफल नहीं हुए । इसलिए वे पीछे हट गए, क्योंकि उनके लिए मोहराजा की सीमा 
पार करके आगे बढ़ना मुश्किल था । जैसे १४ की लड़ाई में तुर्किस्तान का गेलीपोली 
का किला तोड़ने में कितनी कठिनाई हुई थी ? यह तो ऐतिहासिक घटना है, जिसे 'आप 
जानते हैं न ? वैसे यहाँ भी मोहराजा का मंजबूत किला तोड़कर धर्मराजा की सरहद पर 
जाना 5 8४ है। क्योंकि एक ऋ्रोडाक्रोडी सागरोपम के आगे ही मोहराजा का'* मोर्चा 
तैनात है । इस मोर्चे के खिलाफ ' जूझंकर' उसे जीतने का उत्तम कार्य मानवभव 
के सिवाय अन्य किसी भव में नहीं हो सकता । मोहराजा के खिलाफ मोर्चा तैनात करने, 
अर्थात्‌ सेना की व्यूहरचना करने के लिए क्षमा, दया, समता, अहिंसा, सहिष्णुता; ज्ञान, 
दर्शन, चारितर, तप आदि धर्मराजा के सैनिकों को तैयार करना पड़ता है, तभी मोहग़जा 
के मोर्चे के खिलाफ युद्ध करके उसे जीता जा सकता है । एक जबर्दस्त मोहरूपी सेनापतिं 
को जीत लें तो अपना कार्य सिद्ध हो सकता है । देवानुप्रियों ! मोह को जीतने का यह 
अमूल्य अवसर है । बार-बार ऐसा अवसर नहीं मिलेगा । नौका नदी को पार करके किनारे 
आ जाए, वहाँ अचानक, हवा का प्रबल झोंका आ जाए तो वह वापस दूर चली जाती 
है। वैसे हो अपनी आत्मा की नौका भवसागर पार करके किनारे तक आ गई थी, पल्तु 
मोहनीय कर्म प्रबल अन्धड़ आते ही वापस संसारसागर में फंस-गई । अभी तक वह 
नहीं है, यहाँ तक अच्छी बात है । अतः आत्मा से कहो कि है आत्मन्‌ .! महापुरुष 
की सरहद पार करके मोक्ष में चले गए, पर तू अभी तक संसार में क्यों भटक रा 
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पास सोने जाएँ और सर्प काट खाए तो ? सर्प काटे तो क्‍या होता है ? सर्प का जहर 
चढ़ जाता है। उस जहर को उतारनेवाला कोई मिल जाय तो मनुष्य जी जाता है और जहर 
उतारनेवाला न भिले त्तो मनुष्य मर जात्ता है। मैं तुमसे पूछती हूँ, सर्प काठे और वह मनुष्य 
मर जाए तो उसके कितने भव बिगड़ेंगे ? यह एक ही भव न ? तुम भी तो कहा करते 
हो कि दाल या साग बिगड़े तो दिवस बिगड़ जाता है, अचार विगड़े तो वर्ष बिगड़ जाता 
है और पत्नी बिगड़े तो, बोलो न जिंदगी बिगड़ जाती है, सांप काटे तो जिंदगी चली 
जाय । ज्ञानी कहते हैं - हे जीव ! अगर तू समझे तो यह संसार सर्प की बांबी के 
समान है । धन-दौलत, कुदुम्ब-कबीले या घर-परिवार में गाढ़ आसक्ति रखना सर्प के 
जहर के समान है । ह 
बन्धुओं ! आज तुम सांप से डरते हो, ओरे | उसके बिल के पास जाने में भी डर 
लगता है, क्योंकि तुम्हें पता है कि सांप विष से भरा है, वह काटे तो आदमी मर जाता 
है। परन्तु तुम इतना तो अवश्य समझ लो कि सांप तो इस एक भव मारनेवाला है, जब 
कि संसार में रहे हुए पदार्थों के ममता भव-भव में मारनेवाली है । अगर तुम्हें सर्प से 
डर लगता है तो पाप से डरो । जो मनुष्य यह मानता है कि संसार सर्प का दर है, वह 
तो प्रतिक्षण पाप (करने) से डरता रहता है । परन्तु अभी तक तुम्हें संसार सर्प के बिल 
जैसा लगा नहीं, इसलिए निर्भयतापूर्वक इसमें आमोद-प्रमोद करते हो । परन्‍तु अगर तुम्हारे 
हृदय में यह बात बराबर उतर जाए कि यह संसार सर्प का दर है, तो जीवन में संसार के 
भौतिक सुखों का आनन्द कम हो जाए, पापाचरण करते हुए ला तन-मन-वचन 
भयभीत रहे, क्योंकि संसार सर्प का बिल है, ऐसा जिसे हृदयंगम हो जाता है, उसे इतना 
विवेक तो अवश्य हो जाता है कि पाप के फल कड़वे हैं । पाप के कटुफल भोगने के 
लिए नरकगति या तिर्य॑च गति में जाना पड़ेगा । तथेव नरक का कम से कम आयुष्य 
दस हजार वर्ष का और अधिक से अधिक तैतीस सागरोपम का है । यहाँ की हुई 
गलती, भूल या अपराध का परिणाम वहाँ इतने लम्बे समय तक भोगना पड़ेगा । 
ऐसा जो मनुष्य समझ जाता है, वह पाप से प्रतिक्षण डरता रहता है । सर्प के दंश की 
अपेक्षा भी पाप का दंश उसे अधिक चुभता है । परन्तु मोह में पड़े हुए जीवात्मा को 
ऐसी समझ आनी कठिन है । ऐसी मनःस्थिति एक छोदे-से बालक जैसी है । बालक को 
अच्छे-बुरे का, खरे-खोटे का भान नहीं होता, वैसे मोहग्रस्त आत्मा को भी 
सार-असार का भान नहीं होता । 
' * जैसे किसी छोटे बालक को उसकी माता स्तान कराकर, धुले 5३2९७ इस्त्री किए 
हुए कपड़े पहनाकर बाहर भेजे, परन्तु वह जहाँ रेत देखता है, वहाँ लग जाएगा, 
क्योंकि उसे यह भान नहीं है कि मेरी माँ ने अभी मुझे नहलाया, धुलाया, अच्छे कपड़े 
पहनाए हैं, तो इस प्रकार धूल में खेलने से मेरे कपड़े खयव व मैले हो जाएँगे ॥ यही कारण 
है कि अबोध बच्चा उस रेती में बारबार खेलता है, दौड़ता है, लोटता है, उसे वहाँ खेलने 
में इतना मजा आ जाता है कि वह माता-पिता आदि सबको भूल जाता है, भूख-प्यास 
न्ज्ज्ज््य््रञय्श्््ख्श्श"्ण््््य़्य््यश्ज्््तञ 


है मेरे भ्रमण-अ्रमणियों ! दिन के प्रथम प्रहर में स्वाध्याय करो, दूसरे प्रहर में ध्यान 
करो, तीसरे प्रहर में भिक्षाचरी करो और चौथे प्रहर में पुनः .स्वाध्याय करो,। बोलो ! 
भगवान्‌ द्वारा निर्दिष्ठ समाचारी में बताएं अनुसार भगवदाज्ञा में साधु वर्ग चले तो तुप्हो 
साथ सांसारिक बातें करने का अधिकार कहा रहता है ? तुम्हारे यहाँ विद्यापीठ में तो पौव 
पौन घंटे का पीरियड होता है, परन्तु हमारे भगवान्‌ की विद्यापीठ में तो एक-एक प्रहर 
के पीरियड हैं । इस निर्दिष्ट पीरियड के अनुसार इस युग में अगर साधु वर्ग साधना को, 
परम पुरुषार्थ करे तो तीसरे भव में मोक्ष प्राप्त कर लेता है ।-फिर उसे भव-भ्रम्ण किप्त 
लिए करना होता है ? ऐसे साधु या साध्वी के लिए मोक्ष निकट है । किन्तु जो साधु होकर 
संसार के राग में रंग जाता है, उप्तके लिए मोक्ष बहुत्त दूर है। जैसे कोई जवान.पुरुष बबूल 
की गांठ की चीरने का निश्चय करता है । किन्तु वह बबूल की गांठ ऐसी मजबूत है कि 
उप्त पर पच्चीस चोट करे, तब बड़ी मुश्किल से उसका छिलका/उखड़ता है । प्तु उप्त - 
युवक का निश्चय अटल है कि मुझे इसकी गांठ चीरनी ही है, तो वह चीर कर ही दम 
लेता है । इसी प्रकार साधक-आत्मा यदि निश्चय करे कि मुझे इस मनुष्यभव में क्या 
करना है ? जैसे कि - ४ ०६ बह 88. के 0 रे 

“महावीर मेडिकल कोलेज में मुझे सत्य का सर्जन ननना है । महामिष्पात्लमाव 
की ग्रन्थी का मुझे सफल ओपरेशन करना है। सबको तप, त्याग एवं संगरम.की 
टेबलेटें दूंगा, भवरोग मिटाने के लिए...घर्म....।.. , '.. ४४८ ' 

ऐसा निश्चय करे कि महामिथ्यात्व का भ्रन्थीभेद करके मुझे शीघ्र -भवसागर पार कर 
जाना है। अब मुझे भव '(जन्म-मरण) का चक्कर नहीं कादना है । ऐसी जिज्ञासाबाला 
साधक संयम (रलत्नय) में पुरुषार्थ करके एक कोटाकोटि' सागर की सरहद पार कर 


केवलज्ञान प्राप्त करके मोक्ष में चला जाता है । 


( भ. मल्लिनाथ का अधिकार. ) , 


अब हम 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन के चालू अधिकार पर आ हैं 
हैं। जिन्हें स्‍्व-पर कल्याणं की लगन लग गई थी, वे बलराजा संसार त्यागकर संयमी 
हो गए । उनके सांसारिक पुत्र महाबलकुमार न्याय-नीतिपूर्वक राज्य-संचालन कर रहे हैं। 
एक दिन उनकी पटरानी कमलश्री ने अर्ध-जागृत और अर्धनिद्वित अवस्था में एंक स्व 
देखा। स्वप में सिंह देखा कि वह तुरंत जग गई, धर्मायाथना में लग गई । तत्पश्चात्‌ अपने 
पति महाबलणजा के समक्ष उसने स्वप्न-अवलोकन की बात कही । महावलरजाने स्वान- 
गाठकों को बुलाया । स्वणपाठकों ने स्वन का फल बताया -'“हे महायजा ! आपकी 
महारानी की कुक्षि में सिंह जैसे एक पसाक्रमी पुत्र का जन्म होगा ।”” स्वप्त का शुभ फल 
जानकर सबको बहुत आनन्द हुआ । शास्त्रकार कहते हैं - कमलश्री के गर्भ को सवा 
नव महीने पूरे हुए तव “जाव वलथद्रो कुम्यये जाओ? अर्थात्‌ कमलश्री ने एक 
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चलता । किये हुए कर्मो का फल भोगने के बाद ही उसके कर्ज से जीव मुक्त हो सकता 
है। मुझे इस विषय में एक दृष्ठान्त याद आ रहा है - 

धनिक व्यापारी का दृष्टांत ; एक बड़ा प्रतिप्ठित धनिक व्यापारी था । राजा के यहाँ 
उसका बहुत ही आदर-सम्मान था । एक बार उसकी व्यापार में बहुत ही घाटा लगा । 
उसकी जहाँ-जहाँ फर्म थी, उनमें भी बहुत घाठा लगा । इस कारण उसके सिर पर 
बहुत ही कर्ज चढ़ गया । कर्ज देनेवाले ऋण दी हुईं स्कम चुकाने के लिए बहुत ही 
माधापच्ची करने लगे । यह देखकर सेठ बहुत ही घबरा गया । वह रोता-रोता राजा के 
पास आकर कहने लगा - “राजासाहब ! मेरी ऐसी खराब दशा हो गई है। मैं बहुत ही 
व्यधित हो गया हूँ । आप मुझे अमुक रकम दो तो मैं कर्ज देनेवालों को उनकी 
रकम चुका दूं । मैं व्यापार में कमाकर आपकी रकम वापस चुकता कर दूंगा ।'' राजा 
के मन में सेठ के प्रति बहुत ही सम्मान भाव था । उन्हें सेठ को प्रति दया आई । 
सोचा - 'अहो ! ऐसे बड़े व्यापारी की ऐसी चिन्ताजनक परिस्थिति है ! ऐसे समय में 
मुझे इसकी सहायता करनी चाहिए ।” अत्तः राजा ने कहा - “सेठ ! तुम चिन्ता मत 
करे । में अपने भंडारी को आदेश देता हूँ । वह मेरे भंडार की खोल देगा । उसमें से 
तुम्दें जितना धन चाहिए, ले जाओ और समय आने पर वापस भरपाई कर देना ।” 

- शजा का भंडारी उस च्यापारी को राजा के भंडार के पास ले गया । भंडारी ने भंडार 
खोला । राजा का भंडार देखकर तो व्यापारी की आँखें फटी की फटी रह गई । अहा- 
हा ! इतना अपार धन ! हीरा, माणिक, मोती आदि बहुमूल्य वस्तुएँ हैं, इनमें से क्या लूँ 
और क्या न लूँ ? आज तो राजा मेरे पर सन्तुष्ट और प्रसन्न हैं, फिर इस दाव को खाली 
क्यों जाने दूँ ? ऐसा मौका बार-बार नहीं मिलेगा । यह बनिया था ! बनियाभाई लोभाविष्ट 
हो गया । अत्यन्त मूल्यवान चीजें भंडार में से बटोरी, गांठ बांधी और ले जाकर राजा 
'को बताई । राजा ने पूछा - ''क्या तुम्हें इतने अधिक धन की जरूरत है ?”” इस पर व्यापारी 
ने कहा - “हाँ है।” राजा ने कहा - “अच्छा, ले जाओ !” लोभी बनिया बहुत-सा धन 
लेकर राजा के महल से बाहर निकला । अब उसको नियत बिगड़ी । वह विचार करने 
लगा - 'यह इतना अधिक धन है कि मैं जीऊँगा, तबतक व खाऊँगा, लीलालहर 
करूँगा, तो भी खत्म नहीं होगा । अगर इस धन में से कर्ज साहूकारों को दे दूंगा 
तो में भिखारी बन जाऊँगा, मुझे फिर कमाने की चिन्ता लगी रहेगी । अतः इस धन में 
से न. तो सजा को चापस देना है और न ही साहूकारों को कर्ज चुकाना है । कदाचित्‌ 
मैं मर भी गया तो मेरा कोई यह है कि राजा उससे मेरे द्वार लिया हुआ धन मांग 
सके । अतः मैं इस गाँव की कर अन्यत्र चला जाऊँ तो ऋणदाताओं को या सजा 
को, किसी को भी इस धन में से देने की चिन्ता नहों रहेगी और न ही कमाने-धमाने 
की झंझट रहेगी । शान्ति से निश्चिन्त होकर जिंदगी भर खा-पीकर मौज करूँगा ।!” 

 “बन्युओं ! विचार करो, धन मनुष्य की वृत्ति कितनी अधम कस देता है ? उक्त 
व्यापारी सास घन लेकर अपना गाँव छोड़कर दूसरे गाँव जाने के लिए रवाना हुआ । उम्त 
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उसका भविष्य बिगड़ जाय । सेठ के पुत्र का नाम था - दिनेश । दिनेश धीरे-धीरे बड़ा 
हुआ । बड़ा होने पर वह २१ मित्रों को सोहबत में रहने लगा । इन'२९ मित्रों में एक 
मित्र अच्छा था, बाकी के सब मित्र दिनेश जैसे ही आवारा फिरनेवाले,और माल खाने 
में आगे रहनेवाले थे । दिनेश ऐसे मित्रों की सोहबत में मन चाहे वहाँ जहाँ-तहाँ आवाय 
की तरह भटकने लगा । अब वह शराब भी पीने लगा । मात-पिता कुछ कहें तो सुना- 
अनसुना कर देता । कमाता-धमाता भी बिलकुल नहीं था । उसका ऐसा बर्ताव देखकर 
माता-पिता को बहुत दुःख होता था । इसलिए बे उसे पास में ब्रिठाकर प्रेम से हितशिक्षा 
देते थे । उसका एक अच्छा मित्र था, वह था तो बहुत गरीब, किन्तु संस्कारी, था । वह 
बहुत-सी दफा दिनेश से कहता - “मित्र ! तू.ऐसे खानदान कुटुम्ब का लड़का है, तुझे 
यह अकार्य शोभा नहीं देता । तू तेरा यह असद्‌ आचरण छोड़ दे, खराब मित्रों का संग 
छोड़ दे । तेरे माता-पिता, को तेरा यह खराब आचरण देखकर कितना दुःख होता है ?' 
पर्तु दिनेश को किसी की अच्छी बात गले नहीं उतरती । , 

के यु [ओं | कई दफा पति अगर खराब रास्ते चढ़ जाता है, परतु यदि घर में पली 
सुशील हो तो वह अपने पति को सुधार देती है । “उत्तराध्ययन सूत्र' के १४वें अध्ययन 
में इपुकार राजा और कमलावती रानी की बात आती है। राजा के पुरोहित, उसकी पली 
तथा उसके दोनों पुत्रों ने अपार वैभव छोड़कर भागवती. दीक्षा ले ली । अब लावारिस 
होने से पुरोहित का साय धन बटोर कर राजा अपने राज्य में लाता है। धन इत्रना था 
कि गाड़ियों पर गाड़ियाँ भरकर लाया गया । कथाकार कहते हैं कि धन, से भरी गाड़ियों 
'के आने से इतनी अधिक धूल उड़ रही थी कि-दिशाएँ भी धूल से ढक गई । वे साफ 
दिखाई नहीं-देने-लगी । आप सोचो कि वह कितना धन होगा ? रानी ने दासी से पूछा 
- “अपनी नगयणी में आज क्या हो रहा है, इतनी अधिक धूल क्‍यों उड़ रही है ?'' दासी 
ने कहा - महारानीजी ! अपने माननीय पुरेहित, उनको पतली और उनके दोनों पुत्र ने दीक्षा 
ले ली हैं । उनके द्वारा त्याग किया हुआ सारा ध्वन्र गाड़ियों में भरवाकर राजाजी भंडार 
में मंगवा रहे हैं ।” ०04४ [नकर कमलावती रानी का खून. खौल,उठा । उसने तुरंत राजा 
के पास जाकर कठोर शब्दों में कह दिया : “मरिहिसि यय / जया तया वा //: 
राजन ! ब्राह्मण, ब्राह्मणी और उनके दोनों पुत्र इतनी धन-सम्पत्ति छोड़कर गये, हक 
राज्य के भंडार में ला रहे हैं । तो क्या यह साय धन परलोक में साथ में. ले जाएँगे ? 
जब-तव मगरोगे, तब यह धन बिलकुल साथ में नहीं आएगा । उस.समय एकमात्र धर्म 
आपके साथ आएगा । बात काफी लंबी है । संक्षेप में, कमलावती रानी से उद्वोधक 
वचन सुनकर राजा को वैराग्य आ गया । उप्ती समय राजा और रानी दोनों ने सबकुछ 
धन-धाम, राजपाट छोड़कर दीक्षा ले ली. संक्षेप में. मुझे तो तुम्हें यह बात कहनी थी 
कि पली सुशील, और संस्कारी हो तो पति को सुधार देती है । 

दिनेश के व्यवद्वार से माता-पिता को लगा आघात 5 दिनेश की पली भी उसके 
ही जैसी थी । जैसे को तैसी मिल गई । कौन किसे सुधारे ? दिनेश दिनोदिन अधिकाधिक 
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तिर्यच कितना पराधीन होता है ? उसे भूख लगती है, तब खुद गेहूँ के खलिहान में होता 
है, फिर भी मुँह पर छींका बंधा होने से वह खा नहीं सकता । पानी की प्यास लगती 
है, लेकिन मालिक न पिलाए, तब तक पी नहीं सकता, क्योंकि वह एक जगह खूंटे से 
बंधा रहता है । वह बैल कहता है - “मैंने पाप करते समय आगा-पीछा देखा-सोचा नहीं, 
इसी कारण मुझे यह बैल का जन्म मिला है ।” 

'वह बैल अपनी दर्दभरी दास्तान अपने साथी बैल को आगे कहता है - “ भाई ! मैंने 
अपने कुदुम्ब के लिए धन इकट्ठा करने में बहुत पाप किया । मेरे घर में खानेवाले दस व्यक्ति 
थे, मैंने उन सबके भरण-पोषण के लिए पाप करके धन अर्जित किया । माल तो सबने 
खाया, किन्तु मार कोई नहीं खाता । मुझे अब सन्तोष है कि मैं अब मालिक के ऋण 
चुकाकर बैल को जिंदगी से मुक्त हो जाऊँगा ।”' यों एक बैल की रामकहानी पूरी हुईं । 

दूसरा बैल कहने लगा - “भाई ! तेरा कर्ज तो चुकता हो गया, परन्तु मेरे सिर पर 
अभी.तक-.पाँच हजार का कर्ज चुकाना बाकी है । मैंने भी ऐसे पाप कर्म किए हैं । हंस- 
हंस कर आनन्दपूर्वक बांधे हुए कर्म अत्यन्त हक कर र्वक रो-रोकर भोगने पर भी नष्ट नहीं 
होते । मेरा भी जल्दी छुटकारा होने का एकउपाय है । जैसे रेस में घोड़ों को दौड़ाने की 
स्पर्धा की जाती है, वैसे ही कल इस गाँव के राजा बैलों को दौडाने की स्पर्धा करानेवाले 
हैं। अगर अपना मालिक मुझे इस स्पर्धा में ले जाय, तो में अवश्य ही जीत जाऊँगा और 
पहले नंबर की इनाम पाऊँगा । उस इनाम के पाँच हजार रुपये जैसे ही मालिक के हाथ 
में आ जाएँगे, कि मैं उनके कर्ज से मुक्त हो जाऊँगा और तत्काल मेरा इस पशुयोनि से 
छुटकारा हो जाएगा ।” 

इस प्रकार दोनों बैलों की बातचीत उस वणिक ने सुनी । बैलों ने जो बातचीत की, 
उसे सुनकर उक्त वणिक का हृदय हिल उठा ।'अहो ! बैल जैसे तिर्यच प्राणी भी पूर्वकृत 
कर्मो के लिए कितना पश्चात्ताप करते हैं ? इन्होंने पूर्वभव में माया (छल) कपट किए, 
दगा-प्रपंच किए, इस कारण इन्हें बैल का जन्म मिला । तब मैंने तो ऐसे कितने ही छल- 
प्रपंच किए हैं, धोखेबाजी की है । मेरे पूर्वकृत कर्म के उदय से मेरे व्यापार में नुकसान 
हुआ और राजा के पास याचक बनकर धन लेने हेतु जाना पड़ा । राजा ने मुझ पर दया 
4850 ५3 पर्याप्त धन दिया । ऐसी स्थिति में ऋण दाताओं को लिया हुआ ऋण चुकाने 
के बदले, राजा से लिया हुआ धन वापस नहीं देने की नियत से स्वयं धन का धनी वन 
कर बैठा और गाँव छोड़कर चल पड़ा । मेरे ये ३४8० कर्म: ; कैसे छोड़ेंगे ? कर्मराजा 
का कायदा तो ऐसा कठोर है कि वह तो तीर्थंकरो, » राजाओं और सत्ताधीशों 
या धनाधीशों अथवा दीन-हीन-गरीब किसी को भी नहीं छोड़ता । कहा भी है - 

छे कायदो कर्मराजनो, द्विसान छे पाई-पाईनो । 

» बोरंट वगड़े आवरो, राज्य नथी पोपाबाईनुं ॥ 
.. यहाँ कोई सरकार का गुनाह करता है तो उसे कोर्ट में हाजिर होना पड़ता है। जिसका 
जैसा अपराध होता है, उसके अनुसार उसे सजा भोगना पड़ता है । फिर भी आज तुम देखते 
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पर रखा । नौकरी पाकर वह राजी-यजी हो गया । यद्यपि मिल-मालिक ने नौकर तो. 
सामान्य स्तर की दी, परन्तु यह लड़का जी तोड़कर काम करने लगा, उसका काम देखका 
सेठ की आँखें खुल गईं । सोचा - 'ओहो ! यह लड़का कितना काम करता है ?'इसकी 
ईमानदारी और मेहनत देखकर सेठ खुश हो गए और इसे ऊँचे स्तर पर ले गए । फिर धीरे- 
धीरे सेठ ने इसे मिल का मुख्य मैनेजर बना दिया । इस लड़के ने सेठ का दिल जीत 

लिया । इस कारण सेठ को यह अतिप्रिय हो गया । ४, के 0 
कि बंध को भी बद् करने का वशीकरण मंत्र है वन्धुओं ! किसी भी व्यक्ति 
का दिल के लिए विनय वशीकरण मंत्र है । इस गरीब ६ ष्य ने विनय के 
वशीकरण मंत्र से सेठ का हृदय जीत लिया था । सात वर्ष हुए कि द ने इसे अपनी 
मिल में पार्टनर (हिस्सेदार) बना लिया । इसे रहने के लिए बंगला दे दिया; मोटर आदि 
सभी साधनों की सुविधाएँ जुटा दीं । एक खानदानी संस्कारी कन्या के साथ इसका विवाह 
हो गया । इसके पुण्य का सितारा चमका । इधर उस धनवान्‌ दिनेश के यहाँ तिजोरी. का 
पेंदा दिखने लगा । एक लाल पाई भी उसके पास नहीं रहे । इसलिए उसके पिछलग्गू 
स्वार्थी मित्रों ने उससे किनाराकसी कर ली ।'जैसे गुड़ की भेली पर मकोड़े आते है, वे 
धीरे-धीरे सारा गुड़ चट कर जाते हैं, अन्त में खाली बारदान पड़ा रह जाता है, वे मकोड़े 
अब उसके पास भी नहीं फटकते । वैसे ही उन स्वार्थी मित्रों ने जहाँ तक दिनेश के पास 
धन था, वहाँ तक उसके साथ मोहब्बत रखी, मौज उड़ाकर उसका सारा धन चौपट कर 
दिया । जब वह निर्धन हो गया, तब उसके साथ मोहब्बत छोड़ दी । दिनेश का बंगला 
विक गया । उसकी पत्ली के गहने, कपड़े तक बिक गए । अब वह पास में ही एक झोंपड़ी 
बांधकर रहने लगा । तीन-तीन दिवस हो गए, रोटी का दुकड़ा भी नहीं मिला । फाकेकशी 
होनी लगी । यह देख उसकी पत्नी ने कहा - “स्वामीनाथ, ! आपके इतने मित्र हैं, उनके 
पास-जाइए न !” दिनेश बोला - “बे सब स्वार्थ के सगे हैं. मेरे पास पैसा था, तबतक 
मेरे चारों ओर मंडराते थे । अब बे मेरे सामने देखने भी नहीं आते । अब तो अपना सच्चा 
सम्बन्धी भगवान्‌ है। भगवान्‌ के सिवाय दूसरा कोई अपना नहीं है ।'” जब आदमी शराब 
पीता है, तब उसे कुछ भी भान नहीं रहता, नशे में वह चाहे.जो वक देता है । किन्तु जब 
नशा उतर जाता हैं, तब पछताता है ! वैसे ही दिनेश का धन का नशा उतर गया, अब 

उसे भगवान्‌ याद आए।। मनुष्य को सुख में भगवान्‌ याद नहीं आते । कहावत है का 
सांभरे सोनी, दुःखमां सांभरे राम सुख में होता है, तब आभूषण घड़ाने हेतु 
सुनार को याद करता है, किन्तु दुःख में होता है, तब राम को याद करता है ) ऐसी दशा 
में दिनेश अब भगवान्‌ से प्रार्थना करता है - “' भगवान्‌ ! इस संसार में सभी मतलब 
के साथी हैं । तेरे सिवाय दुनिया में अब कोई मेरा हाथ पकड़ने बाला नहीं है ।'” यों प्रभु 
से प्रार्थना करते हुए पत्रि-पत्ली दोनों झोंपडी का.-दरवाजा बंद करके जोर-जोर से रोते हैं। 
ठीक उस्ती समय दिनेश का मित्र गाड़ी लेकर अपने घर जा रहा था । उप्तके मन में 
सहसा यह विचार स्फुरित हुआ कि 'चलूं, आज दिनेश से मिलता जाऊँ । आज में इतने 
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आ वरूद थईने रे, बालीड़ा बोजों खेंचशो रे जी, 
अरे : खावा दल ले ». आरडीया केरा मार, 
आ मलुष्य- दा रे, वालीड़ा पाएँ नहि मछे ! 
आवो मनखो तुजने नहि मक्के वारंवार... आ मनुष्य - देहनुं... 
उप्त सेठ को पाप का भय लगा | बैलों के बनाव ने उसके जीवन में पलटा ला 
दिया । उसकी आँखें खुल गईं । वह उस धन को वापस लौटाने के लिए राजा के पास 
पहुँचा । फिर जितना धन राजा के यहाँ से लिया था, वह सबका सब वापस सौंपकर 
बोला - “महाराजा ! आपका धन संभाल लें ।”' राजा ने पूछा - “क्यों सेठ ! एक ही' 
दिन में यह धन वापस देने हेतु आए ?”' तब सेठ ने कहा - “महाराजा ! इस धन ने तो 
मेरी बुद्धि बिगाड़ दी । आपके पास से धन लेकर गया और मेरे मन में 38886 20004 विचार 
आए में इस कुविचार से प्रेरित होकर धन लेकर गाँव छोड़कर चल पड़ा । रास्ते में में 
एक रात एक किसान के यहाँ बिताई । वहाँ मैंने दो बैलों की आपबीती सुनी तो मेरा 
हृदय-परिवर्तन हो गया । वे बैल मेरे गुरु (प्रेरक) बने । मैं अपने पूर्वभव के अशुभ कर्म 
के कारण इस भव में तो कर्जदार बना । फिर मैं आपका धन रखूँ तो आगामी भव में 
इस कर्ज को चुकाते- जि मेरी कमर टूट जाए । इस दुष्कर्म का कर्ज चुकाने में मुझे 
कितने जन्म लेने पड़ें ओर कर्म भोगने पड़े । अतः मुझे आपका धन नहीं चाहिए ।” यों 
कहकर राजा, का धन वापस देकर व्यापारी न्‍्याय-नीतिपूर्वक जीवन-यापन करने लगा। 
देवानुप्रियों ! इस सेठ को यह बात भलीभांति समझ में आ गई कि “संसार सर्प की 
बांबी है।' इसलिए बह अब पापकर्म का बंध न हो, इस रीति से बहुत सावधानीपूर्वक 
संसार में रहता है! तुम्हें भी यह संसार सर्प की बांबी जैसा लगता हो तो प्रतिक्षण पापरूपी 
सांप से डरते रहो । तुम्हें तो संसार कंसार जैसा मीठा लगता है न ? इस कारण बहुत ही 
उर्पग से सांसारिक सुख में आनन्द मानते हो, मगर ज्ञानीपुरुष तो संसार को भंगार मानते 
है। वास्तव में संसार सर्प का बिल है । 
दूसरा सर्प के समान कूटुम्न-परिवार है ः जहाँ तक तुम्हें संसार के सुख की सुखड़ी 
(गुड़ पापड़ी) का स्वाद मिलता रहे, तबतक क्‍या बात कहना, खम्मा-ख़म्मा करता है, 
लेकिन जब संसार-सुख की सुखड़ी मिलनी बंद हो जाती है, तब सर्प की तरह वह तुम्हे 
डसने के समान दगा देगा । अतः कुदुम्ब-परिवार के प्रति रय (आसक्त) छोड़ो । सर्प का 
जहर कौन-सा है ? बह है कुटुम्ब-परिवार और परिग्रह में मूर्च्छा रखना। वह द्रव्यविष तो 
मनुष्य को एक ही वक्‍त मारता है, परन्तु विषयों के प्रति आसक्ति का यह भाव-विष जीव 
भव-भव में मारनेवाला हैं। अत: संसार को सर्प के विल के समान समझकर तथा सगे- 
को सर्पतुल्य मानकर उनके प्रति ममत्व का त्याग कये । ऐसी बातें सद्‌गुरुओं 
से सुनकर, हृदयंगम करके, आचरण में लाओ, इस प्रकार राग के वन्धन तोड़ो । है 
. पहले के साधु-साध्वियों में मोक्ष की प्राप्ति के लिए कितनी तमन्ना थी ? जैसे छोटा 
बच्चा बरफी, पेड़ा आदि का पुड़ा देखकर उसे खाने के लिए कितना आतुर होता (तरसता) 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! ' हु 
अनन्तकरुणा के सागर, शास्त्र प्ररूपणाकार, शासनपति, भगवन्त ने अनन्तकाल से 
संसार चक्र में परिभ्रमण करते हुए जगत्‌ के जीवों को परिभ्रमण से बचाने हेतु शाखत्र- 
सिद्धान्त की प्ररूपणा की । भगवन्त के मुखारविन्द से झरी हुई जो शाश्वती बाणी, उत्ती 
का नाम सिद्धान्त है । 'ज्ञाताधर्मकथा शास्त्र' के आठवें अध्ययन की बात चल रही है। 
उसमें मछ्किनाथ भगवान्‌ के जीवन का वर्णन आगे आएगा । अभी वर्णन यह चल रहां 
है कि मल्लिनाथ भगवान्‌ पूर्व में कौन थे ? मह्लिनाथ क्रिस प्रकार से भगवान्‌ बने ? 
महाबलराजा के एक पुत्र हुआ, उसका नाम रखा गया - बलभद्र॒कुमार। महावलग़जा 
के ६ मित्र थे - अचल, धरण, पूरण, बसु, वैश्रमण और अभिचन्द । वे ऐसे जिगरी दोस्त 
थे कि वे एकदूसरे के लिए प्राण देने को “तैयार. रहते, ऐसे थे .॥ आज के स्वार्थी मित्र 
तो ऐसे होते हैं, कि जबतक मित्र की ज़ेबें भरे हों, वहाँ तक-मित्र रहते है, जेवें 
खाली हो जाने पर तू कौन और में कौन ? इस प्रकार से अनदेखी. कर देते है, मानो, 
उनके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं था । ऐसे मित्र इस “जीव को संसारचक्र में भ्रमण 
कराते हैं । त्त्त्वज्ञ पुरुषों ने तो इस संसार को हिंडोले की उपंमा दी है । कफ 
संसार एक हिंडोला है ; भगवान्‌ कहते हैं - यह जीवात्मा अनादिकाल से .संस्तार 
में चक्कर काटता आ रहा है । तुमने वह हिंडोला देखा है न ? बहुत-सी जगह, खासतौर 
से मेलेठे में हिंडोला लेकर मनुष्य खड़े रूते हैं । बह पालने जैसी डोली का बना नीचे- 
ऊपर चक्कर खानेबाला एक झूला-सा होता है । नन्हे-नन्हे बच्चें. पैसा देकर उस' 
हिंडोले में बैठकर राजी होते-हैं | स्थिर जमीन पर से वे अस्थिर हिंडोले में बेठकर 
ऊपर-नीचे घूमने जाते हैं, पैसा खर्च कर वे आनन्द मानते हैं| पस्तु इस प्रकार से 
चक्कर रवाना तो छोटे-छोटे नासमझ बच्चों को शोभा देता है । परन्तु समझदार बड़ी 
उप्र के लोग पैसा खर्च कर हिंडोले में वैठकर चक्कर खायें, आनन्द मानें, यह शोभा नहीं 
देता । अब इस बात को हम आत्मा घर घटित करें । डा 


कक 


। 
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आ वकद थईने रे, नालीड़ा बोजो खेंचशो रे जी, 
अरे... खाबा : 3 +. आरडीया केरा मार, 
आ अभनुष्य-देहनुं टाणू रे, वालीड़ा पाछुं नहि मछे । 
आवो भनखों तुजेने नहि मछे वारंबार... आ मनुष्य - देहनुं... 
उस सेठ को पाप का भय लगा | बैलों के बनाव ने उसके जीवन में पलटा ला 
दिया । उसकी आँखें खुल गई । वह उस धन को वापस लौटाने के लिए राजा के पास 
पहुँचा । फिर जितना धन शजा के यहाँ से लिया था, वह सबका सब वापस सौंपकर 
बोला - “महाराजा ! आपका घन संभाल लें ।'' राजा ने पूछा - ''क्यों सेठ ! एक ही 
दिन में यह धन वापस देने हेतु आए ?'' तब सेठ ने कहा - “महाराजा ! इस धन ने तो 
मे बुद्धि बिगाड़ दी । आपके पास से धन लेकर गया ओर मेरे मन में 28 45% 2९३४ विचार 
आए । मैं इस कुविचार से प्रेरित होकर धन लेकर गाँव छोड़कर चल पड़ा । रास्ते में में 
एक रात एक किसान के यहाँ बिताई । वहाँ मैंने दो बैलों की आपबीती सुनी त्तो मेरा 
हृदय-परिवर्तन हो गया । वे बैल मेरे गुरु (प्रेरक) बने । में अपने पूर्वभव के अशुभ कर्म 
के कारण इस भव में तो कर्जदार बना । फिर मैं आपका धन रखूं तो आगामी भव में 
इस कर्ज को चुकाते-चुकाते मेरी कमर दूढ जाए । इस दुष्कर्म का कर्ज चुकाने में मुझे 
कितने जन्म लेने पड़ें और कर्म भोगने पड़े । अतः मुझे आपका धन नहीं चाहिए ।” यों 
कहकर राजा “का धन वापस देकर व्यापारी न्याय-नीतिपूर्वक जीवन-यापन करने लगा। 
: देवानुप्रियों ! इस सेठ को यह बात भलीभांति समझ में आ गई कि “संसार सर्प की 
बांबी है ।' इसलिए वह अब पापकर्म का बंध न हो, इस रीति से बहुत सावधानीपूर्वक 
संसार में रहता है । तुम्हें भी यह संसार सर्प की बांबी जैसा लगता हो तो प्रतिक्षण पापरूपी 
सांप से डरते रहो । तुम्हें तो संसार कंसार जैसा मीठा लगता है न ? इस कारण बहुत ही 
उमंग से सांसारिक सुख में आनन्द मानते हो, मगर ज्ञानीपुरुष तो संसार को भंगार मानते 
हैं। वास्तव में संसार सर्प का बिल है । 
दूसरा सर्प के समान कुटुम्न-परिवार दै : जहाँ तक तुम्हें संसार के सुख की सुखड़ी 
एुड़ पापड़ी) का स्वाद मिलता रहे, तबतक क्‍या बात कहना, खम्मा-खम्मा करता है, 
लेकिन जब संसार-सुख की सुखड़ी मिलनी बंद हो जाती है, तव सर्प की तरह वह तुम्हें 
डसने के समान दगा-देगा । अतः कुटठम्ब-परिवार के प्रति राग (आसक्ति) छोड़ो ! सर्प का 
जहर कौन-सा है ? वह है कुटुम्ब-परिवार और परिय्रह में मूर्च्छा रखना। बह द्रव्यविष तो 
मनुष्य को एक ही वक्‍त मारता है, पल्तु विषयों के प्रति आसक्ति का यह भाव-विष जीव 
भव-भव में मारनेवाला हैं। अतः संसार को सर्प के बिल के समान समझकर तथा सगे- 
सम्बन्धियों को सर्पतुल्य मानकर उनके प्रति ममत्व का त्याग करने । ऐसी बातें सदगुरुओं 
से सुनकर, हृदयंगम करके, आचरण में लाओ, इस प्रकार राग के चन्धव तोड़ो । 
पहले के साधु-साध्वियों में मोक्ष की प्राप्ति के लिए कितनी तमन्ना थी ? जैसे छोटा 
वच्चा बरफी, पेड़ा आदि का पुड़ा देखकर उसे खाने के लिए कितना आतुर होता (तरस्तता) 
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मसानवनो जन्म मछयों, महावीरनों धर्म मछयों, , -, ., 
आवो संयोग नहीं आबे फरीवार - (२) 
संतोनो संग मव्यों, भक्तिनों रंग मढूुयों, आवो संयोग.... . : , 
मानवनो जन्म छे, सुक्तिज भारत बारणुं; मद्वीरनो धर्म - छे, सुख * | पारणुं । 
सुन्दर आ देइ- मछूयो, गु स्नेह मरूयो,... संयोग:..।! 
मनुष्यभव, महावीर का धर्म, संतों का योग, वे सब संयोग मिले हैं, तो प्रमाद को 
त्यागकर आत्म-साधना करो । सबलोग इकट्ठे मिलकर व्यर्थ की गप्पें मारने की अपेक्षा 
आत्म-साधना की बातें कग्ने । संसार की असारता समझो।.._ 5 ५. 
महावलराजा और उनके ७ मित्रों ने एकत्रित होकर ऐसा निर्णय किया कि - 'कोई 
भी कार्य छोटा हो या बड़ा, संसार का हो, चाहे धर्म का हो, हम सब साथ-साथ मिलकर 
करेंगे । यदि कोई 70285 जाएँ और हमें प्रवचन सुनकर संसार असर लगे तो दीक्षा 
लेनी हो तो साथ हो लेनी है । ऐसा हमारा पक्का निश्चय हैं ।” आप सब यहाँ आकर 
बैठे हैं। उनमें से क्यों के मित्र भी साथ में होंगे । तो आज तुमने क्या विचार किया 
है ? बोलो ! (यह सोचा है कि) आज रविवार है तो हमें किस गार्डन में घूमने जाना 
है ? कौन-सा पिक्चर देखने जाना है ? या किससे मिलने जाना है ? ऐसे प्रोग्राम निश्चित 
किये होंगे । पर किसी दिन ऐसा निर्णय किया है कि छुट्टी के दिन हमें अमुक तप करा 
है? सभी एकत्र मिलकर एक घंटा धर्म की चर्चा करनी है ? ऐसा भी एक प्रोग्राम आत्मा 
के लिए होना चाहिए । बन्धुओं ! तुम संसार में 'सुख मानकर सगे-सम्बन्धियों के प्रति 
ममत्व का सम्बन्ध बांधकर बैठ गए हो । पर याद रखो, ये सांसारिक वृत्तियाँ भयंकर 
जहरीले सर्प से भी जहरीली हैं । महान्‌ पुरुषों ने संसार को एक उपमा दी है - सर्प की 
बांवी (द) की । अब में तुमसे पूछती हूँ कि तुप्हें इन तीनों में से कौन-सा अच्छा 
लगता है ? - सर्प, सर्प का जहर या सर्प का दर (वांबी) ? बोलो कौन-सा अच्छा है, 
इन तीनों में से ? तुम नहीं बोलते हो तो में ही कह दूं ? इन तीनों में एक भी अच्छा 
नहीं है । क्योंकि इन तीनों में एक भी जगह अच्छी नहीं है, जहाँ तुम निश्चयतापूर्वक रह 
सको । तुम्हें कोई कहे कि सर्प को वांवी के पास जाकर सो जाओ, तो क्या वहाँ 
सोने के लिए तैयार हो जाओगे ? (श्रोताओं में से आवाज - एक भी व्यक्ति वहाँ सोने 
के लिए तैयार नहीं होगा), क्यों, किसलिए ? तुम समझते हो कि जहाँ सर्प का बिल 
(वांबी) है, वहाँ भय है । कब सांप बिल में से बाहर निकले और डस ले, उसका पता 
भी नहीं पड़ेगा । अतः कोई चहाँ सोने के लिए तैयार नहीं होगा । कोई कहे कि सर्प की 
दाढ़ निकाल लाओ, तो उसे भी निकाल लेने के लिए कोई तैयार नहीं होगा । अथवा 
खसखस के दाने जितना जय-सा सर्प का जहर देकर कोई कहे कि इतना-सा जहर खा 
जाओ, कोई हर्ज नहीं होगा । तो भी उप्ते खाने को कोई तैयार नहीं होगा । कारण यह 
है कि सर्प की बांबी के पास निर्श्चित ठोकर सो जाना, सर्प की.दाढ़ में हाथ डालना तथा 
सर्प का जग-सा ज़हर खा जाना, ये तीनों विषम कार्य हैं । क्योंकि सर्प की बांबी के 
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धर्म अंगीकार करना इस समय मेरे लिए अशक्य है । अतः मैं पाँच-अणुव्नरत, तीन-गुणब्रत 
और चार शिक्षाद्रत यों बारह व्रतवाला श्रावकधर्म अंगीकार करूँगी ।' फलत: उसने 
गुरुदेव से श्रावक के १२ त्रत अंगीकार किए । उसके पश्चात्‌ वह छट्ठ (बेला), अद्ठम (तेला), 
पचोला, अट्डाई, सोलह और मासखमण आदि तपश्चर्या करके पुराने कर्मों का क्षय करने 
(निर्जग करने) लगी । यों वहुत-से-उत्कट तप करने से, उसके शरीर की कान्ति कुम्हला 
गई, किन्तु आत्मा की तेजस्विता बढ़ गई । अतः उसने सर्व जीवों से क्षमापना करके, 
१८ पापस्थानों का, चारें प्रकार के आहार का एवं शरीर के प्रति ममत्व का त्याग करके 
चावज्जीवन संथारा (अनशन) किया और शुभ ध्यान में स्थिर होकर समाधिमरणपूर्वक 
शरीर का विसर्जन करके कालधर्म प्राप्तकर तू सौधर्म देवलोक में देवरूप में उत्पन्न 
हुईं । वहाँ देवभव दिव्य सुखों का अनुभव करके देवायुष्य पूर्ण कर वहाँ से च्यवकर 
तू अग्निशर्मा ब्राह्मण के यहाँ पुत्रीरूप में उत्पन्न हुई । 
* इधर तुझे आश्रय देनेवाले माणिभद्न सेठ धर्माराधना करके समाधिपूर्चक कालधर्म 
प्राप्कर सोधर्मदेवलोक में देवरूप में उत्पन्न हुए । वहाँ से च्यवकर श्रावककुल में 
मनुष्यरूप पें उत्पन्न हुए । मानवभव में धर्म के रंग में रजित होकर आधवुध्य पूर्णकर 
समाधिमरणपूर्वक मरकर नागकुमार देव हुए । उस नागकुमार देव ने अवधिज्ञान का 
उपयोग लगाकर क-रछ का सर्ववृत्तान्त जाना । इसलिए पुलुभव के स्नेह के कारण 
नागकुमार देव को तेरे पर वात्सल्यभाव जागा । कुलधर सेठ के घर में अज्ञानवश तेरे से 
जो पाप हुआ, उसके दुष्टविपाक से तू दुःखी हुई । फिर माणिभद्ग सेठ के यहाँ तूने 
धर्मारधना, तप, त्याग आदि करके बहुत ही पुण्योपार्जन किया, इस कारण तू सुखी 
हुईं । इन माणिभद्गर सेठ के यहाँ तू रही, इसलिए वे तेरे पितातुल्य होकर तेरे सिर पर 
उतसमान (सिरछत्र) थे । यही कारण है कि उनका तेरे प्रति वात्सल्यभाव होने से इस 
भव में नागकुमार देव बनकर तेरे मस्तक पर छत्राकार बगीचा रखा । तूने 3: 8 तप-त्याग 
किए, साधु-साध्वियों की सेवा-भक्ति की, उसके फलस्वरूप अब तेरा कर्मरोग 
निर्मूल (समूल नए) होने आया है । इसलिए अब तू क्रमशः मोक्ष के अनुपम सुख को 
प्राप्त करेगी । 
मुनि के मुख से सुनकर जाति स्मरण ज्ञान प्राप्त हुआ ; वीरभद्वसूरि 
महाराज के मुख से ० का वृत्तान्त सुनकर विद्युव्मभा रानी मूच्छित होकर 
एकदम धरतो पर धड़ाम से ढल पड़ी । दास-दासीगण उसे शीत्तल पवन से होश में 
लाए। रानी भान में आईं, तब कहने लगी - “गुरुदेव ! आपने जो कुछ फरमाया, बह 
मेंने जातिस्मरण ज्ञान से जान लिया । अहो ! यह संसार कैसा विषम है ? यह संसार 
जाज्वल्यमान दावानल है । उसकी ज्वालाओं में से मुक्त होकर चारित्र अंगीकार करके 
अब मैं भवधभ्रमण का भंजन करना चाहतो हूँ ।" कप 
विद्युद्यभा ने वैराग्य पाकर दीक्षा की आज्ञा मांगी ४ विद्युत्मभा ने विस्‍क्‍्त होकर 
ग़ज़ा जितशत्रु से दीक्षा ग्रहण करने की अनुमति मांगी । इस पर राजा ने कहा - “हे 
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का भी उसे भान नहीं रहता, उसकी माता पुकारती है - “बेटा, चल, भोजन कर ले ।" 
पस्तु उसे खेलने में इतना आनन्द आ गया है कि वह उस समय माँ-बाप, खाना-पीना 
आदि सबकुछ भूल जाता है । किन्तु मेरे भगवान्‌ महावीर के संघ के मेम्बर घर-छोड़कर 
चीतरागवाणी सुनने हेतु धर्मस्थानक में आते हैं, लेकिन इतने समय के लिए भी संसार 
को भूलते नहीं, संसार को साथ में लेकर आते हैं। मगर तुम अपने संसार के कार्य में 
धर्म को साथ में नहीं ले जाते । वह नन्हा बच्चा तो सबकुछ भूलकर खेल में मस्त हो, 
जाता है, वैसे हो तुम भी यहाँ धर्मस्थान में आकर बैठो, उतनी देर तो अगर संसार को 
भूलकर वीतरागवाणी श्रवण में मस्त और दत्तचित्त. हो जाओगे तो में मानती हूँ कि तुम्हे 
मुक्ति मिले बिना न रहेगी । मगर तुम्हारे हृदय से संसार कहाँ छूटता है ? कदाचित्‌ बहुत 
होगा तो संसार को सुरक्षित रखकर धर्मध्यान कर लोगे, किन्तु संसार,से छूटने का मन 
नहीं होगा । संसार के कुंडाले में फंसे हुए रहोगे, वहाँ तक मुक्ति .बहुत, दूर रहेगी । 

सर्पिणी बच्चों को जन्म देती है, तब कुंडाला बनाती है । फिर उस कुंडाले में रे हुए 
वर्च्चो को वह खा जाती है । परन्तु जो बच्चा कुंडाले में से छठठककर बाहर निकल जाते 
हैं, वे बच जाते हैं । वैसे ही संसार के कुंडाले में से आत्मा को बचाना हो तो मोह, माया 
और ममता का कुंडाला तोड़कर बाहर निकल जाओ । साधु-साध्वी तुम्हें पुकार-पुकार 
कर कहते हैँ कि मोह, ममता, परनिन्दा एवं ईर्ष्यारूपी सर्पिणियाँ आत्मा के ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र, तप, क्षमा, दया, विनय आदि गुणों को खा रही है, इनसे बचना हो तो छलांग 
लगाकर इस कुंडाले से बाहर निकल जाओ । लेकिन यह बाव ठीक-ठीक समझ में आ 
जाए तभी बाहर निकला जाय न ? हाँ, माना गा धर्म करना अच्छा लगता है; पस्नतु 
कैसा ? संसार की गाढ़ ममता रखकर । जैसे ) कुंडाले में अंडे देती है और,उन्हें 
कुंडाले में हो रखती है और अन्त में उन्हें खा जाती है । इसी तरह संसार की वासना एवं 
ऋोषधादि कपाय तथा हास्थादि नोकपाय आत्मा के मुणों-को खा जाते है। फिर भी संसार 
के कुंडाले में रहकर सांसारिक वासनावश माता-पिता, पत्नी-पुत्र, मित्न-बन्धु आदि सब 
को रखते हुए धर्म हो जाय तो करते हैं। संसार की ममता छोड़कर धर्माचरण करना अच्छा 
नहों लगता । 'मेरापन' रखकर जो हो जाय, वही सत्य है, किन्तु मैंने जिसे मेरा माना है, 
उसमें जरा-सी भी अड़चन नहीं आनी चाहिए प्राय: जीवों की ऐसी मनःस्थिति.है, फिर 
कल्याण कैसे हो ? ऐसी दशा देखकर मुझे तो तुम लोगों पर दया आती है कि यहाँ तो 
तुम्हारे पुण्य प्रवल हैं, इसलिए लीलालहर करते हो, पापकर्म बांधते हो, तो ,भी हर्पित 
होते हो । पर-भव में तुम्हारा, क्या होगा ? तुम्हें कितना चाहिए ? एक जीव, को थोड़ा 
मिले तो भी काफो. है । लेकिन इस कुटुम्ब-परिवार के लिए दगा-प्रपंच करते हुए जीव 
पीछे मुड़कर विचार नहीं करता । तुमने अन्याय-अनीति, चेईमानी, ठगी करके अशुभ कर्म 
बांधे, उनका फल भोगने के लिए 3२5; घर-परिवार के मनुष्य नहीं आएँगे । कर्मों का 
कर्ज तो करनेवाले को ही 225 पा । किये हुए कर्मों का फल,भोगे बिना कर्ज से 
..... मुक्त नहीं हुआ जाता । कर्मा के आगे दीनता बताने से या प्रार्थना करने से काम नहीं 


मिल-बैठकर करना है, ऐसा उन्होंने निश्चय किया था । समझपूर्वक की हुई घर्माराधना 
उत्तम फलदायिनी होती है । 
) आज कई आत्माएँ उत्तम-फलदायक देव॑-गुरु-धर्म की आराधना करते हैं, 
लटक 2 का समागम करते हैं, फिर भी वे ईर्ष्या, निन्‍्दा, द्वेषभाव आदि (दुर्गुणों) को 
नहीं छोड़ते । उत्तम आराधना करते हुए भी वे दोषदृष्टि के कारण विराधक बन जाते हैं; 
कितने ही व्यक्ति धर्मऋक्रयाओं की विधि करने में प्रमाद करते है, लापरवाही करते हैं, उससे 
भी वे विराधक बनते हैं । कई व्यक्ति आचरण (आचार में शिधिलता अपनाकर, फिर 
अपना बचाव करने के लिए उन दोषों को देश, काल की दुह्मई देकर अपनी गलत मान्यता 
का पोषण करते हैं । ऐसे आत्मा विराधक की कोटि में आ जाते हैं। ऐसी विराधना करने 
से जीव के संसार की हल होती है । उसके कारण जीव को दुर्गति में जाकर नानाविध 
चुः्खों को सहना पड़ता है। मोक्ष प्राप्त करानेवाली उत्तम क्रियाएं और शुभ अनुष्ठान करते 
हुए भी ऐसे जीव विराधक भाव को पाकर संसार में परिभ्रमण करते हैं, और जन्म-मरण 
को परम्पस बढ़ाते हैं । केक प्ररूपणा करनेवाला व्यक्ति भी अनन्त संसार बढ्ाता 
है। जैसी । जैसी विराधना होती है, तदनुसार फल प्राप्त करता है । इसी प्रकार कई बार 
जीव प्रमाद में पड़कर भी संसार की वृद्धि करता है । अतः ऐसा उत्तम मनुष्यजन्म पाकर 
यह खास ध्यान रखना जरूरी है कि भले ही मुझ से धर्म की आराधना कदाचित्‌ कम 
हो, तो उसका हर्ज नहीं, किन्तु भूले-चूके भी विराधना करूँगा तो मुझे अनन्तकाल तक 
जन्म-मरण के चक्र में पड़कर भव-भ्रमण करना पड़ेगा । सम्यकहृष्टि आत्मा को भव- 
भ्रमण खटकता है, इसलिए वह विराधना करने से बचता है । उसे आराधकता अच्छी 
लगती है, विशधकता अच्छी नहीं लगती । 

“गयप्पसेणी (राजप्रसेनी) सूत्र' में प्रदेशी रुजा के जीवन का वर्णन है। इस सूत्र को 
पढ़ते हुए अपना हृदय पिघल जाता है । एक वक्‍त प्रदेशी राजा कितने क्रूर थे ? चिड़ियों 
की जीमे खींच डालते थे | जिनके हाथ रक्त से रंगे हुए रहते थे, ऐसे प्रदेशों राजा को 
एक बार केशी भ्रमण का समागम हुआ, अपना जीवन आमूलचूल बदल डाला | हिंसक 
न रहकर वह अर्हिसक बन गए, परदेशी से स्वदेशी बन गए, पापी से पवित्रात्मा बन 
गए। छठ (बेले) के पारणे छट्॒ (बेल) करने लगे । यों तेरह छट्ठतप किए । तेरह छठ और 
पारणे के १३ दिन, यों कुल मिलाकर ३९ दिवस की उनकी तपःसाधना हुई । सूरिकान्ता 
रानी सोचने लगी - पति धर्म का पुतला बन गया । अब वह मुझे भौतिक सुख नहीं 
देता । अपना मनचाहा स्वार्थ भंग हो गया । इसलिए सूरिकान्ता रानी ने राजा के तेरहवें 
छह (बेले) के पारणे के दिन जहर दे दिया । उसने खाने-पोने में तथा कपड़ों में सबसमें 
जहर डाल दिया । राजा को पता लग गया कि मुझे जहर दिया गया है, फिर भी रानी 
के प्रति उन्हों ने जरा भी रोप नहीं किया । अपने अशुभ कर्मों का उदय मानकर समभाव 
से स्थिर रे, संधारा. करके समाधिपूर्वक देहविसर्जन किया । वे तो संस़ाग्र थे । धर्म के 
मार्ग पर चढ़ने की शुरूआत ही थी । फिर भी (मरणान्त प्रसंग पर भी) कितनी समता 
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दिन बहुत चला । चलते-चलते बहुत थक गया था । एक गाँव में पहुँचा । गाँव के बाहर 
ही एक छोटी बस्ती में गणेब किसान का झोंपड़े जैसा एक घर नजर आया । वहाँ आकर - 
उस किसान से पूछा - “भाई ! मैं बहुत थक गया हूँ । मुझे आज रातभर तुम्हारे यहाँ 
रहने दोगे क्‍या ?” तब किसान बोला - “भाई, हम परिवार में आठ मनुष्य हैं। घर में 
तो सोने की जगह नहीं है ।”' इस पर बनिये ने कहा - '' भाई ! मुझे बहुत गर्मी लगती 
है। अतः सोने के लिए एक खाट दे दोगे तो में बाहर ही सो जाऊँगा ।" वणिकभाई 
बहुत होशियार था । उसे घर के अंदर तो सोना ही नहीं था । उसे लगा कि अगर घर के 
अंदर सोऊँगा तो इतना धनमाल देखकर किसी की नियत बिगड़ जाय ! अतः इसकी 
अपेक्षा तो बाहर सोना अच्छा । वाहर सोऊँगा और रातभर जागता रूँगा, फिर मेरे पास 
का यह धन कोन ले जाएगा ? " 59800 06 ,4 (फिर, 
भैलों की मातचीत सुनकर सेठ का जीवन-परिवर्तत $ जहाँ ममता और-माया 
होती है, वहाँ भय लगा रहता है। जेब में पैसे हों तो हाथ बार-बार कहाँ जाता है ? बार- 
बार वह देखता रहता है, कि कहीं जेब तो नहीं कट गई है ? जेब कट जाय तो हृदय हाथ 
में नहीं रहता । पास में जोखिम होती है तो मनुष्य की नींद भी उड़ जाती है। उक्त व्यापारी 
को किस्तान ने एक खाद और एक गुदड़ी देकर जहाँ उसके बैल बंधते थे, वहाँ सो जाने 
को कहा । अतः वह वहाँ खाट डालकर सो गया । परन्तु उसे नींद कहाँ से आती ? पास 
में जोखिम जो थी । देर रात को वहाँ बंधे हुए दो बैल परस्पर अपनी-भाषा में बात करे 
लगे । वह व्यापारी बहुत होशियार था; वह पशुओं की भाषा जानता. था । अत; दो बैलों 
में परस्पर होनेवाली बातचीत कान लगाकर सुनने लगा । * । 
एक बैल दूसरे बैल से कह रहा था - '' भाई ! मेरे सिर पर इस किसान का पूर्वजन्म 
का भारी कर्ज था । उसे 3० आह के लिए मैंने इस किसान की जिंदगीभर सेवा की । अब 
मेरा कर्ज चूकता हो गया है, इसलिए सूर्योदय होने से पहले में इस मालिक के कर्ज से 
मुक्त होकर बैल की पराधीन जिंदगी से मुक्त हो जाऊँगा । पूर्वभव में मैंने ८५ त॑ पाप 
किये, इस कारण मुझे तिर्यच का जन्म मिला । पाप करते समय इस जीव ने आगे-पीछे 
का विचार नहीं किया ।” यों कहते-कहते बैल की आँखों से दर-दर आँसू बहने लगे । 
यह देख डरे बैल ने पूछा - '' भाई ! तूने पूर्वभव में कौन-सा पाप किया था ?'' तब 
पहले बैल ने कहा - “पूर्वजन्म में में मनुष्य था । अनाज का बड़ा व्यापारी था । व्यापार 
कले में मैंने झूठ-कपट करने में कुछ भी बाकी नहीं रखा । में ग्राहक को अच्छा अनाज 
बताकर सड़ा हुआ अनाज दे देता था । झूठा त्तौल-माप रखता था । गरीबों को ठगने में 
पीछे नहीं रहा । कोई दीन-हीन भूखा-प्यासा गरोब आदमी अनाज के लिए मेरी दूकान 
पर आकर गिड़गिड़ाता तो भी मैं उसे मुद्ठीभर अनाज नहीं देता था । इस किसान ने मेरे 
यहाँ व्याज पर अपनी पूंजी गिरवी रखी थी, मैंने उसको रकम नहीं दी, हडप कर गया। 
इस कारण मेरे सिर पर उसका कर्ज रह गया । उसे चुकाने के लिए मुझे इसके घर में 
चैल-बनकर रहना पड़ा, और जिंदगीभर भूख-प्यास सहकर इसका काम करना पड़ा । 
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ऐसा है । इसके साथ ही दुनिया में समधारण (मध्यम प्रकार का सन्तुलन) रहना मुश्किल 
है। प्रकृति के कपाय पत्तले हों, वहाँ समधारण मुश्किल है; जबकि देवता में उत्पन्न होने 
के लिए बताये गये चार कारणों में अकाम निर्जगा (बिना इच्छा से दुःख सहना) 
स्वाभाविक है । परन्तु प्रकृति से कषायों को पतले करना, वहाँ मुश्किल है । देवषन का 
कारण पराधीनता से भी मिल जाता है, जबकि मनुष्यपन के कारण पराधीनता से नहीं 
मिलते । इसलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - मनुष्यपन देवपन से भी मुश्किल है । फिर इसे 
व्यर्थ ही क्‍यों खो रहे हो ? इस जीव को दशा कैसी है ? उस्ती की जबानी सुनिए - 
भचावी जे भवोभवथी, मछी छे आ भवे मूडी, 
| कु विचारीने करूं बंद कमाणी थाय तो रूडी। 
परन्तु मौज करवामां, े | उड्ाावुं छुं; 
मरूयो छे आ जन्म मॉघो » नकामो हुं गुमावु छुं 
सरोवर हंसने प्यारे, कीचडमां हुँ धुमावुं छुं | ओ...मढूयो छे आ जन्म... 
. भव-भव में साधना करके पुण्यरूपी पूंजी इकट्ठी करके जीव ने मनुष्यभव पाया 
है। मगर अज्ञान दशा के कारण इस मानवभव की महंगी पूंजी को मौज-शौख करने 
में साफ कर देता है । जैसे अबोध बालक रेत के ढेर बनाकर खेल खेलता है । उस रेत 
से दूसरा लड़का अगर एक मुद्दी ले जाये तो वे बालक परस्पर लड़ते हैं, धूल 
उछालते हैं, पथ्थर फेंकते हैं और लड़ते है । यह देखकर तुम्हें हंसी आती है । पर गहराई 
से सोचो, तुमलोग इससे नीचे नहीं उतरते । उन लड़कों का खेल यूया होते ही, रेत के 
ढेर वहीं के वहीं पड़े रहते हैं। वैसे तुम लोग भी रेत, चूना, सिमेंट, इंट और लोहा डालकर 
लाखों रुपयों के बंगले बंधाते हो, वह इस जिंदगी के २५, ५० या १०० वर्ष का खेल 
खेलने के लिए ही न ? वे लड़के तो खेलते हुए एक मुट्ठी रेत के लिए परस्पर लड़े, झगड़े, 
मारामारी की, ओर खेल खत्म होते ही अपने-अपने घर चले गए, रेत के बे ढेर वहाँ के 
वहाँ ही पड़े रहे । बैसे ही इस संसार में जन्मे हुए प्रत्येक मनुष्य को एक दिन यह सब 
छोड़कर चले जाना है । इन घर-बार, धन-सरम्पत्ति आदि ग्राप्त करने लिए जो पाप किये, 
उन्हें साथ लेकर जीव को अकेले ही जाना होगा, परन्तु जिन वस्तुओं था व्यक्तियों के 
लिए पापकर्म बांधे, वे वस्तुएँ या व्यक्ति तो यहीं पड़े रूनेवाले है न ? वे पदार्थ तुम्हें 
बिंदा करने हेतु गाँव के बाहर तक नहीं आते, जिनके लिए इतनी मेहनत की है । 
इन सब (झंझटों) को छोड़कर जितना समय मिले, उतना धर्माराधना कग्रे तो कितना 
लाभ हो ? धर्माग्रधना करके जो कमाई की है, वही (परलोक में) साथ में आनेवाली 
'है। लेकिन एक बात ध्यान में रखना, कि आराधना करते हुए विराधना न हो जाएं। 
ओरे ! कई त्तो ऐसे माई के लाल हैं कि वे विराधना करके उस विसधना को आय्रधना 
खाते में खतियाकर विशाधना का पोषण करते हैं। ऐसा करके वे अपना अनन्त संसार 
बढ लेते हैं । बहुत-सी बार उत्सर्ग-अपवाद के नाम पर शिथिलाचार का पोषण किया 
जाता है, वह भी उचित नहीं है । अपनी कमजोरी या कमी को, कमजोरी या कर्मी 
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हो कि वकील की जेब भर दे तो गुनाह से बरी हो जाता है, दोषी, होने पर भी निर्दोष 
सिद्ध होकर छूट जाता है और केस अपने पक्ष में हो जाता है । पर्तु कर्मराजा की 
कोर्ट में कोई घूंस या रिथ्वित नहीं चलती । वहाँ वे सबको एक.सरीखा न्याय देते हैं । वह 
सेठ भूतकाल में अपने द्वाय किए गए पापों को याद करने लगे और वर्तमान में 
जिस पाप को करने को उद्यत हो रहे हैं, उसे याद करते हुए उसका हृदय हिल उठा । है 
भगवान्‌ ! मेंने तो ऐसे अनेक ऋ्रर कर्म किए हैं और कैसे-कैसे पापकर्म बांधे हैं ? पर- 
भव में उसके प्रतिघोष कैसे पड़ेंगे ? अतः मुझे अब राजा का धन नहीं लेना है। मुझे 
अब एक लाल पाई भी नहीं चाहिए ।यदि में एक पाई भी कर्ज लेता हूँ तो परभव 
मुझे चक्रवृद्धि-व्याज-सहित वह रकम चुकानी पड़ेगी ।!' | पी 

इस बैल का सुबह क्‍या होता है ? यह देखकर फिर चला जाऊँ । इस सेठ को वो 
प्रभात होते ही चले जाना था, लेकिन बैल की बातचीत सुनकर रुक गया । सूर्योदय 
होते ही चह बैल धड़ाम से धरती पर गिर पड़ा । जोर की आवाज होते ही किस्तान एकदम 
दौड़कर बाहर आया । सेठ भी वहीं खड़ा था । किसान ने पूछा - “'मेरा बैल तो एकदम 
हष्टपुष्ट था, उसे अचानक यह क्या हो गया ?'” तब व्यायारी मे कहा - '' भाई ! तुम्हारा 
इस बैल से जो लेना था वह पूरा हो गया, इस कारण अपना ऋण अदा करके चला 
गया ।” यों कहकर शत को सेठ ने दोनों बलों की बात सुनी थीं, वह किसान को कह 
सुनाई । फिर कहा कि - “अगर तुम्हें इसकी प्रतीति करनी हो तो आज यहाँ के राजा बैलों 
को दौड्जाने की स्पर्धा का आयोजन करनेवाले हैं, इस प्रतिस्पर्धा में तुम्हारे इस दूसरे 
बैल को ले जाओ ।/' ह ४6 


ऐसा है । इसके साथ ही दुनिया में समधारण (मध्यम प्रकार का सन्तुलन) रहना मुश्किल 
है। प्रकृति के कषाय पतले हों , वहाँ समधारण मुश्किल है; जबकि देवता में उत्पन्न होने 
के लिए बताये गये चार कारणों में अकाम निर्जर (बिना इच्छा से दुःख सहना) 
स्वाभाविक है । परन्तु प्रकृति से कपायों को पतले करना, वहाँ मुश्किल है । देवपषन का 
कारण पसधीनता से भी मिल जाता है, जबकि मनुष्यपन के कारण पसाधीनता से नहीं 
मिलते । इसलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - मनुष्यपन देवपन से भी मुश्किल है । फिर ड्से 
व्यर्थ ही क्यों खो रहे हो ? इस जीव की दशा कैसी है ? उसी को जबानी सुनिए - 
भचावी जे भवोभवयी, मछी छे आ भव मूढी, । 
विचारीने करे धंघो, कमाणी थाय तो रूहीा 
परन्तु भोज करवामां, मूडीने उड़घुं छुं; 
मक्यो छे 3352 जन्म मोछो, नकामो हुं गुमाबुं छं; 
सरोवर इंसने प्पादें, कीचडमां ई घुमावुं छ॑ं ॥ ओ...मछयो छे आ जन्म... 
भव-भव में साधना करके पुण्यरूपी पूंजी इकट्ठी करके जीव ने भनुष्यभव पाया 
है। मगर अज्ञान दशा के कारण इस मानबभव की महंगी पूंजी को भौज-शौख करने 
में साफ कर देता है । जैसे अबोध बालक रेत के ढेर बनाकर खेल खेलता है । उप शत 
के ढेर में से दूसरा लड़का अगर एक मुद्दी ले जाये तो वे बालक परस्पर लड़ते हैं, धूल 
उछालते हैं, पथ्थर फेंकते हैं और लड़ते हैं । यह देखकर तुफ्हें हंसी आतो है। पर गे 
से सोचो, तुमलोग इससे नीचे नहीं उत्तरते । उन लड़कों का खेल पूता होते ही, रेत रे 
हेर वहीं के वहीं पड़े रहते हैं । वैसे तुम लोग भी रेत, चूना, सिरमेंट, इंढ और लो 
लाखों रुपयों के बंगले बंधाते हो, वह इस जिंदगी के २५, ५० या १०० वर्ष ना 
खेलने के लिए ही न ? वे लड़के तो खेलते हुए एक मुद्ठी रेत के लिए परु्पर लड़े, झगड़े 
मारामारी की, और खेल खत्म होते ही अपने-अपने घर चले गए, रेत के बे ढेर 


गँ ही पड़े रहे । बैसे ही इस संसार में जन्मे हुए प्रत्येक मनुष्य को वहाँ के 
ढक 258 है। इन घर-बार, धन-सम्पत्ति आदि प्राप्त कले हे यह सब 


करने लिए जो. पराप किये 
उन्हें साथ लेकर जीव को अकेले ही जाना होगा, परन्‍तु जिन है; ; 
लिए पापकर्म बांधे, वे चस्तुएँ या व्यक्ति तो 52 पड़े रहनेवाले है. ? वे लय के 
बिदा करने हेतु गाँव के बाहर तक नहीं आते, जिनके लिए इतनी मेहनत की है तुम्हें 


इन सब (झंझटों) को छोड़कर जितना समय मिले, उतना धर्मागधना करे है ., . 


लाभ हो ? धर्माराधना करके जो कमाई की है, वही (परलोक, मे क्रितना 
है। न एक बात ध्यान में रखना, कि आसधना करते हुए साथ ह आनेवाली 
ओरे ! कई तो ऐसे माई के लाल हैं कि वे विशाधना करके सर [3 के जा 
के खाते में खतियाकर विराधना का पोषण करते हैं। ऐसा करके ये अपन जे कशपगा 

-सी बार उत्सर्ग-अपवाद के नाम पर शिथिलाचार का जप 


०8 कह नहीं है । अपनी कमजोरी या कमी को, कमजोशे फिश , . 
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हो कि वकील की जेब भर दे तो गुनाह से बरी हो जाता है, दोषी होने पर भी निर्दोष 
सिद्ध होकर छूट जाता है और केस अपने यक्ष में हो जाता है । परतु कर्मराजा की 
कोर्ट में कोई घूस्त या रिश्वत नहीं चलती । वहाँ डा एक. सरीख्रा न्याय देते है | वह 
सेठ भूतकाल में अपने द्वार किए गए पापों को याद करने लगे और वर्तमान में 
जिस पाप को करने को उद्यत हो रहे हैं, उसे याद करते हुए उसका हृदयं हिल उठा । है 
भगवान्‌ ! मैंने तो ऐसे अनेक क्रूर कर्म किए हैं और कैसे-कैसे पापकर्म बांथे-हैं ? पर- 
भव में उसके प्रतिघोष कैसे पड़ेंगे ? अतः मुझे अब राजा का .धन नहीं लेना हैः! मुझे 
अब एक लाल पाई भी नहीं चाहिए । यदि में एक पाई भी कर्ज लेता हूँ तो: परभंव में 
मुझे चक्रवृद्धि-व्याज-सहित बह रकम चुकानी पड़ेगी ।! 3, 
इस बैल का सुबह क्या होता है ? यह देखकर फिर चला जाऊँ । इस सेठ को वो 
प्रभात होते ही चले जाना था, लेकिन बैल की बातचीत सुनकर रुक गया । सूर्योदय 
होते ही वह बैल धड़ाम से धरती पर गिर पड़ा ) जोर की आवाज होते ही किसान एकदम, 
दौड़कर बाहर आया । सेठ भी वहीं खड़ा था ! किसान ने पूछा - “मेरा बैल तो एकदम 
हष्टपुष्ट था, उसे अचानक यह क्‍या हो गया ?!' तब व्यापारी ने कहा - “भाई ! तुम्हाय 
इस बैल से जो लेना था वह पूरा हो गया, इस कारण अपना ऋण अदा करके चला 
गया ।" यों कहकर रात को सेठ ने दोनों बैलों की बात सुनी थीं; वह किसान को कहे 
सुनाई । फिर कहा कि - “अगर तुम्हें इसकी प्रतीति करनी हो तो आज यहाँ के-ग़जा बैलों 
को दौडाने की स्पर्धा का आयोजन करनेवाले हैं, इस प्रतिस्पर्धा में तुम्हारे इस दूसरे 
बैल को ले जाओ !” > ह॒ बज 
व्यापारी सेठ की बात सुनकर किसान.अपने दूसरे बैल को बैलों,की दौड़ की प्रति-. 
स्पर्धा में ले गया । उस व्यापारी को इसे देखने की बहुत जिज्ञासा, थी, इसलिए वह भी 
साथ में गया । गाँव के बाहर मैदान में बैलों. को दौडाने को प्रतिस्पर्धा की शुरूआत 
होने जा रही थी, वहाँ यह किसान भी, अपने बैल को लेकर पहुँच गया और अपने बैल 
की भी प्रतिस्पर्धा में छोड़ दिया । इस प्रतिस्पर्धा में राजा ने ऐसी घोषणा की थी कि इस 
डौड़ में जो बैल पहले नंबर में विजयी होगा, उसे प्राँच हजार रुपये- इनाम दिये 
जाएँगे । बौलों की दौड़-प्रतिस्पर्धा शुरू हुई ! उसमें उस किसान का बैल जीत गया । 
घोषणा के अनुसार राजा की ओर से किसान को पाँच हजार रुपये दिये गए-। जैसे ही 
किसान के हाथ में पाँच हजार रुपये आए कि.तुरंत वह बैल घडाम से, धरती पर गिर पड़ा, 
गिरते ही उप्तके प्राणपस्केरू उड़ गए । दोनों बैल अपने मालिक (किसान) का कर्ज़/चुकता 
होते ही एक क्षण भी रुके नहीं । इस, पर से सोचो. - समझो. ।,कोई किसी का नहीं 
है । अपना-अपना पूर्वजन्म का लेन-देन, निपटने क़े लिए सभी प्राणी यहाँ आते हैं 
आए हैं। यही तथ्य को समझने का, समय है । अब भी समझकर माया-छल-कपद नहीं 
छोड़ोगे, तो इन बैलों की तरह-कष्ट सहने पड़ेंगे । कहा है -. ८... .. - 


>- व्य्य्य््ञ्ञ्प्ध्य्श्ख्च्श्ट्ज्क्र्स्य्ख्ड्डःः 


रे और विराधना से विरत रहे, यानी दूर रहे, बचे । 'समवायांग सूत्र' में भगवान्‌ ने कहा 
हैकि - सूत्र-सिद्धान्त की विशधना करके अनन्तजीव चतुर्गतिक संसार में परिभ्रमण करते 
(भठकते) हैं, भविष्य में भी अनन्तजीव विराधना करके परिभ्रमण करेंगे | इसके विपरीत 
सूत्र-सिद्धान्त की आराधना करके तथा भगवान की आज्ञा के अनुसार आचरण करके 
अनन्तजीव भूतकाल में संसारसागर को पार कर गए, वर्तमानकाल में संख्यात जीव 
पार कर रहे हैं, और भविष्य में भी अनन्त आत्मा तिर जाएँगे । 

बन्धुओं ! इस पर से यह तथ्य हम समझ सकते हैं कि विराधना कितनी भयंकर है 
और आराधना कितनी कल्याणकारिणी है ? अतः इस दुर्लभ मानवभव को पाकर जितनी 
हो सके आराधना करके मानवजीवन को उज्ज्वल बनाओ । आज मैंने आराधना पर इतना 
भार क्यों डाला है ? इसका कारण यह है कि बहुत-से जीव कदम-कद्म पर विर्रधना 
कर रहे हैं । ऐसा उत्तम मनुष्यभव और बीतरागप्रभु-प्ररूपित उत्तम धर्म प्राप्त होने पर भी 
यदि आराधना न हो तो मानवजन्म निप्फल चला जाए और भविष्य में भव-भव में 
भटकना भी रुके नहीं । 

अब अपनी मूल शास्त्रीय चर्चा पर आएँ । महाबलरजा ने अपने छह मित्रों के साथ 
निर्णय किया कि - 'हम संसार से सम्बन्धित जो कोई कार्य करेंगे अथवा धर्म की 
आराधना करेंगे, सब साथ में मिलकर करेंगे ।' इस पर छह मित्रों ने एक स्वर में कहा 
- “है महाबलगाजा ! हम उम्र में तो समवयस्क हैं, किन्तु समृद्धि से, बल से और गुण 
से आप हमसे बड़े (बढ़कर) है, इसलिए आप हमारे हेड हैं) आप जो कुछ भी करेंगे या 
कहेंगे, तदनुसार हम करेंगे और कहेंगे ।”” इस प्रकार सबने निश्चय किया और सब 
हिलमिलकर, परस्पर एक होकर आनन्द से रहने लगे । वहाँ क्या हुआ ? इस विषय में 
शास्त्रकार कहते हैं - 

“तेणं कालेणं, तेणं समएणं, धम्मघोस थेर, जेणेव इंद कुंगे 
उज्नजाणे ठेणेद समरोसढे । ” 

उस काल और उस समय में धर्मघोष नामक स्थविरमुनि ग्रामानुग्राम विचरण 
करते-करते एक दिन वीतशोका नगरी के बाहर इन्द्रकुम्म नाम के उद्यान में पधारे 

संतों के पदार्पण के समाचार मिलते ही महाबलग़जा का रोम-रोम पुलकित हो उठा, 
उनका हृदय प्रसन्नता से खिल उठा । जैसे इलेक्ट्रिक करंट लगने पर सारा शरीर 
झनझना, उठता है वैसे ही महाबलराजा को स्थविर मुनिराज के पदार्पण के समाचार 
मिलते ही उनके दर्शन-वन्दन-प्रवचन श्रवण के लिए हृदयवीणा के तार झनझना उठे । 
वे अपने सिंहासन से उठे और नीचे उतरकर खड़े हो गए । 

देवानुप्रियों |! आपको कोई कहे कि वजुभाई ! उपाश्रय में महासतीजी पथारी हैं, तो 
सोफे पर बैठे हों तो खड़े हो जाएँगे या बैठे रेँगे ? श्रेणिकाजा को जब-जब भगवान्‌ 
महावीर के पदार्पण के समाचार मिलते, तब-तब वे सिंहासन से उठकर खड़े होकर 


है ?, वैसे ही महान्‌ पुरुष मुक्ति के मेवों को लेने हेतु आतुरता करते-है । मुक्ति: प्राप्त 
करने के लिए देह का राग (ममत्व) भी छोड़ना पड़ेगा । खंघकमुनि के ५०० शिष्य प्रसन्न 
मुख से घाणी में पिराते हैं । उनका शरीर घाणी में पिराया,जा रहा था, किन्तु मन तो 
नवकार मंत्र में रम रहा था । अपने पुष्प-सम कोमल शिष्यों को घाणी में पिलते देख 
उनके गुरु को बुःख होता है, तब शिष्य कह्दते हैं. - ““गुरुदेव ! यह शरीर नहीं पिल रहा 
है, हमारे कर्म पिल रहे हैं !” उन्होंने शरीर के प्रति ममता कितनी जीत ली होगी ? मुक्ति! 
कोई यों ही नहीं मिल जाती । वे साधु मुक्ति प्राप्त करने हेतु ,बेसब्र हो रहे थे । . :, 

आज घाटकीपर संघ के प्रांगण में बोरीवली, कांदीवली और दौलतनगर, ये तीन संघ 
आए हैं। और चोथा है : घाटकोपर संघ । ये चारों संघ चार गतियों का-परिभ्रमण टालने 
के लिए एकत्र मिले हैं। इन तीन संघों के दिल में भी संतों के चातुर्मास लेने की घटपटी 
लगी हैं। आपको साधु-साध्वियों के प्रति इतना अधिक प्रेम किसलिए है ? साधु वर्ग 
आपके बिंषयों का विप उतारनेवाले हैं । वे भी महावीर के बचनामृतों का पाव कग़कर 
विषयों का वमन कराते हैं और आत्मा की अमरता का भान कराते हैं; संसारसागर से 
पार उतरने का मार्ग बताते हैं । जैसे नदी सागर में मिलने जाती' है तब मार्ग में जितनी 
जमीन आती है, उसे उपजाऊ बना देती है। वैसे हो साधु-साध्वी भी एक ग्राम से पूल 
ग्राम विहरण करते हैं, तब रास्ते में पड़नेवाले छोटे-बड़े क्षेत्रों को लाभान्वित करते 
हैं। जहाँ-जहाँ नदी पहुँचती (जाती) है, वहाँ-वहाँ वातावरण हराभरा हो जाता है; वैसे ही 
जिन-जिन क्षेत्रों में संत-सत्तीजी पधारते हैं, वहाँ धर्माराधना से वातावरण हग्रंभरा हो जाता 
है | ऐसे महाभाग संत-सतीवर्ग- के चातुर्मास के लिए संघ. -(अपने क्षेत्र की विनती 
मंजूर कराने हेतु) धक्कमपेल करते हैं। आज तीन संघ'विनती करने हेतु आए आए हैं। उनको 
(संघ-प्रमुखों को) बोलना है, यहाँ के संघ-प्रमुख वजुभाई को भी है। किन्तु 
विद्युव्प्रभा के पूर्वभव का वृत्तान्त जो चल रहा है, वह थोड़ा बाकी, है, उसे पूर्ण कर दें, 
यही उचित होगा । ४56 0७ _ ॥। ओह आफ वे 


पुण्य-पाप केठ खेल की क्कथां, . रे 


“कुलधर सेठ की_ पुत्री के शील के प्रभाव से सूखा बगीचा हराभरा हो गया, 
इस कारण उसका घर-घर में गुणगान होने लगा । माणिभद्र सेठ का ,प्रेम भी उप्तके 
प्रति बढ़ने लगा । एक दिन रात्रि में कया गरी विचार करने लगी - “जिन्हें संसार की 
सुख-सामग्री मिली, उन्होंने उसका किया और फिर उसकी असाखता 
समझकर उसका त्याग करके चारित्र अंगीकार किया । मैंने पूर्व (भव) में कैसे पाप किए 
होंगे कि मुझे इस भव में संसार में कहीं भी सुख नहीं मिला । माता-पिता के लिए मैं 
सौतेली (अपर) पुत्री जेसी रही । शादी की तो पति ने भी मेरा त्याग कर दिया । उत्तर्मं 
भी कुछ पुण्य का उदय होगा, जिससे पवित्र पिता के समान इन सेठजी ने मुझे आश्रय 
दिया । इसमें भी महान्‌ पुण्योदय से मुझे जिनेश्वर-प्रभु-कथित धर्म मिला । लेकिन चार 


च्ल्च्य्स्च्ज्ज््आसे सर । 
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छूटा - “हे भव्य जीवों ! अनादिकाल से तुम पैसे को परमेश्वर मानकर बैठे हो । धन 
को लालसा में धर्म को भूलकर संसार के झूले में ञ्ल रहे हो । लेकिन याद रखना, पैसे 
की आसक्ति जीव को संसारसागर में डूबाएगी और परमेश्वर तरेगा । धन डूबाएगा, 
धर्म तारेगा । अगर संसार के गड्ढे में पड़े रहोगे तो मोक्ष नहीं मिलेगा ।'' इस प्रकार मुनिवर 
ने बहुत ही सुन्दर धर्मोपदेश दिया । 

बन्धुओं ! जैन 2 228 के त्याग जैसा त्याग अन्य धर्म के 5 सी में नहीं 
है। जैन साधुवर्ग संसार के बंधनों को तोड़कर, कंचन-कामिनी का त्याग करके भागवती 
दीक्षा ग्रहण करता है । वह स्वयं भौतिक वस्तुओं ओं पर से ममत्व-मूर्च्छा का त्याग करके 
तत्पश्चात्‌ तप, त्याग, संयम और नियम का देता है । जिनके रोम-रोम तप-त्याग- 
संयम से भावित हों, जो वीतरागप्रभु की आज्ञा-पालन में तत्पर रहता हो, उनकी 
अपृतवाणी का शीघ्र प्रभाव पड़ता है । जैन संत-सतियों में राग, द्वेष, मोह, कपाय एवं 
काम का जैसा त्याग होता है, वैसा अन्य धर्मों के साधुवर्ग में नहीं होता; ऐसा त्याग और 
कपायों व आख्रवों से पूर्ण बिरति न होने से वे पूर्ण विरतिधर न कहलाकर अल्पबिरति 
(बाल) साधु कहलाते हैं । इस सम्बन्ध में मुझे एक दृष्टान्त याद आ रहा है - 

बादशाह का हृष्ठांत ः एक गाँव के बादशाह को एक बार ऐसा विचार आया कि 
मैंने राजवैभव का बहुत उपभोग कर लिया है, अब मुझे राजबैभव का त्याग करके खुदा 
की बंदगी करने के लिए मुझे फकीरी ले लेनी है । किन्तु फकीरी लेकर मैं अपने राज्य 
में रूँगा तो मेरी प्रजा यों कि यह तो अपने बादशाह हैं। इसलिए सभी मेरा आदर- 
सत्कार करेंगे । सभी मेरे पास आकर बैठ जाएँगे । इस कारण मुझ से खुदा की बंदगी 
भलीभांति नहीं की जा सकेगी । अतः मैं कुछ दूर जाकर फकोर बनूं, यह ठीक रहेगा । 
यों सोचकर अपने पुत्र को राजगद्दी पर बिठाकर बादशाह अपने गाँव से बहुत दूर 
चले गए और वहाँ रहकर एकान्त में जाकर फकीर बन गए । फिर वे जंगल में, खंडुहरों 
में रने लगे । वहाँ रहकर वे आसपास के गाँव में से भिक्षा लाकर रूखा-सुखा खाकर 
खुदा की बंदगी में मस्त होकर रहने लगे । यों बादशाह को फकीर बने हुए बारह वर्ष 
व्यतीत हो गए । 

बादशाह का शरीर सूख गया । उन्हें कोई भी पहचान न सके, ऐसा शरीर 
अस्थिपिंजर हो गया । बादशाह मन में यह विचार करते रहते थे कि मुझे कोई पहचाने 
नहीं तो ठीक रहेगा; क्योंकि उन्हें सन्‍्मान-सत्कार को परवाह नहीं थी । आज कत्िपय 
अज्ञानी मनुष्य संसार त्यागकर साधु बनने के बाद यों सोचते रहते हैं कि मेरे पास अधिक 
लोगों का जमघट कैसे हो ? मेरे भक्त या अनुयायी कैसे बढ़ें ? जबकि ज्ञानी साधक 
यों कहते हैं कि आत्म-स्वरूप को पहचान करने हेतु घर-वार छोड़कर निकले हुए साधु 
को दुनिया की पहचान का मोह किसलिए होना चाहिए ? इस अधिक पहचान का और 
प्रसिद्धि का मोह क्‍यों होना चाहिए ? यह परिचय का मोह आत्मा को मोक्ष में जाने से 
रोकता है । इस बादशाह को पहचान और प्रसिद्धि का मोह बिलकुल नहीं था। 
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महारानी ! तुम्हें जो संसार को असार जानकर दीक्षा लेने की भावना-जगी है, तो अब 
मैं भी किसलिए इस संसारचक्र में भ्रमण करने हेतु गृहस्थवास में .बैठा. रहूँ ? यदि 
तुम प्रव्नज्या ग्रहण करने को तैयार हुई हो तो मुझे इस संसार में रहकरःक्या सार निकालना 
है ? अतः हम दोनों ही दीक्षा ग्रहण कर लें ।” यों निश्चय करके गुरुदेव से विनती 
की - “भगवान्‌ ) हम घर जाकर इस विद्युत्प्रभा. महारानी के पुत्र मलयसुन्दर कुमार 
को राजगद्दी पर बिठाकर दीक्षा लेने हेतु आएँ वहाँ तक. आपकश्री' यहीं-,स्थिता 
'करियेगा ।/' सजा और रानी दोनों सजमहल में आए । मलयसुन्दर कुमार को-राज-सिंहासन 
पर बिठाकर उसके हाथ में राज्य-संचालन का भार सॉंपकर दीक्षा लेने के लिए उद्यत 
हुए । अनाथों को अन्न तथा दीनहीनों को दान दिया । मुक्त हस्त से लक्ष्मी का 
सदुपयोग करके राजा-रानी दोनों ने धूमधाम से भागवती दीक्षा अंगीकार की । * ' 
दोनों आत्मा संयम-साधना में तल्लीन हुए $ जितशत्रु राजा: दीक्षा लेने के.बाद 
राजा न रहकर अब राजर्पि बन गए । उन्होंने बहुत ही शास्त्रज्ञान प्राप्त किया और निरतिचार 
'चारित्र पालते हुए अनेक जीवों को प्रतिबोध दिया । उनकी योग्यता देखकर गुरु ने, उन्हें 
आचार्यपद देकर अपना पट्ठधर बनाया । " 2 7 588 2० 7 
इस तरफ विद्युत्प्रभा साध्वीजी चर सिद्धान्तज्ञान प्राप्त करके प्रवर्तिनी बनीं. 
ग्रामानुग्राम विचरण करके धर्मजागृति को, अनेक धर्मप्रेमी जीवों को प्रतिबोध दिया । 
अन्तिम समय में अनशन करके समाधिपूर्वक कालधर्म प्राप्त करके देवलोक में देव बनी। 
४००४ 28 पूर्ण करके च्यवकर मनुष्यभव प्राप्त करके संयमासधना कर केवलज्ञान- 
प्राप्त करके मोक्षसुख प्राप्त करेंगी । आगे के भाव यथावसर कहे जाएँगे। 


व्याख्यान - २२ 


३७७७३७३३३ ता. २६-७-७६॥) 
ि जि हम | 
आषाढ़ बदी अमावस्या, सोमवार रु ता. २६-७-७६ ॥ 
| आयाढ़ वदी अमावस्या, सोमवार. ३६६5६) 
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बचो। 





| सम्यक्र आराधना -करो, विराधना से 





सुज्ञ बन्धुओं, सुशीलमाताओं औरबहनों ).. ५ ॥. .+ ... - ४ 
अनन्तज्ञानी भगवान्‌ ने घातीकर्मों का क्षय करके केवलज्ञान की ज्योति प्रकट 
की । तत्पश्चात्‌ भव्य जीवों के समक्ष आगमंवाणी प्रस्तुत की । 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के 
आठवें अध्ययन का: अधिकार चलं.रहा है.। महाबलराजा के ६ मित्र थे । वे सब साथ 
में बैठकर धर्म की चर्चा-विचारणा करते थे.। जो कुछ भी प्रवृत्ति करना है, वह परस्पर 
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क्षमा के झुले पर झूलते हुए अवधूत $ बन्धुओं ! फकीर के जीवन में कितनी उत्कृष् 
क्षमा होगी ? उन्होंने क्रोध को कितना जीता होगा ? अहंकार पर कितनी विजय पाई 
होगी ? तभी तो इस प्रकार रहा जा सकता है न ? इस प्रकार फकीर की परीक्षा २९ दिन 
वबक लगातार चली, फिर भी फकीर के मन में जय-सा भी रोष नहीं उमड़ा । बह मन 
ही मन विचार करने लगे कि १२ वर्ष के बाद मेरी फकीरी की यह परीक्षा है । विद्यार्थी 
स्कूल में वर्षभर पढ़ता है, वर्ष के अन्त में परीक्षा न हो तो उसकी पढ़ाई की क्या कीमत ? 
इसी प्रकार मैंने फकीरी धारण को, उसके पश्चात्‌ मेरी परीक्षा न हो तो क्या पता चले 
कि मुझमें कितनी क्षमा है ? समय आने पर मेरी समता भंग न हो, तभी में सच्चा फकीर 
'कहलाऊँगा ! उस दौरान वह अपनी आत्मा से कहते थे - हे आत्मन ! तेरी बारह वर्ष की 
'फकीरी की यह परीक्षा चल रही है । देखना, इस परीक्षा में (सिद्धान्त से) विचलित न 
हो जाना । इक्कीस दिन हो गए, लेकिन फकीर के एक अणु में भी क्रोध नहीं आया । 
तब वह (परीक्षक) मनुष्य उनके चरणों में गिर पड़ा और कहने लगा - “हे महात्मा ! आप 
तो खुदा के भी खुदा हैं । मैंने आपको बहुत हैरान किया, किन्तु आप बिलकुल शान्त 
रहे | मुझे माफ करिए ।” यों कहकर वह रोने लगा । यह देखकर फकोर ने कहा - 
“बेटा ! तूने मुझे बिलकुल हैरान नहीं किया, बल्कि मुझे अपनी फकीरी में मजबूत बनाया 
है। रो मत ।” यों कहकर उसे शान्त किया । फिर उसके अत्यन्त आग्रह से उसके घर से 
भिक्षा ली । और उसके मस्तक पर हाथ रखकर कहा - “बेटा ! जीवन में अच्छे कार्य 
करना । किसी का बुरा मत करना ।” इतना कहकर अपने स्थान में आकर खुदा की 
बंदगी में मस्त हो. गए । 

'अब फकीर के मन में निश्चय हो गया कि मैं सारे नगर में घूमा, मैंने राजमहल भी 
देखे, नगरजनों को भी देखे, किन्तु अब मुझे किसी का स्मरण नहीं सताता । फिर मेरा 
इतना अपमान होने पर भी मन में क्रोध नहीं आया । अतः अब मेरे में फकीरी सुशोभित 
हो, ऐसे गुण आ गए हैं । इसलिए अब कोई अड़चन नहीं आएगी । मेरी आत्मा का 
अवश्य कल्याण होगा । 

बन्धुओं ! जहाँ तक हमारे सामने कपाय का निमित्त न आए, तथा क्रोध न करें, घहाँ 
तक यह नहीं कहा जा सकता कि क्रोध पर विजय प्राप्त कर लिया है । किन्तु क्रोध का 
प्रबल निमित्त मिलने पर भी क्रोध न आए तो कहा जा सकता है कि क्रोध को जीत लिया 
है। इस फकीर बने हुए बादशाह ने जब से वह फकीर बने, तब से निश्चय कर लिया 
था कि चाहे जैसा प्रसंग आए, मुझे क्रोध नहीं कला है, क्योंकि क्रोध भयंकर राक्षस 
है। वह आत्मा के गुणों को खा जाता है । प्रीति को चौपट कर देता है। कहा भी है - 
“क्रोध हि शत्रु, प्रथमो नायणाम्‌? क्रोध मनुष्य का अव्वल शत्रु है। अत: कदापि 
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और कितनी उत्कृष्ट धर्माराधना ! ऐसी समता साधु-साध्वियों में रहनी भी कठिन है । साधु 
के दुशविध श्रमणधर्म बताए गये हैं, उनमें पहला धर्म उत्तम क्षमा है । पस्तु वर्षों से दीक्षा 
ली होने पर भी संयम आने पर ऐसी समता और क्षमा रखनी कठिन प्रतीत; होती है । 
अपूर्व क्षमाधारी प्रदेशी राजा कालधर्म पाकर प्रथम देवलोक में सूर्याभ नामक विमान 
में सूर्यमाभ नामक देव हुआ । एक बार सुयाभ देव प्रभु के दर्शन के लिए गया । उसने 
प्रभु को बन्दन करके पूछा - “भगवन्‌ ! में आराधक हूँ या विराधक .? मुझे आप लोगों 
को यह तथ्य समझाना है कि सम्यकदृष्टि आत्मा को आराधकता अच्छी लगती है; विरधक 
भाव अच्छा नहीं लगता । वह विराधना से दूर भागता है ।'अतः बन्धुओं ! बड़ी मुश्किल 
से इस मनुष्यभव में धर्मरधना करने का अमूल्य अवसर मिला है। उसमें भी संसार के 
जंजाल में से बड़ी मुश्किल से दो-चार घड़ी धर्माराधना करने का समय मिलता है । यवि 
इस आराधना करने के समय में भी विराधना की तो आत्मा की कैसी विषम स्थिति होगी ? 
अतः समझो । ऐसा उत्तम मनुष्यजन्म बार-बार मिलना मुश्किल है। उप्तमें विशाधना करके 
यदि भवभ्रमण बढ़ाओगे तो फिर यह मनुष्यजन्म पुन:-पुनः मिलना कठिन है 9 
मनुष्यजन्म देवों को भी वुर्लभ है । वह किस अपेक्षा से दुर्लभ है ? यह समझाती 
हूँ जैसे - व्यवहार में जिस वस्तु के उम्मीदवार अधिक होते हैं, उस स्थान में चांस कम 
मिलता है । देवगति के उम्मीदवार की अपेक्षा मनुष्यगति के उम्मीदवार ज्यादा हैं, क्योंकि 
नारक और देव मर्कर नारक और देव नहीं होते । एकेन्द्रिय से चतुरिद्धय.जीव तक तथा 
असंज्ञी जीव देवता में नहीं जाते । संज्ञी पंचेन्द्रिय का अमुक भाग देवलोक में जाता है, 
इसलिए देवगत्ति के लिए अर्जी देनेवाले कम हो कहलाएँगे न ?, प्रतिस्पर्धी उम्मीदवार 
केवल संज्ञी पंचेन्द्रिय में इने-गिने हैं, जबकि मनुष्य नारक, देव अथवा सभी मरकर 
मनुष्य बन सकते हैं। एकेन्द्रिय (तेजस्काय, वायुकाय के सिवाय) द्विंद्दीय, ब्रिद्दीय, 
चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी पंचेन्द्रिय और संज्ञी पंचेन्द्रीय ये सब मरकर, मनुष्य हो सकते हैं । 
इसलिए मनुष्यपन प्राप्त करने हेतु प्रतिस्पर्धी उम्मीदवार अधिक ज्यादा हैं, जबकि देवताओं 
के लिए इनेगिने ही उम्मीदवार हैं । मनुष्यपन के लिए जो उम्मीदवार हैं, उसका बहुत अल्प 
भाग भी देवपन की योग्यता नहीं रखता । इस कारण देवपन पाने के लिए प्रतिस्पर्धी 
उम्मीदवार बहुत कम हैं, जबकि मनुष्यपन्र के लिए प्रतिस्पर्धी बहुत अधिक हैं। , 
चूसरी दृष्टि से सोचें तो जिसमें जगह ज्यादा हों, वहाँ, मिलने का चांस आसान होता 
है, किन्तु जहाँ कम हो, वहाँ उसे मिलने का चांस बहुत ही कम होता है । मनुष्य कितने 
हैं ? गर्भज मनुष्य संख्यात हैं । कम से कम संख्या हो तो बह मनुष्य की है। ग़र्भज मनुष्य 
'की.अपेक्षा देवपन के स्थान असंख्यात गुणे है । मनुष्य के स्थान मुद्ठीभर हैं, इसका अर्थ 
यह हुआ कि जिसके उम्मीदवार बहुत हैं, उसके स्थान बहुत कम हैं। उम्मीदवार बहुत और 
स्थान कम, इन दोनों में से कौन-सा मुश्किल है ? गर्भज मनुष्य. के स्थान संख्यातः होने 
के कारण उसमें आना कठिन है । प्रतिस्पर्धी की अपेक्षा से मनुष्यपन बहुत ही कम मिले, 
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साद्धर्म भारत का मोटा अधिपति रे, अर्धाँंगी जिनके सोलह इजार ॥..' 
इय, गय, रथ मैयालीस लख को घणी रे, पायदल अड्तालीस क्रोड़ सुमार रे ॥ ओोता... 


अर्धभरत के महाधिपति थे श्रीकृष्ण वासुदेव । वे गुणानुरागी थे । छोटो से छोटी 
और खराब से खराब चीज में से भी वे गुण ग्रहण कर लेते थे । ऐसे श्रीकृष्ण वासुदेव 
के अन्तःपुर में सोलह हजार रानियाँ थीं। ४२ लाख घोड़े, ४२ लाख हाथी और ४२ लाख 
रथ का सैन्य था, तथा ४८ करोड़ पैदल सैन्य था । श्रीकृष्ण वासुदेव की सोलह हजार 
रानियों में से पद्मावती, गौरी, गान्धारी, लक्ष्मणा, सुषीमा, जाम्बबती, सत्यभामा और 
'रुक्मिणी, ये आठ मुख्य पटरानियाँ थी । ये सब पटरानियाँ बहुत ही विनयवान्‌ और 
रूपवती थी | 

बन्धुओं ! श्रीकृष्ण वासुदेव को रानियाँ तो सौन्दर्यवती थी ही, इतना ही हीं, 
द्वारिका नगरी में रहनेचाली स्मणियाँ भी अत्यन्त सुन्दर, विनयवती और देवांगनाओं से 
भी अधिक सुन्दर दिखाई देती थीं | वहाँ के छप्पन कोटि यादव भी यौवन-सस्पतन्न और 
देवतुल्य शोभायमान थे । एक कहावत प्रसिद्ध है कि “जहाँ लक्ष्मी हो, वहाँ सरस्वती नहीं 
रहती'; परन्तु इस द्वारिका नगरी में लक्ष्मी और सरस्वती दोनों का अपूर्व संगण हो गया 
था | अतएब इस प्रकार के विरोध को द्वारिकावासियों ने मिय्य डाला था । द्वारिका नगरी 
के नागरिक स्वदार-सन्तोषी और 'परोपकार-परायण, तथा शीलब्रत के यथाशवित 
पालन करे में तत्पर थे । 

, छप्पन कोटि यादवों तथा ऐसे पवित्र नगरजनों पर श्रीकृष्ण बासुदेव की कृपा बरसती 
थी । जहाँ राजा की कृपादृष्टि हो, वहाँ प्रजा आनन्द से लीलालहर करती है। द्वारिका नगरी 
धन, धान्य और ऋद्द्ि-सिद्धि से समृद्ध थी । कोई भी मनुष्य दुःखी नहों था । नगरी का 
आधिपत्य करनेवाले श्रीकृष्ण वासुदेव स्वयं धर्मप्रेमी थे । इस कारण साधु-साध्चियों 
का भी चहाँ बारवार आगमन होता रहता था | इस कारण नगरी के लोग भी खूब घर्मिष्ठ 
थे । जहाँ धन, धान्य और धर्म, इन तीनों का त्रिवेणी-संगम हो, वहाँ कौन-सा दुःख हो 
सकता है ? कृष्ण चासुदेव की मीठो नजर से द्वारिका नगरी में छप्पन कोटि यादव और 
नगरजन आमोद-प्रमोद कर रहे थे । 

' श्रीकृष्ण चासुदेव की आठ पटरानियों में से सत्यभामा उनकी युख्य और प्रिय पटरानी 
थी। किन्तु जब श्रीकृष्ण वासुदेव ने रुचिमणी के साथ विवाह किया, उसके पश्चात्‌ उन्होंने 
रुक्मिणी को मुख्य पटरानी बनाई । नाग जाति में ऐसे प्रसंगों पर सहज ही इर्प्या आ जाती 
है। सत्यभामा अत्यन्त रूपवती थी, किन्तु उसमें अभिमान च्यूट-कूटकर भरा था, जब 
कि रुक्मिणी अत्यन्त सरल एवं विनयी थी । विनय ऐसा वशोकरण मंत्र है, कि बह 
बैसे को भी चश में कर लेता है । अतः रुविमिणी ने अपने विनय, नप्रता और सरलता 
आदि गुणों से श्रीकृष्ण वासुदेव को ऐसे वश में कर लिये थे कि सत्यभामा आदि 
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और कितनी उत्कृष्ट धर्माराधना ! ऐसी समता साधु-साध्वियों में रहनी भी कठिन है। साधु 
के द्शविध श्रमणधर्म बताए गये हैं, उनमें पहला धर्म उत्तम क्षमा है। परन्तु वर्षो से दीक्षा 
ली होने पर भी संयम आने पर ऐसी समता और क्षमा रखनी कठिन प्रतीत होती है । 
अपूर्व क्षमाधारी प्रदेशी राजा कालधर्म पाकर प्रथम देवलोक में सूर्याभ नामक विमान 
में सूर्यभाभ नामक देव हुआ । एक बार ३५४ देव प्रभु के दर्शन के लिए गया । उसने 
प्रभु को वन्दन करके पूछा - “भगवन्‌ ! में आसाधक हूँ या विशधक ?” मुझे आप लोगों 
को यह तथ्य समझाना है कि सम्यकहृष्टि आत्मा को आराधकता अच्छी लगती है, विशधक 
भाव अच्छा नहीं लगता । वह विराधना से दूर भागता है । अतः बन्धुओं ! बड़ी मुश्किल 
से इस मनुष्यभव में धर्मगाधना करने का अमूल्य अवसर मिला है । उसमें भी संसार के 
जंजाल में से बड़ी मुश्किल से दो-चार घड़ी धर्माराधना करने का समय मिलता है।'यदि 
इस आराधना करने के समय में भी विराधना की तो आत्मा की कैसी विषम स्थिति होगी ? 
अतः समझो । ऐसा उत्तम मनुष्यजन्म बार-बार मिलना मुश्किल है । उसमें विग्धना करके 
यदि भवभ्रमण बढ़ाओगे तो फिर यह मनुष्यजन्म पुनः-पुनः मिलना कठिन है।.. 
मनुष्यजन्म देवों को भी दुर्लभ है । वह किस अपेक्षा से दुर्लभ है ? यह समझातों 
हूँ । जैसे - व्यवहार में जिस वस्तु के उम्मीदवार अधिक होते हैं, उस स्थान में चांस कम 
मिलता है। देवगति के उम्मीदवार की अपेक्षा मनुष्यगति के उम्मीद्वार ज्यादा हैं, क्योंकि 
नारक और देव मरकर नारक और देव नहीं होते । एकेन्द्रिय से चतुरिद्रय जीव तक तथा 
असंझी जीव देवता में नहीं जाते । संज्ञी पंचेन्द्रिय का अमुक भाग देवलोक में जाता है, 
इसलिए देवगत्ति के लिए अर्जी देनेवाले कम ही कहलाएँगे न ? प्रतिस्पर्धी उम्मीदवार 
केवल संज्ञी पंचेन्द्रिय में इने-गिने हैं, जबकि मनुष्य नारक, देव अथवा सभी मस्कर 
मनुष्य बन सकते हैं | एकेन्द्रिय (तेजस्काय, वायुकाय के सिवाय) द्विन्द्रीयं,. त्रिन्दरीय, 
चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी पंचेन्द्रिय और संज्ञी, पंचेन्द्रीय ये सब मरकर, मनुष्य हो सकते हैं । 
इसलिए मनुष्यपन ग्राप्त कले हेतु प्रतिस्पर्धी उप्मीदवार अधिक ज्यादा हैं, जबकि देवताओं 
के लिए इनेगिने हो उम्मीदवार हैं । मनुष्यपन के लिए जो उम्मीदवार हैं, उसका बहुत अल्प 
भाग भी देवपन-की योग्यता नहीं रखता । इस कारण देवपन पाने के लिए प्रतिस्पर्धी 
उम्मीदवार बहुत कम हैं, जबकि मनुष्यपन के लिए प्रतिस्पर्धी बहुत अधिक हैं! 
दूसरी दृष्टि से सोचे त्तो जिसमें जगह ज्यादा हों, वहाँ मिलने का.चांस आसान होता 
है, किन्तु जहाँ कम हो, वहाँ उसे मिलने का चांस बहुत ही कम होता है । मनुष्य कितने 
हैं ? गर्भज मनुष्य संख्यात हैं। कम से कम संख्या.हो तो वह मनुष्य की है! गर्भज मनुष्य 
की अपेक्षा देवपन के स्थान असंख्यात गुणे हैं। मनुष्य के स्थान मुद्ठीभर हैं, इसका अर्थ 
चह हुआ कि जिसके उम्मीदवार बहुत हैं, उसके स्थान बहुत कम हैं। उम्मीदवार बहुत और 
स्थान कम, इन दोनों में से कौन-सा मुश्किल है ? गर्भज मनुष्य के स्थान संख्यात होने 
के कारण उसमें आना कठिन है। प्रतिस्पर्धी की अपेक्षा से मनुष्यपन बहुत ही कम मिले, 
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सुज्ञ बन्धुओं , सुशील माताओं और बहनों ! 

भव के भेदक, समता के साधक और ममत्ता के मारक वीतराग तीर्थकर भगवन्त 
ने अपने पर परम उपकार करके शास्त्र-सिद्धान्त प्ररूपित किए । शास्त्र के प्रत्येक अक्षर 
में अक्षय शान्त्रि और प्रत्येक शब्द में शाश्वत सुख निहित है । यदि श्रद्धापूर्वक रुचि 
जागे तो कर्मो को निर्जग होती है । श्रद्धापूर्वक वीतराग परमात्मा का नाम-स्मरण करने 
से भी जीव के कर्मों का क्षय हो जाता है । एक बात याद रखो, तुम्हारे (गृहस्थ) संसार 
में ऐसा नहीं हो सकता । तुम्हें करोड़ रुपयों की जरूरत हो, तब करोड़ करोड़, यों 
करोड़ के (सिर्फ) नाम-जप से करोड़पति नहीं हुआ जा सकता । परन्तु यहाँ (आध्यात्मिक 
जीवन में) श्रद्धापू्वक भगवान्‌ का नाम-स्मरण करने से भगवान के त्ुल्य बना जा 
सकता है । तुम (भगवत्प्ररूपित) शास्त्रों पर श्रद्धा रखो । कदाचित्‌ तुम्हें शास्त्रों की 
बातें समझ में न आए तो श्रद्धा और रुचिपूर्वक समझने का प्रयत्न करो । में तुम्हें इस 
बात को एक दृष्टान्त द्वारा समझाती हूँ। 

मान लो, एक लड़के को सर्प ने डस लिया । उसे बहुत जहर चढ़ा है । मालूम हुआ 
कि अमुक आदमी भयंकर से भयंकर सर्प का जहर उतार देता है । तो उसके सम्बन्धी 
तुरंत ही उप्त लड़के को उस (सर्पविष उतारनेवाले) के यहाँ ले जाते हैं । सर्प का जहर 
उतारनेवाला मनुष्य मंत्र का उच्चारण करता है । वह लड़का तो बेहोश पड़ा है । वह (मंत्र) 
सुनता नहीं है, फिर भी सर्प का जहर उतर जाता है | इस विषय में तुम्हें कितनी श्रद्धा 
है कि इस व्यक्ति ने मंत्र बोलकर सर्प का जहर उतार दिया; लेकिन वीतयग-प्रभु के 
बचनों रूपी मंत्रों पर अगर ऐसी हढ़ श्रद्धा हो तो संसार का (विषय-कपायादि) जहर उतर 
जाता है | हम साधुवन्दना में बोलते हैं न ? 
एक वचन जो सबशुद [रु केरो, जो ध्यावे दिलमांय रे प्राणी ! ह 
नरकगति में ते नहिं जावे, एम कह्दे जिनराय रे प्राणी !...साधुजीने दंदना... 

वीतशग-प्रभु के एक वचन पर भी यथार्थ श्रद्धा बैठ (जम) जाए तो जीव नरकगति 
में नहीं जाता, उसका संसार का (विषय-कपाय आदि) जहर उतर जाएगा । वास्तव में, 
जिनवचन सत्य है, निःशंक है, मुझे तालेवाले हैं, ऐसी अनन्य श्रद्धा होनी चाहिए । 
'उत्तराध्ययन सूत्र' में स्पष्ट निर्देश किया है - 
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माननेवाला फिर भी आराधक है, परन्तु अपनी कमजोरी या कमी को ढांपना और उमका, 
बचाव करना तो महाविराधना है । बहुत विश्रधना करने की अपेक्षा थोड़ी भी,आराधना 
सुन्दर सुफल देती है । जैसे नंगे पैर चलनेवाला मनुष्य, मुझे कांटे, कंकर न चुभ जांय, 
इसका ध्यान रखकर नीचे देखकर चलता है, इसी प्रकार हमें साधना के मार्ग में विराधना 
के कांटे-कंकर न चुभ जांय, इसका ध्यान रखकर उपयोगपूर्वक आराधना करनी: है। 
देवानुप्रियों ! यह बात बहुत समझने जैसी है । विराधना तो घड़ी-दो घड़ी' की होती 
है, किन्तु उसके कड़वे फल दीर्घकाल तक भोगने पड़ते हैं | अतः जहाँ तक हो सके. 
आराधना करो, लेकिन विसधना न हो जाए इसका ध्यान रखो ! बहुत-सी दफा धर्म के 
शुभ अनुष्ठान भी अयोग्य आत्मा के लिए विराधना के कारण बन जाते हैं। जैसे कि देव- 
गुरु-धर्म पर (श्रद्धा रखते हुए भी) बार-बार शंका:कांक्षा-विचिकित्सा करना । ये मेरे 
गुरु और ये मेरे गुरु नहीं, ऐसा भेदभाव या पक्षपात रखनेवाले, अकारण ही दूसरों के 
दोष देखनेवाले, निन्दा-चुगली या विकथा करनेवाले, अपने माने हुए गुरु में दिंखाई 
देनेवाले दोषों को छंपना और दूसरे निर्दोष (पवित्र) संतों में दोष न होते हुए भी उन्हें दोषी 
सिद्ध करना, ऐसी साधकात्माएँ त्प, त्याग आदि,क्रियाकाण्ड करते हुए. भी शाज््रों में 
भगवान्‌ के कथनानुसार विशाधक हो जाती हैं, अतएवं उनके लिए संवर के स्थान आख्रव 
के स्थान बन जाते हैं ।जैसे कि आचाशांग सूत्र (श्रु. १) में भगवान्‌ ने फरमाया है - 
“जे आसवा, ते परिसवा; ने परिसचा ते आसवा ।?, ' 
इसका तात्पर्य यह है कि कई ऐसे आराधक आत्माएँ होती हैं, जिनके लिए. आस्रव 
के स्थान भी संवर के स्थान बन जाते हैं, इसके विपरीत विराधक आत्माओं के लिए संवर 
के स्थान भी आस््रव के स्थान बन जाते हैं | शीशमहल तो आख््रव का स्थान था न ? 
फिर भी भरतचक्रवर्ती के लिए वह संवर का स्थान बन गया । वह संवरभाव में चढ़ते 
हुए अनित्य-भावना में तल्लीन हो गए और वहीं के वहीं उन्हें केवलज्ञान और केवलदर्शन 
प्राप्त हो गया । जबकि 'उत्तराध्ययन सूत्र' की ८४ कथाओं में कुलबालक नामक एक 
मुनि का उदाहरण है, जिसने गुरु की घोर आशातना की, अविनीतता के कारण विय्धकभाव 
को प्राप्त किया । अतः (संवर के स्थान रूप) गुरुदेव के समागम में आमने पर भी वह 
आराधक न बन सका, अपितु (आख्रवी एवं) विराधक बनकर दुर्गति में चला गया । अतः 
देव-गुरु-धर्म की आराधनापूर्वक उपासना करके अनन्तजीब इस अगाध-संसास्समुद्र से 
तिर गये हैं, जबकि अनन्तजीव इनकी विराधना करके संसाससमुद्र में डूब गए हैं. 
प्रतिक्रमण आवश्यक' में पाँचवां श्रमणसूत्र में क्या बोलते हैं ? -...,' 
अव्भुडिओमि आयहणाए, विरओमि विशहवणाए.।? ; 
अर्थात्‌ - “मैं आय्धना के लिए उद्यत हुआ हूँ और विशाधना से विस्त हो गया हूँ। 
आशय यह है कि प्रतिदिन यह सूत्र बोला जाए तो साधक“साधिका आराधना में उद्यमवान्‌ 
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'जो खाता है, उसका पेट भरता है', इस न्याय से केवल भोजन की थाली देखने मात्र 
से भूख नहीं मिटती, भोजन का सेवन करने से ही भूख मिठेगी । इस प्रकार जो मोक्ष 
की विधिपूर्वक 3222 8685: ४ र्वक साधना करता है, उसी का कल्याण होगा । इसमें 
हमें कया लाभ हुआ ? ऐसा कमैबालों को भी भगवान्‌ ने कहा था कि साधना में 
मार्गदर्शन, प्रेरणा तथा सावधानी रखने की, अतिचारों से बचने का स्पष्ट निर्देश वीतरागदेव 
एवं निर्ग्रन्थ गुरु करते हैं, चलना और संयम में पुरुषार्थ करना तो तुम्हें ही है । अतः तुम्हें 
संसारसागर से तरना-पार उतरना है तो देवाधिदेव और निर्ग्रन्थ गुरु के बचनों पर श्रद्धा 
रखकर, उनके द्वारा बताए हुए मार्ग के अनुसार चलो, तभी तुम्हास कल्याण होगा और 
तुप्हाश कर्तृत्व देखकर परिवार, समाज और सम्ष्टि के जीव भी अपना कल्याण कर सकेंगे । 
अतः चौदह रज्जू-परिमित इस लोक में आरम्भ-परिग्रह और विषय-कषायों से 
बचानेवाला कोई होता तो (देव और गुरु की अनुपस्थिति में) बीतराग का वचन है, 
और उनके द्वार कथित आत्मधर्म (आत्महितलक्षी धर्म) है । उन पर श्रद्धा रखोगे और 
35538 सार आचरण करोगे, त्तो तिर जाओगे । बाकी साधु तो स्वयं तरे और दूसरों को तारे 
वह है, जो स्वयं डूबे और दूसरों को तारे, वह साधु नहीं होता । इस संसार में तुम चाहे 
जहाँ इृष्टिपात करो, ऐसा एक भी पदार्थ नहीं है, कि जो स्वयं डूबे और दूसरों को तार 
दे । पानी पर एक पत्ता रखा जाता है, तो वह तिरता है, किन्तु उस पत्ते पर कोई चीज 
रखी जाए तो वह चीज भले ही डूब जाये, मगर स्वयं पत्ता डूबता नहीं है। वह तो तिरता 
है, क्योंकि इसका स्वभाव (पानी पर) तिरने का है । इस जगत में ऐसे अनेक पदार्थ 
हैं, पल्‍्तु ऐसा एक भी पदार्थ नहीं है जो स्वयं डूबे और दूसरों को तारे । वैसे ही सच्चे 
साथु भी कैसे होते हैं ? जो भगवान्‌ के वचनों को सत्य मानकर उस पर श्रद्धा और 
यथाशक्ति तदनुसार आचरण करके तिर जाते हैं । | है 
. तुम्हें (संसारसागर) तिरना (पार उतरना) है न ? यदि तिरना है तो प्रभु के बचनों पर 
श्रद्धा कगे-रखो । भगवान्‌ के 4258 र॒ बचनामृत सुनानेवाले संत स्वयं उन पर श्रद्धा 
करते हैं और दूसरों की श्रद्धा सुदृढ़ करते हैं । किन्तु तुम्हारे साथ आरम्भ-समारम्भ के प्रवाह 
बहकर स्वयं का जीवन नहीं बिगाड़ते । पानी के प्रवाह में पत्ता तिरता है, वैसे सच्चा 
साधु संसारसागर तर जाता है । प्रश्न होता है - तरना तो है, पर किसको किसके माध्यम 
से तसना है और कौन (संसारसागर को) तग (पार हुआ) है ? वही बताते हैं - 
संसाये अण्णवो बुचो, जं तरंति महेसिणो । 
इस संसार को महाज्ञानियों और तत्त्व-चिंतकों ने अलग-अलग प्रकार की उपमा 
उपमित किया है । उनमें मुख्यतया संसार को सागर की उपमा दी है। जिसे 
महर्षिगण तर जाते हैं । किस माध्यम से तसते हैं ? इसके लिए “उत्तराध्ययन सूत्र 
(अ.-२३, गा.- ७३) की वह गाथा देखिए - 
थरीरम्यहु नावत्ति, जीवो दुच्चड् न्ाविओ । 
संसारो अण्णवो बुच्चो, जग तरंति महेसिणो ॥/ 
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भगवान्‌ जिस दिशा में होते, उस दिशा में 'तिक्खुत्तो” का पाठ बोलकर तीन बार वन्दन 
करते । हाँ, आपलोग उपाश्रय में हों, उस समय संत या सत्तीजी को आते हुए देखें तो 
खड़े हो जाते हैं, परन्तु उनके उपाश्रय में पदार्पण के समाचार घर में मिलें तो शायद 
ही खड़े होते हैं, क्योंकि अभी तक इत्तना उल्लास नहीं है। हाँ, तुम्हारी दुकान में कोई व्यापारी 
आ रहा हो, उस वक्‍त दूर से ही उसे आते देखकर सोफे, पर से उठकर खड़े होकर सामने 
जाओगे, हाथ मिलाओगे, और “पधारो' कहकर उसका स्वागत करोगे । फिर भले ही वह 
मत्स्थभोजी (मांसाहारी) हो, लेकिन तुम्हें धन कमाने का चांस मिलता है, वहाँ कितना 
विनय - विवेक करते हो ? कितनी नप्रता दिखाते हो ? इतना विनय या विवेक अगर 
देव और गुरु की भक्ति के बरे में आ जाए तो बेड़ापार हो जाए।4 
महाबलराजा को वनपालक धर्मघोषमुनि के पधारने की बधाई देने आया, तो उसे 
राजा ने स्वर्णमुद्राओं से तरबतर कर दिया । दे तुम्हारा छोटा बालक कहने आए कि, 
“पिताजी । पिताजी ! महासतीजी पथारी हैं ।' ऐसे. शुभ समाचार देने-आए तो उसे.खुश 
करते हो या नहीं ? वहाँ त्तो आप उसे 'बहुत अच्छा बेटा !' कहकर निपटा देते हो ! परन्तु 
कोई ऐसे समाचार देने आए कि तुम्हारे पुत्र के फ हुआ है, तो खुश-खुश हो जाओगे 
और शायद उसे पाँच या दश का नोट भी दे दोगे । तुम्हारी यह वृत्ति-प्रवृत्ति बताती है 
3 2 संसार के प्रति कितना प्रेम (रागभाव) है ? जबकि देव-गुरु-धर्म का नाम या 
सुनते ही धर्मिष्ठ आत्मा की छाती गज-गज फूल उठती है । वास्तव में धर्मनिष्ठ 
जीव देव-गुरु-धर्म के प्रति पूर्ण वफादार होता है, होना ही चाहिए । अवसर आने पर देव- 
'गुरु-धर्म के लिए अपने प्राण अर्पण करने लिए वह तैयार रहता है । उसके हृदय में देव- 
गुरु-धर्म के प्रति प्रथम स्थान होता है । वह चाहे जहाँ और चाहे जब (चाहे जैसी परिस्थिति 
में) हो, देव-गुरु-धर्म को कभी नहीं भूलता । वह देव-गुरु-धर्म का अनुरागी होता है । 
देव-गुरु-धर्म के प्रति रण प्रशस्त राग है । इनके प्रति प्रशस्त राग होने से, संसार का 
राग कट जाता है या मंद हो जाता है, क्योंकि प्रशस्त्र राग अप्रशस्त राग को काटनेवाला 
है, यह मोहनीय कर्म को शिथिल कर देता है । संक्षेप में कहें तो, देव-सुरु-धर्म के प्रति 
भ्रद्धाभवित से कर्म छिन्न-भिन्न हो जाते हैं।.,. कल 
महाबलराजा देव, गुरु और धर्म के प्रति अनुरागी हैं। वह धर्मघोष अनगार के पधारने 
का समाचार सुनकर उनके दर्शनार्थ जाने के लिए तैयार हुए । - - 
शास्त्रकार कहते हैं - ह ०. ४१788 ६० 
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धर्मघोष अनगार का पदार्पण सुनकर नगरजन:भी बड़ी संख्या में अपने-अपने घरों 
में से निकलकर उनके दर्शनार्थ पहुँचे । महावलयजा भी अपने राज-परिवार के साथ मुनिवर 
के दर्शनार्थ नामक उद्यान में पहुँचे । उनको तथा उस विशाल परिषद को: धर्मघोष 
अनगार ने दिया । भव्यजीव उस समवसरण (धर्मसभा) में वीतरागवाणी सुनने 
के लिए एकाग्रचित्त होकर बैठे हैं | मुनि के मुखारविन्द से हृदयस्पर्शी चाणी का प्रवाह 
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पाँच वर्ष तक पीहर रखना ? पली के मन में यह विचार स्फुरित हुआ कि मुझे अपने 
पति का इतने लम्बे काल तक वियोग कैसे सहन करना ? रोगी युवक को भी दुःख होता 
है, पर्तु उसे अगर रोग को जड़मूल से मिटाना हो तो अच्छा लगे या न लगे, लेकिन 
डोक्टर की आज्ञानुसार अपनी पत्नी को ५ वर्ष तक पीहर भेजना ही पड़ेगा । उसमें जरा- 
सी भी छूट नहीं चलेगी । बताओ ! इस सांसारिक बात में डॉक्टर पर कितनी श्रद्धा होती 
है ? चाहे जितना कष्ट हो, फिर भी ऐसे सांसारिक कामों में उनके जानकार लोगों के कहे 
अनुसार करना ही पड़ता है, तो अब आत्मा के लिए भी विचार करो । 

अपना आत्मा (जीव) भी भव का रोगी है। उसे भव- भ्रमण रोग नष्ट करने की चटपटी 
(आतुरता) लगी है । ऐसा वीर्योल्लास जगा है कि मैं शीघ्रातिशीघ्र भवरोग का जड़मूल से 
नाश कर दूं । इसके लिए वीतराग-प्रभु के संतरूपी डोक्टर के शरण में गया । वीतरागी 
संतों ने वीतराग-वाणीरूपी दवा दी कि ःखाणी अगत्थाण हुकामभोगा? - है 
भव्य जीवों ! संसार के ये कामभोग अनर्थ की खान के समान हैं। अगर भव (-भ्रमण) 
शेग को समूल नष्ट करना हो तो भोगों के त्यागी और त्याग के रगी बनो । अतः जो 
भवरोग से ऊब गया है, क्‍या वह संसार में खड़ा रह सकता है ? नहीं, संसार त्याग करके 
उसका तो यथाशीघ्र संयमी बनने का मन होता है । वह दीक्षा लेने को तैयार होता है, 
उस समय उसके माता-पिता, पली आदि चाहे जितना विलाप करें, रोयें, झूरें, किन्तु 
जिसे भवरोग दुःखदायी लगता है, वह सर्वज्ञ के वचन से कैसे पीछे हट सकता है ? नहीं 
करता । वह तो संसार छोड़कर ही छुटकारे का दम लेता है; वह किसी की परवाह नहीं 
करता । जैसे रोगी डोक्टर का वचन तथाउस्तु कहकर मान लेता है, वैसे ही भवरोग समूल 
नष्ट करने की इच्छावाला धर्मिष्ठ जीव भी प्रभु की आज्ञा को तथा5स्तु कहकर स्वीकास्ता 
है, और त्दनुसार चलता है, मगर पीछे नहीं हटता । 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


कई दिनों से आपको 'ज्ञाता धर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का अधिकार सुनाया 

.जा रहा है। धर्मघोष नामक स्थविर भगवान्‌ इन्धरकुम्भ नामक उद्यान में पधारे हैं। उनके 
पदार्पण के समाचार वीतशोका नगरी में वायुवेग से पहुँच गए ! महाबलयजा धर्मघोष 
अनगर के दर्शनार्थ आए । धर्मघोष अनगार महावलराजा प्रमुख विशाल परिषद को 
धर्मोपदेश देने लगे । बन्धुओं ! उपदेश तो अनेक लोग सुनते हैं, पर उसे अन्तर में तो विरले 
ही उतार पाते हैं । महाबलराजा ज्यों-ज्यों उपदेश सुनते हैं, त्यों-त्यों उनकी अन्तरात्मा में 
उल्लास बढ़ता जाता है । वह मन में विचार करते हैं - अहो भगवन्‌ ! अनन्तकाल से इस 
संसार में भ्रमण कर रहा हूँ, इसका कारण मैंने अभी तक जो जानने योग्य था, उसे नहीं 
जाना, और जो नहीं जानने योग्य था, उसे जाना । जो करने योग्य था, उसे नहीं किया 
और जो न करने योग्य था, उसे किया । मेरी आत्मा अखण्ड ज्ञान, दर्शन, सुख और 
आनन्दमय, उसमें परमात्मा बनने की (अनन्त) शक्ति है, इसे नहीं जाना । मोह के उदय 


्ज्ज्च्चज्ज्य्श्््यधट्ड:ः ८०:०९ 


एक दिन फकीर बने हुए बादशाह के मन में यह विचार स्फुरित हुआ. कि मुझे फकोर 
बने हुए १२ वर्ष पूर्ण हों गए । मगर अभी तक मुझे अपने गृहस्थजीवन क़े वैभव-विलासों 
का स्मरण तक नहीं हुआ । अतः इस बात की विशेष जांच पड़ताल के लिए, मैं, अपने 
नगर में जाऊं, नगर के व्यक्तियों को देखूं, और यह भी देखूं कि बहाँ-मुझे संसार का 
एक भी स्मरण नहीं होता न ? इस बात की भी प्रतीति करूँ कि वहाँ मुझे कोई पहचानता 
तो नहीं है न ? अतः वह फकीर अपने नगर में आए । वह प्रतिदिन'भिक्षा लेने के लिए 
* नगर में जाते हैं ! भिक्षा लाकर नगर के बाहर एक खंडहर जैसे मकान में जाकर रहते 
हैं। शगेर सूखकर लकड़ी-सा हो गया था कि नगर का एक भी मनुष्य बादशाह को 
पहचान नहीं सकता था ! एक दिन फकीर नगर में भिक्षा लेने के लिए जा रहे थे । तभी 
एक होशियार मनुष्य की दृष्टि फकीर पर पड़ी । उसने मन ही मन सोचा - “हो न.हो, यह 
अपने बादशाह हैं । इतना विशाल राज्य छोड़कर फकोरी ली है, तो अब मैं भी देखूं 
कि इनका त्याग अन्तर से है या दुनिया को दिखाने भर का है ?' इस प्रकार उसने मन 
में फुक्रीर की परीक्षा करने की ठानी । 
फकीरी में मस्त बने हुए बादशाह की की गई परीक्षा ; इस कारण बह मनुष्य 
बादशाह के पीछे पीछे चलकर खण्डहर में गया । वहाँ जाकर फकीर के चरणों में पड़कर' 
विनयपूर्वक दोनों हाथ जोड़कर-बिनती की - “साहब ! आप मेरे घर भिक्षा लेने. हेतु 
पधारना ।” बहुत विनती करने पर तब फकीर ने कहा - “आज तो,भिक्षा आ गई है, 
अब कल बात. !” दूसरे.दिन फकीर उस मनुष्य के साथ भिक्षा लेने के लिए वहाँ से चल 
पड़े । उस मनुष्य का'घर अभी आधा माइल दूर था, तब उस मनुष्य ने. एकदम. गुस्से 
होकर फकीर से कहा - “क्या तू मेरे (से रोटी लेने।के) लिए फकीर बना है ? हराम का 
खाने के लिए निकल पड़ा है ? हमारी चमड़ी टूट जाती है,-तब कहीं रोटी मिलती है । 
चला जा यहाँ से, तुझे रोटी नहीं मिलेगी ।” ऐसे कठोर शब्द -कहकर उस मनुष्य ने 
'फकीर का अपमान किया, फिरः भी फकीर ने बहुत ही मधुरता से उत्तर विह्या - अच्छा 
बेटा ! अब मैं वापस चला जाता हूँ ।” यों कहकर जरा भी खिन्न हुए बिना फंकीर 
अंपने स्थान पर आकर बैठ गए । दूसरे दिन वही मनुष्य फिर फकीर के पास आया और 
बोला - “कल मैंने आपका अविनय किया, उसके लिए मैं क्षमा मांगता हूँ ।'' फिर पुनः 
भिक्षा लेने हेतु पधारने को विनती करके कहा “आप मेरे घर पधारेंगे, तभी मैं भोजन 
करूँगा ।'"' इस पर फकीर ने कहा - “अच्छा बेटा ! मैं आऊँगा ।” यों कहकर फकीर 
उस मनुष्य के साथ भिक्षा लेने हेतु निकले । जब उसेका, घर थोड़ी-सी दूर रह गया, 
तब कल की तरह आज भो उनका अपमान करके उन्हें निकाल दिया । फिर तीसरे 
दिन अविनय के लिए माफी मांगकर फकीर को भोजन के लिए आमंत्रण दे आया । 
फकीर:पुनः भिक्षा लेने के लिए गये। ही 
आर्य: - का 
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प्राप्त कर लिया | आकाश में देवदुन्दुभि बजने लगी । कूरगडुमुनि का केवलज्ञान महोत्सव 
करने के लिए सैंकड़ो देव स्वर्ग में से नीचे उतरकर आए । यह देखकर वे तपस्वीमुनिगण 
स्तब्ध हो गए । अहो ! उग्र तप करनेवाले हम रह गए और प्रतिदिन घड़ेभर भात खानेवाले 
केवलज्ञान पा गए, कृत-कृत हो गए । कूरगडुपुनि रोज आहार करते थे, किन्तु आहार 
करने की अपेक्षा उनके म्रन में पश्चात्ताप प्रबल था । पश्चात्ताप की आग में उनके पाप 
जल गए, क्षमा तो थी ही । 

बन्धुओं ! कूर्गडुमुनि को तरह आत्मा से पश्चात्ताप करके कपायों की मन्दता 
करना । कूरगडुमुनि ने केवलज्ञान प्राप्त कर लिया, वैसे हमें भी केवलज्ञान पाना है । 
कूरगडुमुनि को दूसरे मुनियों ने कैसे-कैसे अपमानजनक शब्द कहे थे, फिर भी वे अपने 
संयमभाव से जरा भी चिचलित नहीं हुए । चाहे जैसी परिस्थिति और संयोग में समभाव 
को नहीं छोड़ना, इसीका नाम है - साधुत्व । 

'महाबलराजा ने धर्मघोषमुनि की वाणी सुनकर उनको संसार से विरक्ति हो गई 
है। ऐसा कठोर साधुजीवन अंगीकार करने के लिए उनकी आत्मा तत्पर हुई है। अब तो 
उनका मन घर जाने का भी नहीं होता, क्योंकि वैरागी के मन में एक-एक सैकंड का 
मूल्य है । श्रावक वर्षों तक साधना करके जिन कर्मो का क्षय करता है, उनसे अधिक 
कर्मो का क्षय सच्चा साधु क्षण-क्षण में कर लेता है । सर्वार्थसिद्ध विमान के देवों का 
आयुधष्य तैतीस सागरोपम का है, उनको तैतीस हजार वर्षो में आहार की इच्छा होती है, 
फिर भी उनका (इतने वर्षों त्तक निराहार रुना) तप नहीं कहलाता । कर्मों का अत्याधिक 
निर्जरा तो साधुजीवन में होती है। ऐसी सच्ची समझ (सम्यग्हृष्टि) पूर्वक महाबलराजा ने 
धर्मघोष अनगार से कहा - “भगवन्‌ ! में अपने (गृहस्थाश्रमपक्षीय पुत्र) बलभद्रकुमार 
को राजगद्दी सींपकर, मेरे छह मित्रों को पूछकर आपके पास आईती दीक्षा लेना चाहता 
हूँ ।” यह सुनकर धर्मघोषमुनि ने कहा - “राजन्‌ ! आपको जैसा सुख हो, बेसा करो, 
किन्तु सत्कार्य में विलम्ब मत करे ।” अब महाबलराजा अपने महल में जायेंगे । अपने 
पुत्र को राजगद्दी पर बिठाकर अपने मित्रों से दीक्षा के सम्बन्ध में घात करेंगे, इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । 


भ्रीकृष्णजी द्वारा रक्रिसिणी को दिया गया पटरानी का पद ४ सत्यभामा कृष्ण 
वासुदेव की प्रिय पटरानी थी तथा सती (पतिद्वता) थी, उसका रूप अनुपम था । रूप 
के साथ ही उसे अपने रूप का गर्व भी था । जबकि रुक्मिणी में सत्यभामा व्ही अपेक्षा 
विशिष्ट रूप था । रूप के साथ ही उसमें विनय, नम्नता, मूदुता, सरलता आदि गुणों की 
भी विशेषता थी । इसलिए कृष्ण ने उसे मुख्य पटरानी का पद्‌ दिया । रुविमिणी ने कहा 
- “नाथ ! मुझे यह पद नहीं चाहिए । आप मेरी बड़ी बहन को मुख्य पटानी का पद दें ।"४ 
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क्रोध नहीं करना है । यों वह फकीर कसौदी आने पर अपने निर्णय में हृढ़ रहे, तो; उनका 
प्रभाव बूसरे पर भी पड़ा। |. 

जैनमुनियों का त्याग तो बहुत ही कठिन है । 2223/% 5 के कानून भी कठोर हैं। 
उनका यथार्थ रूप से पालन करनेवाला साधु जो कुछ कहता ४५५७७ ८ पर अवश्य 
प्रभाव पड़ता है| धर्मघोष 3 80880 नामक उद्यान में पधारे हैं । दर्शन, वन्दन 
और वाणी का लाभ लेने हेतु महाबलराजा और उनके छह मित्र तथा बीतशोका नगरी 
के प्रजाजन आए हैं। जिस राज्य के राजा धर्मिष्ठ होता है, उसकी प्रजा भी .धर्मिष्ठ होती 
है। धर्मसभा में सभी एकाग्रचित्त होकर धर्मघोष अनगार का.प्रवचन सुन रहे हैं। उनकी 
अमृतवाणी किसके हृदय में आरपार उतरेगी, यह यथावसर कहा जाएगा । 


'( प्रशुम्नकुमार का चरित्र ) 

आज से मेँ प्रद्युम्नकुमार का चरित्र शुरू कर रही हूँ। प्रद्युम्नकुमार मोक्षगामी जीव 
हैं। उनके जीवन से बहुत कुछ जानने की तथा आचरण करने की प्रेरणा मिलेगी आप 
सब शान्ति से सुनिए । 

प्रद्युम्नकुमार कोई सामान्य मानव नहीं थे । वह त्रिखण्डाधिपति कृष्ण वासुदेव का 
लाडला पुत्र था । उसका चरित्र जानने योग्य है । उसमें आगे बहुत ही रसप्रद “बातें 
आएँगो । उसका चरित्र कहा जाए, उसके विषय में सर्वप्रथम तो यह जानना आवश्यक 
है| कि उसका जन्म किस नगरी में हुआ था ? उसके माता-पिता कौन थे ? ५ 

सोरठ जनपद में नगरी द्वारिका रे, द्वादशयोजन' लम्गी विस्तार रे 
सुरर्ण का कोट, रतनका कांगुरा रे, सुरपुर की औपम सूत्र मंझार रे । 
ता तुम सुन ज़ो, प्रय॒ुम्तकुमार का - चरित्र ,सुहावना, (३) ॥। 

सोरठ देश में द्वारिका नाम की नगरी थी.। वह द्वारिका नगरी १९ योजन लम्बी और 
नौ योजन चौड़ी थी .। इस समय जो द्वारिका नगरी है, उसकी यह,बात नहीं है । किन्तु 
जब अर्टनिमिनाथ भगवान्‌ इस भूमण्डल पर विचरण कर रहे थे, और त्रिखण्डाधिपति 
श्रीकृष्ण वासुदेव ने द्वारिका नगरी बसाईं थी । उस समय इस द्वारिका नगरी की रौनक 
ही अलग थी । त्रिखण्डाधिपति श्रीकृष्ण वासुदेव के ऐसे प्रबल पुण्य थे कि कुबेर आदि 
देवों ने एक रात्रि में द्वारिका नगरी का निर्माण किया था । उस द्वारिकां नंगरी के सोने 
के कोट और रल के कंगुरे थे । ऐसा मालूम होता था मानो इन्द्रपुरी हो । पृथ्वी पर मानो 
अमरावती (स्वर्गपुरी) उतर आईं हो । ऐसी बह द्वारिका नगरी इन्द्रपुरी के समान सुशोभित 
हो रही थी । वंहाँ न्‍्याय-नीति सम्पन्न श्रीकृष्ण वासुदेव की आन (आज्ञा) प्रवृत्ते थी । सोलह 
हजार मुकुटबद्ध राजा उनके 'आज्ञानुवर्ती थे । श्रीकृष्ण' वासुदेव के ऐसे प्रबल पुण्य थे 
कि तीन-तीन खण्ड में उनका अखण्ड प्रभाव पड़ता था। उनकी आज्ञा का अनादर करने 
में कोई भी समर्थ नहीं था... ८+ *« 0 है 
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असत्य बन गया सत्य $ पति को बात सुनकर सत्यभामा विचार करने लगी - 
'अहो ! मैंने तो ईर्ष्यावश माया करके झूठी बात कही, किन्तु पतिदेव ने तो मेरी बात सच्ची 
मानकर मुझे कहा - तेरे एक प्रभावशाली पुत्र होगा । अतः अब असत्य कथन भी सत्य 
हो जाएगा । क्‍योंकि इनका वचन कभी असत्य नहीं होता, मुझे इसको पं प्रतीति 
है।' अतएव सत्यभामा अत्यन्त खुश हो गई । कारण यह है कि महिलाओं को पुत्र॒जन्म 
'की बात बहुत अच्छी लगती है | फिर यहाँ तो खोटी वात भी खरी होने जा रही थी, इसलिए 
आनन्द का क्‍या पूछना ? सत्यभामा को कृष्णजी के इस वचन पर श्रद्धा थी । कुदरत 
का योग ऐसा बना कि वह गर्भवती हो गई ! अब तो रुक्मिणी और सत्यभामा दोनों 
गर्भवती हो गई । अतः सत्यभामा के आनन्द का पार नहीं है । परन्तु रुक्मिणी को नीची 
दिखाने के लिए कौन-सा रास्ता लूँ कि वह (रुक्मिणी) ग्रे-गोकर हाथ मलती रह जाए 
और श्रीकृष्णजी उसके सामने भी न देखे । ऐसे कुविचार कर रही है । बहुत सोचने के 
बाद उसे एक उपाय सूझा । वह क्‍या ? थे 
आई सत्यभामा यक्षिमणी पास में रे, बैठे हरि हलघर तिद्दों ठोढ रे । 
भोली बाई सुण मोरी वारता, लेवां (करां) आपां आपस में होड़ रे ॥... भ्रोता... 

रुक्रिमणी के साथ सत्यभामा ने किया करार $ एक दिन सत्यभामा रुक्मिणी के 
महल में आई । रुक्मिणी तो अत्यन्त सरल थी । सत्यभामा को अपने महल में आती 
हुईं देखकर प्रसन्न हुई । जिसके मन में ईर्ष्या या माया-कपट नहीं होता, उसे तो सभी 
अच्छे दिखाई देते हैं । रूक्मिणी ने सत्यभामा का खूब सत्कार किया । दोनों बहनें प्रेम 
से साथ में बेठों । कृष्णणी और बलरामजी भी वहाँ बेठे थे । सत्यभामा ने बात छेड़ी - 
“देखो बहन ! हम दोनों गर्भवती हैं । अतः मुझे एक बात सूझी है कि अपने दोनों एक 
होड़ (शर्त) लगाएँ ।”” रुक्मिणी ने पूछा - “किस बात की होड़ ?” तब सत्यभामा ने 
कहा - “बहन ! अगर प्रभुकृपा से पहले तुम्हारे पुत्र हो जाए और उसका विवाह पहले 
हो, तो विवाह के प्रसंग पर में अपने मस्तक के बाल उतारकर तुझे दे दूंगी, इतना ही 
नहीं, तुम्हें वे बाल पैर के नीचे दुबाकर कुचलना है। और यदि मेरा पुण्य प्रवल हो, और 
मेरे (तुम से) पहले पुत्र हो जाए, और उसका विवाह पहले हो जाए, तो तुम अपने मस्तक 
के बाल उताकर मुझे दे देना, और उन बालों को में अपने पैर के नीचे दबाकर 
कुचलूंगी ।” यह सुनकर रुक्मिणी ने कहा - “अच्छा, मेरी बड़ी बहन, जिसमें तुम राजी, 
उसमें में राजी हूँ ।”' यों कहकर सत्यभामा को शर्त का रुक्मिणी ने स्वीकार किया । 
सत्यभामा अत्यन्त खुश हो गई । कृष्ण और बलराम भी वहीं बैठे थे । उन्हें सत्यभामा 
ने कहा - “देखिए, हम दोनों बहनों ने ऐसी शर्त की है । इसके आप दोनों साक्षी हैं ।' 
तब श्रीकृष्णजी और बलरामजी ने कहा - “बहुत अच्छा ! हमें तुम दोनों का विवाद देखने 
में मजा आएगा । हम दोनों तुम्हारी इस शर्त के साक्षी हैं |” 

बन्धुओं ! ईर्ष्या क्या नहीं करती ? दोनों भाई सत्यभामा की ऐसी शर्त पर हंसने 
लगे । स्त्री का स्वभाव कैसा ईरप्यालु होता है ? अभी तो उन दोनों के गर्भ को दो महीने 
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कोई भी रानियाँ उन्हें याद नहीं आती थीं । यही कारण था कि श्रीकृष्ण (रुक्मिणी के 
सिवाय) दूसरी रानियों के महलों में. कम जाते थे, इस कारण सत्यभामा को रुक्मिणी 
के प्रति बहुत ही ईर्ष्या रहा करती -थी । 

रुक्रिमणी को सुखी देखकर सत्यभामा के ,दिल में लगी ईर्ष्या की, आग ४ 
श्रीकृष्ण का रुक्मिणी के प्रति अत्यन्त प्रेम बढ़ गया . अतएव रुक्मिणी सुखसागर 
में मग्न रहने लगी । रुक्मिणी को ज्यों-ज्यों सुख-सागर में नहाती देखती, 
त्यों-त्यों सत्यभामा दुःख के दावानल में, जलतो रहती थीं । 'हाय ! यह मेरे से छोटी होने 
पर भी श्रीकृष्ण उसे मानते हैं,.उसे अधिक पूछते हैं:। में बड़ी हूँ, फिर भी श्रीकृष्ण 
मेरे सामने तक भी नहीं देखते । अतः रुक्मिणी किसी मुसीबत में आ पड़े तो मैं 
श्रीकृष्ण की प्रिय बन सकती हूँ ।” ऐसा सोचकर सत्यभामा, रुक्मिणी का बुरा 
चिन्तन करने लगी । उसे नीचा दिखाने के लिए कोई न कोई .उपाय ढूंढने लगी । इसी 
बीच क्‍या वनाव बनता है ? - 


रानी रुक्रिमाणी ने देखा सूर्य का स्वप्न --_' 
रानी रुक्षिमणी सूती हरि-सेज में, देखा सपने में दिव्य दिनन्द रे, 
सुपना संभलाया पति को पदूमणी रे, हर्षोचित फरमावे गोविन्द रे ॥ -.,भोता: 


दिन रात्रि में रुक्मिणी सुखशब्या में सो रही थी । उस समय अर्धनिद्रित और 
अर्धजागृत्त अवस्था में उसने स्वप्म देखा । स्व॒प्त में उसने एक तेजस्वी सूर्य -देखा । उस 
समय एक महधिक देव महाशुक्र देवलोग से च्यवकर रुक्मिणी की कुक्षि में अवतरित 
हुआ । स्वत देखकर रुविमणी जागृत हुई और धर्माराधना करने लगी । प्रभात होते ही 
कृष्णवासुदेव के पास.जाकर उसने विनयपूर्वक कहा - “स्वामीनाथ ! आज रात्रि के 
अन्तिम प्रहर में मैंने एक तेजस्वी सूर्य को स्वप्म में देखा ।” यह सुनकर श्रीकृष्ण ,बासुदेव 
को बहुत प्रसन्नता हुई । उन्होंने स्वप्नशास्त्र तथा बुद्धि से विचार कर कहा - “देवी ! 
तुम्हारे स्वप्न की बात सुनी । उस पर से मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि तुम सूर्य के समान 
तेजस्वी, अत्यन्त पराक्रमी और मोक्षगामी एक पुत्र की माता बनोगी । और बह पुत्र छप्पन 
कोटि यादवों में मुकुट समान (सर्वोपरि) होगा । वह अपने समस्त यादवकुल में 
'कलश के समान होगा । सचमुच ऐसे पवित्र पुत्र को माँ बनकर तू भाग्यशालिनी 
होगी ।” पति के मुख से इस प्रकार स्वनफल की बात सुनकर रानी रुक्मिणी अत्यन्त 
आनन्दित हुई । श्रीकृष्ण वासुदेव के वचन पर उसे अत्यन्त श्रद्धा.थी । इधर रुक्मिणी 
के आनन्द का कोई पार नहीं, उधर सत्यभामा रुक्मिणी का सुख देखकर ईर्ष्या की आग 
में जल जाती है । अब रुक्मिणी को ऐसा सुस्वण आया, यह बात सत्यभामा जब जानेगी. 
तब उसके- मन में क्‍या होगा 2, इसका भाव यधावसर कहा जाएगा । 


--. दाफज्च्ज्य्ास्ण्ण्ख्क्ट्ड्कस्य्स्ख्खड 


(श्रवण बुधवार 
(रु 
आध्यात्मिक एवं ओऔलिक ज्ञान में अन्तर 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्तकरुणा के सागर, शास्त्रकार भगवान्‌ ने परम पुरुषार्थ करके घातिकर्मों का 
क्षय करके केवलज्ञान रूपी दीपक प्रकट किया । जगत्‌ में ज्ञान तो बहुत अधिक है । 
ज्ञान-प्राप्ति के लिए पुरुषार्थ भी बहुत होता है, पर्तु बह भौतिक ज्ञान है। आध्यात्मिक 
ज्ञान के समक्ष भौतिक ज्ञान का कुछ भी महत्त्व नहीं है, क्योंकि भौतिक ज्ञान से भौतिक 
सुख की प्राप्ति हो सकती है, किन्तु आत्मिक सुख उससे नहीं मिलता; न ही उससे 
आत्मा कर्मों से मुक्त हो सकता है ) जबकि आत्मा को सम्यगूज्ञान की प्राप्ति होती है, 
तब ज्ञान सच्चा कहलाता है । 
बन्धुओं ! भोतिक ज्ञान और आध्यात्मिक ज्ञान में बहुत बड़ा अन्तर है । भौतिक 
ज्ञान भले ही तुम्हें आकाश में उड़ा सकता है, पानी पर चला सकता है, सुख के साधनों 
की प्राप्ति कर सकता है एवं इस लोक में प्रशंसा का पात्र बना दे, किन्तु वह ज्ञान 
चिस्स्थायी नहीं है । इस शरीर के छूटते हो वह ज्ञान विशेषत: चला जाता है| वह ज्ञान 
परलोक में सहायक नहीं होता । जबकि आध्यात्मिक ज्ञान अन्ञानरूपी अन्धकार का नाश 
करता है । कपायों से मुचत कराता है। पापों को जड़मूल से उखेड़ डालता है और आत्मा 
को चिस्स्थायी आनन्द और सुखशान्ति प्रदान करता है । यह शरीर तो यहीं रह जाता 
है, किन्तु आत्मा यदि सम्यकृत्व का वमन न करें तो यह ज्ञान आत्मा के साथ ही साथ 
रहता है । जन्म-जन्म (यानी ६६ सागर जाझेर) तक साथ रहकर संसाररूपी विपय॑ 
अदवी में से जीब का पार कराकर अन्तिम ध्येय - मोक्ष की प्राप्त कसता है । इसलिए 
आध्यात्मिक ज्ञान कल्याणकारी है | इसी कारण ज्ञानीपुरुष कहते हैं - 
“न ज्ञानतुल्य: किल कल्पवृक्षो, न 20072: कामधेनु: । 
न ज्ञानतुल्य: किल कामकुम्भो, ज्ञानेन एमणि रत्नतुल्य: (7 
ज्ञान ऋल्पवृक्ष से भी अधिक फलप्रदायक है, कामधेनु से भी अधिक ९४8 तप्रदाता 
है, कामकुम्भ भी आत्मिक ज्ञान की तुलना नहीं कर सकता । मनवांछित फल देने 
चिन्तामणिरल आत्मिक ज्ञान के आगे किसी गणना में नहीं है। अरे ! अधिक तो क्‍या 
कहूँ ! हजाएं सूर्य और हजायें चन्द्रमा नेत्ररहित मनुष्य के लिए निरर्थक है। पस्तु उस अन्धे 
मनुष्य को आत्ज्ञान प्राप्त हो जाय तो उसका अन्तर दिव्य प्रकाश से जगमगा 
है । 'आवश्यक निर्युक्ति' में भी कहा है - क 
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निणवयणे अणुरत्ता, निणवयणं जे करेंति भावेण-। 
अमलर असंकिलिट्टा, वे होंति परित्तरंसारी ॥/ - उत्तर, ३६/२६४ 
जो जिनवचन अर्थात्‌ आगर्मो पर अनुरक्त-श्रद्धा विश्वास.रखनेवाले हैं,.और जो. 
जिनवचन (आगम) के अनुसार भावपूर्वक क्रियानुष्ठान करते हैं, वे,मिथ्यात्व वादिमल से 
और रगादि बलेशों से रहित होने से नवीन कर्मो का बन्धन नहीं करते; सत्रागत कर्मों 
की निर्जगा करके अल्प संसारी होकर शीघ्र ही मोक्ष चले जाते हैं । तात्पर्य यह है क्ि जो. 
जिनवचन पर ६ ४ रक्‍त हो जाता है, एकतार हो जाता है, जैसे दूध में शक्कर मिलकर 
एकमेक हो जाती है, वैसे ही जिनवचन में अनुरक्त बने हुए जीव के कर्म नष्ट हुए बिना 
नहीं रहते । अतः जिनवचन पर श्रद्धा करे । ज्ञानीपुरुप कहते हैं - _..,. 
“ज॑ सक़ूँ क॑ कीरेड, जँ.न सक़ुड, तयम्मि सद्ृृहणा;। , 
सद्दहमाणो. जीचो, वच्चड अययगर ठाण॑ 77 - 
जिसका आचरण हो सके, उसका आचरण करना चाहिए और जिसका आचरण न 
हो न सके, उस पर श्रद्धा रखनी चाहिए! श्रद्धा करता हुआ (अ्रद्धावान).जीव जन्म, जय 
और मरण से रहित होकर अजर-अमर स्थान (मोक्ष) को प्राप्त कर.लेता है। जिनवचन पर 
अ्रद्धा-निष्ठा रखने से ज्ञानांदि का आचरण करके जीव मुक्ति का अधिकारी बनताहै | 
बन्धुओं ! अधिक तो क्या कहूँ ! भगवान्‌ पार्श्नाथ के जीव ने लक्कड़ में जलते हुए 
नाग-नागिन युगल को एकमात्र नवकारमंत्र सुनाया, उसके प्रभाव से वे दोनों जीव 
देवलोक में गए । नवकारमंत्र में कितनी शक्ति है, उसका कितना प्रभाव है ? इतनी 
ताकत है कि नवकारमंत्र के मीठे मधुर शब्द देवगति में पहुँचा देते हैं. ! नवकारमंत्र के 
प्रभाव से जलते हुए नागयुगल मरकर देवलोक में जाते हैं, और" धरणेन्ध-पद्मावती 
बन गए । नवकारमंत्र वीतरागता का मंत्र है । इसमें अरिहंत और सिद्ध ये .दो. पूर्ण 
चीतरागदेव हैं, तथा आचार्य, उपाध्याय और साधु, ये।तीन वीतरागता के पथ-पर 
उत्तरोत्तर आरोहण करनेवाले गुरु (पद) हैं। इस मंत्र में अन्तिम पद “नमो लोएसच्च 
राह्रूण्! है। इस पद में ढाई द्वीपयत लोक में जितने साधु-साध्वी हैं,,उन सबको हमारा 
नमस्कार हो जाता है । के पी हम पक 
साधु का अर्थ क्या हैं ? जो मोक्ष को साधे, वह साधु है । अर्थात्‌ जो स्वयं मोक्ष की 
साधना करे और दूसरों को मोक्षमार्ग (ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप) की साधना करावे बह साधु 
है। पस्तु तुम्हारी दृष्टि में साधु कौन ? जो तुम्हें धव दिला हा, पैसा कमाने के लिए व्यापार 
की सिद्धि बता दे या कर दे, अथवा जो संसार-सुख का मार्ग बताए, बह साधु है। क्‍यों 
प्रायः बही साधु है न ? ज्ञानीपुरुष कहते हैं .- ““बेसा व्यक्ति साधु नहीं. है । जो केवल 
मोक्ष की साधना करे, करावे तथा करते हुए की अनुमोदना करे, वही वास्तव में साधु है।' 
आज बहुत से वुद्धिजीवी लोग ऐसा तर्क कखते हैं कि मोक्ष को साधे, चह साधु; 
.... इसमें साधक ने अपने ही स्वार्थ की सिद्धि की न? उसमें हमारा क्या (भला) हुआ ? 


ता 


में तो प्रतिसमय देखरेख रखनी पड़ती है न ? चार ज्ञान और चौदह पूर्व के ज्ञाता भगवान्‌ 
के पशिष्य गौतम गणधर जैसे पवित्र पुरपा को भगवान्‌ ने क्‍या कहा था ? 
“समयंगोयम / मा पमाणए - "हे ! समयमात्र भी प्रमाद मत करो ।” 

कर्म के साथ युद्ध के लिए निकले महाबलवानू्‌ योद्धा को भी भगवान्‌ महावीर ने 
जहाँ ऐसी सूचना की, वहाँ प्रमाद के बिछोने में सोये हुए की क्या बात करनी ? यह 
सूत्र भगवान्‌ ने सिर्फ गौतमस्वामी को ही कहा है, ऐसा नहीं है, किन्तु हम सब पर यह 
लागू पड़ता है । जैसे एक घर में चार बहुएँ हों, वहाँ सासू बड़ी बहू को उद्देश करके चेताती 
हो तो दूसरी तीन बहुए भी चतुर हो तो वे समझ जाती हैं कि हमारी जेठानी तीनों इतनी 
चतुर, गंभीर और होशियार हैं, फिर भी सासूजी इन्हें चेताती हैं तो हमें भी समझ लेना 
चाहिए । इसी प्रकार भगवान्‌ ने १४ हजार साधुवर्ग के बीच में गौतमस्वामी को 
चेतावनी दी है, तब छोटे साथु-साध्वी भी समझ जाते हैं । जातिवान्‌ घोड़े को केवल 
चाबुक ही दिखाना बस होता है, उसे मारने की जरूरत नहीं होती । कहावत है - तेजी 
को केवल एक चेतावनी ही बस है,' चाबुक तो गथे के लिए होते हैं । तुम सब तो मेरे 
वीतग़ग प्रभु के तेजस्वी, जातिवान्‌ श्रावक हो न ? मुझे तुम्हें बारबार कहने की जरूरत 
है क्या ? एक बार कहूँ तब तुम्हें समझ जाना है ! इस मानवजीवन का एक अमूल्य क्षण 
प्रमाद में व्यतीत करते हैं तो हम कितनी अमूल्य अवसर खो देते हैं ? इतना सूत्र भलीभांति 
समझ में आ जाए, तो आत्मा जागृत हो जाय । कहावत है - 

“जागृति जितना जीवन, और प्रमाद जितना पतन । 
सावधानी इतनी सलामती और गफलत इतनी गलती ॥! 

, आज तो आप गफलत की गाड़ी में बैठे हुए हैं। अगर जागृत नहीं होंगे, तो आपका 
क्या होगा ?,जिसका उपादान शुद्ध होता है, अन्तर में वैठा हुआ चेतनदेव जागृत्त होता 
है, वह एक चेतावनी में चकोर बनकर चल देता है । 

एक बार-सोमचन्द्र नामक राजा की रानी राजा के मस्तक में (बालों में) कंधी कर 
रही थी । उस समय वह जोर से चिल्लाकर बोल उठी - “महाराजा ! दूत आ गया है ।" 
यह सुनकर ग़जा चौंककर सोचने लगे - 'अहो ! यह तो राजमहल है, उसमें भी यह मेरा 
अन्तःपुर है। यहाँ तो मेरा भी कोई मनुष्य बिना आज्ञा के प्रवेश नहीं कर सकता । 
पथ फिर:दूसरे राज्य का राजदूत मेरी आज्ञा के बिना, किसी प्रकार की सूचना दिये बिना 
यदि मेरे अन्तःपुर में प्रविष्ट हो जाय तो मेरी राज्यसत्ता ही खत्म हो जाए ।' राजा ने चारों 
ओर इृष्टिपात किया तो कोई दूत नजर नहीं आया । अतः राजा ने कहा - “रनोजी ! क्‍या 
तुम मेरी मजाक कर रही हो ?”' रानी ने कहा - “नहीं, स्वामीनाथ ! क्या आपकी मजाक 

से की जा सकती है ?” इस पर राजा ने कहा - “तो फिर कोई दूत मुझे क्‍यों नहीं 
दिखाई देता 2?" रानी बोली - “आपको नहीं दिखाई देता, पर में देख रही हूँ।' यों कहकर 
उनके (ग्जा के) मस्तक में से एक सफेद केश तोड़कर बत्ताते हुए रानी ने कहा - “देखिए, 
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यह शरीर नौका है और जीव (आत्मा) इस नौका को चलानेवांला नाविक है । संसाः 
को सागर कहा है, जिसे पार करके आगे जानेवाले महर्षिंगण हैं। नौका (शरीररूपी) सामः 
को तरने (पार करने) का अमोघ साधन है । सामनेवाले किनारे नहीं पहुँचे;-वहाँ तक इसकी 
महत्ता है, इसका सहारा लेना आवश्यक है । तुम जिस समुद्र को देखते हो, वह तो द्रव्य 
समुद्र है, संसार भाव-समुद्र है । द्रव्य-समुद्र कितना लम्बा, कितना चौड़ा और कितना 
गहरा है ? कदाचित- इसका माप निकाला जा सकता है; किन्तु इस भाव-समुद्र का कोई 
माप नहीं निकाला जा सकता । वह अमाप है, अपरिमेय है । नौका भी समुद्र पर रहे तो 
तिर सकती है, परन्तु नौका में अगर समुद्र (आस्तव जल) प्रविष्ट हो जाय तो/नौका तिरेगी 
या डूब ही जाएगी ? नौका सागर पर रहे तो वह तिर सकती है, किन्तु यदि सागर नौका 
में प्रविष्ट हो जाए तो नौका डूब जाएगी । 7 25 हम छत 5 5 के हे: 

अब भलीभांति समझ लो, इस मानव-देहरूपी नौका द्वारा संसारसागर के सामनेवाले 
किनारे तक पहुँचा जा सकता है। इसी कारण से मानव-देह का महत्त्व हैं । समझ लो, 
अच्छी तरह-संसार में देह रहे तो कोई हर्ज नहीं है, किन्तु देह में संसार नहीं रहना चाहिए। 
मानव-देह में मोक्ष प्राप्त करने की शक्ति है, इसी कारण इसका महत्त्व है । मुक्त प्राप्त 
हो जाए, फिर यह शरीर भाररूप है, त्याज्य है । मुक्ति नहीं मिले, वहाँ तक इसका आभार 
मानना हैं । देवानुप्रियों ! तुम्हें संसारसागर को तिरने का अमूल्य अवसर और साधन 
मिला है | ध्यान रखना । धर्मस्थान में धर्मगुरुओं के पास आओ तब वासना 'और विकार 
(विपय-वासना और कपायादि बिकार) छोड़कर आना । अगर तुम्हारे जीवन में विषय- 
विकारों का पानी प्रविष्ट हो गया तो समझ लो नौका डूब जाएगी 4 अज्ञानी जीव 
धर्मस्थानक में भी भौतिक सुख की भीख मांगता है। उन्हें ध्यान ही नहीं है कि हम क्‍या 
मांग रहे हैं ? वास्तव में देवाधिदेवों और धर्मगुरुओं से क्या मांगना है ? कहा भी है - 

“कृपालु देव ! मारी वासना निवारजो, भूला पद़ेलाने पंथ बतावजो, ।” 
भगवन्‌ ) अनन्तकाल से भव-भव में भटककर मैं हैरान हो गया हूँ । अब में तेरे मार्ग 
पर चढ़ा हूँ । प्रभो ! अब मेरी दुष्ट वासनाओं को. दूर करना । भव-भव में मार्ग भूले हुए 
मुझको. यथार्थ मार्ग पर चढ़ाना और (आपकी कृपा से) मेरे कपाय मंद हों, बस इतना, 
ही मुझे चाहिए । अब सु दुस री कोई इच्छा या आकांक्षा नहीं है। जिसे भवरोग नष्ट करने 
को लगन लंगी है, वह चाहे जितनी कठिन साधना हो, तो भी उसका पालन करे में 
कदापि पीछे नहीं हटता । तुममें अभी भवरोग को मिटाने की जागृति नहीं आईं । किन्तु 
सांसारिक काम के लिए तुम कितना त्याग करते हो ? गहराई से सोचो । एक दृष्टान्त द्वारा 
इसे समझाती हूँ - हक आर 

एक जवान लड़के को धातुक्षय का ग्रेयण लग गया । डोक्‍्टर को बताया तो डोक्टर 
ने उसके पिता से कहा - “अगर तुम्हारे पुत्र के रोग 7") « से मिटाना हो तो इसकी 
पली को पाँच वर्ष तक उसके पीहूए यह _. -'का पली रोई, माँ-बाप 
शोयें । उनके मन में विचार:आए*” 5 $. महीने हुए हैं; फिर इसे 


हल 


के होते हुए भी तुझे अपने सुख को तिलांजलि देनी है ? पस्तु धर्म को समझनेवाली 
महिला पत्ति का 5० हित हो, यही चाहती है । उद्धत युवक कहो तरह अगर रानी का 
जीवन होता तो राजा को वह दूत आया, ऐसा न कहती । परन्तु रनी समझती थी कि 
घर्मरूपी जहाज अनायास ही मिला है, फिर भी डूब जाए तो जीवन घूल-समान वन जाता 
है | डूबते हुए को देखनेवाले का जीवन भी धूल के समान है । डूबते हुए मनुष्य को देखते 
हुए भी अगर किनारे खड़ा हुआ मानव उसे बचाए नहीं, तो मानवता नहीं कहलाती । 
बस्तुत: जो डूब गया, वह तो उसकी मौत आईं और मर गया, किन्तु डूबते हुए को 
देखनेवाला (तैराक) भी लोगों के द्वारा दिये गये उपालम्भ से बिना मौत ही मर जाता है। 
यह उसकी ४०7४ 9९४॥॥ (नैतिक मृत्यु) है । इसी प्रकार जो मनुष्य ऐसे उत्तम धर्म को 
पाकर भी धर्माचरण नहीं करता, विषय-कपायों को नहीं छोड़ता, वह तो संसारसागर में 
डूबनेवाला है । किन्तु किनारे खड़े हुए के समान धर्माचरण करनेवाला मानव, जो (कोई) 
संसार में डूबने के मार्ग पर चढ़ गया हो, उसे स्गवधान करके सही भार्ग पर नहीं चढाये 
तो कहना होगा, वह अभी तक धर्म के स्वरूप को यथार्थ रूप से समझा नहीं है ! इस 
इृष्टि से देखें तो रानी स्वयं धर्म को भलीभांति समझी हुई है । इसलिए अपने पति को 
डूबने से बचाने के लिए कहती है - “दूत आया है ।' वर्तमान युग की कोई नारी अपने 
पति के मस्तक पर सफेद बाल देखकर चेताती है क्या ? इस समय नहीं चेताऊँगी तो 
'परभव, में इनका (पति क्का)क्या होगा ? कया ऐसा शुभ विचार किसी (महिला) को आता 
है ? कदाचित्‌ कोई पतली अपने प्रति को चेतावे कि स्वामीनाथ ! अब चेतो । चेतने की 
नोटिस आंगई है | तो, सा सी अपितु तुम क्‍यों नहीं चेतते ? क्या यह 
किक 


मंमयाती हें। 


हा 


वे मुनि त्रैमासिक, द्विमासिक और मासिक उपबासवाले तपस्वियों के पास गए । सभी 
तपस्वी मुनिवर कूरगडुमुनि के प्रति घृणा करने लगे - “अरे खाउधरा !. तुम्हें आज महान्‌ 
पर्व के दिन भी खाते हुए शर्म नहीं आती ?' यों कहकर सभी थू-थू करने लगे, फिर 
भी कूरगडुमुनि के मन में जस-सा भी ऐसा विचार नहीं आया कि ये सब तपश्चर्या 
करके मेरे पर इतना क्रोध करते हैं, इनका इस प्रकार के वर्ताव से कैसे कल्याण होना 
है ? मेरे खाने के भात में इन्होंने थूक दिया, यह इनकी कैसी रीति है ? ऐसा विचार 
बिलकुल नहीं आया । बल्कि मन में ऐसा विचार आया कि 'अहो ! मैं-तो सुस्त बैल 
'की अपेक्षा भी खराब हूँ। सुस्त बैल को एक चाबुक मारने पर थोड़ी देर तो ठीक चलता 
है, पस्न्‍तु मेरे बुजुर्ग (बड़े) संत मुझे तप करने के लिए बार-वार चेतावनी देते हैं, फिर भी 
में ऐसा ढीठ हूँ कि ऐसे पवित्र दिन में भी उपवास नहों करता, नहीं कर पाता.। यह मेरी 
भारी भूल है। दूसरे, मेंने उन्हें थूकने के लिए- भाजन सामने लाकर नहीं रखा, तभी तो 
उन्हें मेरे पात्र में थूकना पड़ा न ?! थों उन्हें अत्यन्त पश्चात्ताप हुआ ।.. + :,- 
अन्त में भात का पात्र लेकर कूरगडुमुनि आहार करने हेतु बैठते हैं । तभी एक मुनि 
उनकी बाँह पकड़कर कहते हैं - “अरे निर्लज्ज ! तेरे में कुछ शर्म है या नहीं ?" इस समय 
भी कूरगडुमुनि ने विचार किया कि ' मेरे बुजुर्ग मुनियों की मेरे पर कितनी कृपा है ? मुझे 
इतना समझाया, फिर भी मैं नहीं समझा, तब मेरा हाथ पकड़कर मुझे तप में प्रवृत्त करने 
के लिए मेहनत करते हैं ! किन्तु. मेरी आत्मा कितनी बेशर्म है कि मेरे महान. बुजुर्ग साधु 
चार, तीन, दो और एक महीने के उपवास करते हैं, में उन महान तपरिवयों ,की तप: 
देखकर भी तप में में विर्योल्लासवाला नहीं होता । वास्तव में, जो इशारे से समझ जाता 
है, वह मानव है, जो बड़ी लाठी से समझता है, वह ढ़ोर है, और जो. बड़ी लाठी से. भी 
नहीं समझता, वह ढोर से भी कठोर दिल-का है | तप के बिना कर्मों का क्षय ज़हीं हो 
सकता । फिर भी में (बाह्य) तप नहीं कर सकता । यह मेरी सबसे बड़ी ख़ामी है । 
मैं पशु से भी गया. बीता हूँ । में नहीं समझा इसी कारण इन तपस्वीराज को कष्ट 
करके यहाँ आना पड़ा न ? मैंने उनकी कितनी आशातना कर दी ? मैंने पूर्वजन्म में कैसे 
कर्म. किए होंगे कि में तप नहीं कर सकता ।' यों -भात-खाते-खाते वह मुनि पश्चात्ताप 
(आत्मनिन्दा) करने लगे । उनकी ऐसी क्षमा और पश्चात्तापयुक्त भावना देखकर एक देव 
प्रसन्न हुआ और पास में आकर उनके चरणों में पड़ा । यह देख बे तपस्वीमुनि कहने लगे - 
“देव ! यह तो खाउधरा है, तपस्वी मुनिवर तो यहाँ विराज रहे हैं ।” वे तपस्वी यों मान 
रहे थे कि हमारी ऐसी उग्र तपस्या देखकर देव हम पर प्रसन्न हुआ है । इस कारण वे 
तपस्वीमुनियों कहने लगे .। किन्तु देव,ने उनसे कहा - “आपने चाहे कितनी तपश्चर्या की 
हो, परन्तु अभी तक आपकी आत्मा इतनी उज्ज्वल नहीं हुईं । आहार करते-करते भी इन 
मुनिवर को कितना पक्चात्ताप होता है ?” यों कहकर देव कूरगडु के चरण में. पड़ता है। 
इधर कूरगडुमुनि पश्चात्ताप करते-कसते.क्षपकश्रेणी पर चढ़कर बारहवें गुणस्थान में आरूढ 
हो गए । वहाँ चार घातिकर्मो का क्षय करके तेरहवें गुणस्थान में जाकर:उन्होंने केवलज्ञान' 
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' देवानुप्रियों ! विचार करो, ये मित्र कैसे थे और तुम्हारे मित्र कैसे-केसे हैं ? इन छह 
मित्रों ने निर्णय किया था कि संसार का या धर्म का कोई भी कार्य होगा; प्रत्येक कार्य 
हम साथ रहकर करेंगे | तुमलोग संसार का कार्य तो साथ रहकर करते हो, परन्तु धर्म 
की बात आती है, वहाँ खिसक जाते हो । परन्तु यहाँ तो निर्णय अर्थात्‌ निर्णय ! संसार 
में रहकर धर्म का काम करना हो तो फिर भी करने को तैयार हो जाते हो, किन्तु दीक्षा 
लेने को कोई तैयार होते हो ? यहाँ तो महाबलरशजा ने जब कहा कि 'मैं दीक्षा लेनेवाला 
हूँ,” तब पहले ही धड़ाके में उन्होंने कह दिया - “मित्र ! यदि तुम्हें संसार दावानल- 
सा लगा है तो हम क्‍यों इस दावानल में रहेंगे ? तुम्हागा जो मार्ग होगा, वही हमारा मार्ग 
होगा । हम तो परस्पर बचनबद्ध हैं | इस संसार में से हमें भी तुम्हारी तरह सार 
ग्रहण करना है। हमें भी इस दावानल में नहीं रहना है ।' जैसा कि 'उत्तराध्ययन सूत्र' 
(अ.-१९ गा.- २२९/२३) में कहा है - 5 

जहा गेहे पलित्तम्मि, तस्स गेहस्स जो पहूु ॥ 
सार - भंडाणि निणेड, आसार अवउज्नइड ॥४ 
एवं लोए पलित्तम्मि, जराए गरणेण य । 
अप्याणं तारइस्सामि, तुब्मेहिं अणुमल्लिओ ॥॥ 
मृगापुत्र कहता है - जैसे आग से घर प्रज्वलित होने पर घर का मालिक उसमें सार- 
सार पदार्थों को लेकर बाहर निकाल लेता है और असार पदार्थों को छोड़ देता है। इसी 
प्रकार चुढ़ापा और जन्म-मरण आदि से प्रज्वलित हो रहे इस संसार में से सर्वस्व सारभूत्त 
आत्मा को आप सभी (माता-पिता आदि) की अनुमति मिलने पर तारूँगा - संसारसागर 
से पार करूँगा ।” 
घर में आग लगती है, तब घर का मालिक विचार करता है कि मुझे रेडियो, टी.वी., 
पलंग, गद्दे और तकिये बिना काम नहीं चलेगा, अतः चलो, इन्हें ले लूं । अगर वह इन 
बस्तुओं को लेकर बाहर आता है, तो तुम उसे क्या कहोगे ? ओ बुद्ध, ये वस्तुएँ लाया, 
इनकी अपेक्षा तो मूल्यवान वस्तुएँ लाया होता तो; उनसे कितने ही रेडियो, टी.वी. आदि 
चस्तुएँ (खरीदकरे ला सकता था । इस वात का तुझे कहाँ भान है ? आज तुम दूसरे 
को थों बुद्ध कह देते हो, पर यह सोचो कि हम स्वयं कितने अज्ञानी और भोंदू हैं; इसकी 
खबर नहीं है ? भगवान्‌ कहते हैं कि - “यह संसार जन्म, जरा, मरण और रोगरूपी 
दावावल से प्रज्वलित हो रहा है, उसमें से अगर तुम्हें बचना हो तो संयमरूपी सार पदार्थ 
को ले लो, तो पुनः पुनः संसार के जन्म-मरणादिरूप दावानल में जलना नहीं पड़ेगा ।" 
महाबलराजा के छठों मित्रों ने उनसे कह दिया - 'ऐसा कोन मूर्ख होगा, जिसका 
नायक दावानल में से सार वस्तु लेकर बाहर निकल जाय, और उसके साथी (मित्र) 
दावानल में रह जांय ? आप हमारे नायक (नेता) हैं, हमारे पसमशंक हैं और सच्चे मित्र 
हैं, आपके विना हमें अच्छा नहीं लगेगा; अत: आपका जो मार्ग होगा, वही हमारा मार्ग 
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परन्तु श्रीकृष्णजी नहीं माने.। अन्ततोगत्वा उनके आग्रह से रुक्मिणी' ने मुख्य पटरानी- 
पद का स्वीकार किया । जहाँ हक! होती है, वहाँ भरे का-मन आकर्षित होता है, वैसे 
ही रुक्मिणी के गुणरूपी सौरभ से श्रीकृष्णजी का मन उसके प्रति अधिकाधिक आकर्षित 
हुआ । फलत: वह रुक्मिणी के पास अधिक रहने लगे । सत्यभामा आदि दूसरी रानियों 
के पास खास नहीं जाते-आते थे । यह देखकर सत्यभामा के दिल में ईर्ष्या की आग 
जल उठी । प्रथम तो, उसे रुविमिणी के प्रति ईर्ष्या थी, दूसरी: विशेष बात उसने यह जानी 
कि रुक्मिणी को उत्तम स्वप्न.आया है और वह गर्भवती हैं! इस कारण उसकी ईर्ष्याग्नि 
और बढ़ गई कि अहो ! यह मेंरे से छोटी है, फिर-भी- कृष्णजी इसके पीछे पागल बने 
हैं। मेरे सामने भी नहीं देखते । फिर जब रुक्मिणी के पुत्र-हो जाएगा, तब,फिर उसका 
सम्मान कितना बढ़ जाएगा ? उसने सोचा - 8 8 7 2 22 
“जम से आ सोकलड़ी आई यहां रे, मुझ्न पर हुई हरि की नजर करूर रे। , ., 
प्राणों से. प्यारी वह्दी प्रेमदा रे, कौन्द्ा इण जादू मंतर जरूर रे ॥” ओोता... 
इस रुक्मिणी ने कोई जादू या वशीकरण मंत्र करके मेरे पति को वश में कर लिये 
हैं । अब तो यह मेरे सामने प्रेमभरी दृष्टि से देखते भी नहीं । ऐसे ऊलजलूल 
विचारों से सत्यभामा का मन 8: ते ही व्यधित एवं व्यग्र रहने लगा । इस पर भी 
रुक्मिणी गर्भवती है, यह जानकर तो और दुःख हुआ । अब तो रुक्मिणी को, किसी. भी 
तरह से नीचा दिखाना, इसके लिए उपाय ढूँढने लगी ।, , . ... , आल 
इस तरफ रुक्मिणी ने श्रीकृष्ण से जब स्वप्न की बात कही.,तो श्रीकृष्ण ने'कहा 
- “रुक्मिणी ! तेरे भाग्य उत्कृष्ट हैं । या में किसी के नहीं होगा, ऐसे पराक्रमी और 
तेजस्वी-पुत्र की माता बनेगी ।/ पति के मुख से स्वप्न का फल जानकर: रुव्मिणी के 
हृदय में अलौकिक आनन्द हुआ । बह बोली - “स्वामीनाथ ! आपका, वचन अक्षरशः 
सत्य है। आप कहते हैं, वैसा ही मेरा पुत्र होगा । ऐसे पुत्र को, देखकर मेरी आँखों से 
अमृत की धारा बहेगी ।” यों कृष्णजी और रुक्मिणी-के आनन्द का पार नहीं है। 
सत्यभामा द्वारा की गई माया $ रुक्मिणी की गर्भवती होने की,बात सत्यभामा 
को ज्ञात होते ही वह बहुत दुःखी हो गई । सोचने लगी - 'अब मुझे क्या करना ?! बहुत 
विचार के अन्त में, एक असत्य बात उठाने का विचार किया । योगानुयोग से उस रात्रि 
को श्रीकृष्णजी सत्यभामा के महल में आ गए । इसलिए सवेरा होते ही सत्यभामा ने 
कहा - “स्वामीनाथ ! मैंने आज रात को स्वप्न में एक सुन्दर हाथी देखा ।” उसके 
बोलने का रंगढंग देखकर कृष्णजी समझ गए कि “यह बिलकुल झूठ बोलती है । 
परन्तु वह मन ही मन समझ गए कि मैं रुक्मिणी को अधिक सम्मान देता हूँ, इस 
कारण यह बेचारी (ईर्ष्या के मारे) जल रही है। अगर मैं इसे संच-सच कह दूंगा तो इसे 
दुःख होगा । इसे व्यर्थ ही क्‍यों दुःखी करूँ ?' यों सोचकर श्रीकृष्ण ने उसे कहा - 
“सत्यभामा ! तुमने जो स्वप्न देखा है, वह उत्तम है। इस स्वप्न के प्रभाव से तेरी कुक्षि 
से एक अत्यन्त प्रभावशाली पुत्र का जन्म होगा ॥", धु 2 
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रुक्मिणी के मन में ऐसे दोहद उत्पन्न होने लगे कि में नि्रन्थ मुनिराजों के दर्शन करने 
जाऊँ, उन्हें सुपात्रदान दूं; तप करूँ । गरीबों को दान दूं, पट्कायिक जीवों की रक्षा 
करूँ । ऐसे पवित्र दोहद उत्पन्न होने लगे । अतः उसने त्रिखण्डाधिपति श्रीकृष्ण वासुदेव 
से कहा - “स्वामीनाथ ! मेरी एक इच्छा है ।” श्रीकृष्णजी को रानी रुक्मिणी के प्रति 
अत्यन्त प्रीति थी । अतः उन्होंने पूछा - “देवी ! तुम्हारी क्या इच्छा है ? तुम्हारी जो भी 
इच्छा हो, उसे निःसंकोच कहो, में उसकी पूर्ति करने को तैयार हूँ ।” अतः रुक्मिणी ने 
कहा - “मेरी एक इच्छा है कि जितने क्षेत्र में आपकी आण प्रवर्तित है, उतने क्षेत्र में 
आप हमारी-पटह बजवाकर घोषणा करायें कि जहाँ-जहाँ कृष्ण वासुदेव की आण वर्त 
रही है, वहाँ किसी भी जीव की कत्ल नहीं होनी चाहिए; मांसाहार नहीं होना चाहिए । 
जो भी मनुष्य जीवहिंसा करेगा या मांसाहार करेगा, उसे कठोर दण्ड दिया जाएगा ।" 
रुक्मिणी के कहने से श्रीकृष्णजी ने तीनों खण्डों में अमारीपडह बजवाकर जीवों की हिंसा 
बंद कराई । इस प्रकार रानी रुक्मिणी की इच्छा पूर्ण की । 
बन्धुओं ! यह भारत भूमि कितनी पवित्र है ? इस भूमि में रहनेवाले मनुष्यों के दिल 
में इतनी दया थी कि वे (अपने गाँव में) तालाब में जाल डालकर मछलियाँ पकड़ने नहीं 
देते थे । हम विहार करते हैं, तब रास्ते में छोटे-छोटे गाँव आते हैं | उन गाँवों में तालाब 
की पाल पर शिलालेख अंकित किए हुए देखने को मिलते हैं, उन पर अंकित होता है - 
“इस तालाब में कोई जाल न डाले, न ही मछली पकड़े । जो मछलियों पकड़ेगा, उसे दण्ड 
दिया जाएगा ।' भूलेचूंके अगर कोई मछुआ आकर मछली पकड़ने के लिए तालाब में जाल 
डालता तो, साय गाँव उस पर टूठ पड़ता । बैलगाड़ी के नीचे कोई कुत्ता आ जाता वो लोगों 
का हृदय चीख उठता और बैलगाड़ी या गाड़ी चलानेवाले की लापरवाही के लिए उसे सजा 
देते थे । अंग्रेजों का राज्य होने पर भी ऐसे धर्म के कार्य में अंग्रेज सरकार भी किसी को 
रोकती नहीं थी । आज तो कितनी हिंसा बढ़ गई है ? मत्स्योद्योग, मछलियों का निर्यात 
तथा बड़े-बड़े कत्लखाने चल रहे हैं । अरर ! कितने घोर पाप हो रहे हैं ? अ्िसा-प्रधान 
इस देश में हिंसा का ताण्डब-नृत्य बढ़ गया है । ऐसी भयंकर हिंसा देखकर भी आप लोंगों 
को चैराग्य नहीं आता, और न ही इसे स्रामाजिक, सांस्कृतिक, राष्ट्रीय या राजनैतिक तार 
पर इन ऋरूर एवं अमानुपिक हिंसा काण्डों को बंद करने का खास प्रयल हो रहा है । 
हमारे खंभात-सम्प्रदाय में एक महान्‌ संत पूज्य हरखचंदजी महाराज हो गए हैं । 
वे मुम्बई में रहते थे । रास्ते में मछलियों से भरे टोकरे देखकर उन्हें वैश़ग्य आ गया । 
सोचा - 'ऐसी घोर हिंसा जहाँ हो रही है, उस क्षेत्र में मेंने व्यापार-धंधा किया ? मेरी दुकान 
पर माल लेने आनेवालों में ऐसे पाप करनेवाले नहीं आते होंगे ?' यों विचार करते करते 
उन्हें जन्म-मरणादि रूप संसार से विरक्ति हो गई | फलतः भगवती दीक्षा लेकर वे 
महान्‌ पवित्र संत बने । हजारों जीवों को तारनेवाले महान्‌ साधु हो गए । (पू. हरखचंदजी 
महाराज की जीवनी बहुत ही भाववाही सुन्दर शब्दों में सतीजी ने कहो, जिसे सुनकर 
श्रोत्ा मुग्ध हो गए थे ॥) पु 
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हुए थे । फिर दोनों के पुत्र ही होगा, ऐसा भी कोई निश्चित नहीं था.। फिर भी ऐसी शर्त॑ 
लगा बैठी । यह तो वैसी ही कहावत हुई .-“ भैंस भागोले ने छाश छागोले...' (भैंस आई 
ही नहीं, उससे पहले ही दूध के लिए लट्ठमलट्ठा) यह एक तरह से शेखचिल्ली के विचार 
जैसी बात हुईं । 

एक सेठ-सेठानी थे । उनका विवाह हुए बीस वर्ष हो चुके थे । इतने वर्षो में दोनों 
(पत्ति-पत्ली) के बीच में कभी मतभेद नहीं हुआ था, और न ही कभी आँख का कोना 
लाल हुआ था, ऐसा उन दोनों में परस्पर प्रेम था । परन्तु एक दिन उन दोनों में बहुत 
झगड़ा हुआ । फलत: एक कोने में सेठ उदास बैठे हैं, दूसरे कोने में सेठानी उदास बैठी 
हैं । इस समय सेठ का एक मित्र वहाँ आ पहुँचा । सेठ-सेठानी दोनों-को रोते देख मित्र 
ने पूछा - “आज तुम्हारे घर में यह क्या हो रहा है-? मैंने पिछले बीस वर्षों में कभी तुम्हारे 
घर में शोर-शराबा या आँख का कोना लाल हुआ हो, ऐसा,नहीं देखा, किन्तु आज यह 
क्‍या हो गया ?” सेठ ने कहा - “कुछ भी नहीं है ।” मित्र ने बहुत पूछा, तब सेठ ने 
कहा - “भाई ! बात ऐसी है कि मेरा बहुत बड़ा व्यवसाय है,। उसमें भी सरकार के ये 
सेलटेक्स और इन्कमटेक्स के लफड़े चलते हैं । इसलिए बात-बात में मुझे वकील की 
जरूरत पड़ती है । जिससे वकील के घर जाना और उनकी आज़ीज़ी करनी पड़ती है । 
इस कारण: मैने (अपनी पत्ली से) कहा - “मुझे,अपने लड़के को वकील'बनाना है । पर 
यह (मेरी पत्ली) इन्कार करती है ।” इस पर मित्र ने कहा - “जरा मैं भाभी से पूछ लूं 
कि उन्हें अपने लड़के को वकील बनाने में क्‍या आपत्ति है ?” सेठ के परित्र ने पूछा - 
“भाभी ! तुम क्‍यों रोती हो ? क्‍यों इनकी बात का विरोध करती हो ?” उसने कहा - 
“भाई ! मेरा स्वास्थ्य ठीक नहीं रहता । मुझे डायबिटीज है और बी-पी. बढ़ जाती' 
है । इसलिए थोड़े-धोड़े दिनों के बाद डॉक्टर के यहाँ जाना पड़ता है । वहाँ दो-दो, 
तीन-तीन घंटे व्यर्थ बैठे रहना पड़ता है । इससे में घवरा जाती हूँ । इसलिए मैंने कहा - 
मुझे अपने लड़के को वकील नहीं, डोंक्टर. बनाना है । किन्तु ये इन्कार करते हैं। इस. 
कारण हम दोनों के परस्पर झगड़ा चलता रहता है ।” > 

मित्र बहुत चतुर और समझदार था । उसने कहा - “भाई-भाभी-! आप दोनों शान्ति 
से बैठे और ,लड़के को बुलाओ । उसे में पूछ लूं कि तुझे वकील बनना. है या 
डोक्टर ?” तब सेठ-सेठानी बोले -, “लड़के के जन्म लेने'में अभी छह महीने की देर 
है।” (हँसाहँस) मित्र बोला - “अरे भले मानु्षों ! लड़ले का जन्म भी अभी तक हुआ 
नहीं है, उससे पहले ही यह झगड़ा क्‍यों लिए बैठे हो ?. गर्भ से बच्चे का जन्म होगा या 
बच्ची का ? उसका पता नहीं है, और दोनों झगड़ा करने लगे ?” वैसे हो यहाँ सत्यभामा 
के कहने से रुक्मिणी ने उसकी शर्त मंजूर कर ली । अब दोनों गशनियों में से पहलें 
किसके गर्भ से पुत्र जन्मेगा और क्या बनेगा ? इसके भाव यधावसर कहे जाएँगे । : 
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ओर नजर जाती है, और सिद्ध भगवन्तों की याद ताजी हो जाती है । चारों ओर पवित्रता 
का प्रकाश फैलाते हुए किसी अपूर्व सहस्नरश्मि के पवित्र दर्शन हो जाते हैं । मेरुपर्वत- 
से अचल स्थिर सिद्ध परमात्मा के परमात्मतत्त्व की झांकी हो जाती है। पूर्णता के शिखर 
पर विराजमान पूर्ण आत्मा पूर्ण बनने की प्रेरणा देते रहते हैं । 


( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के ८वें अध्ययन का वर्णन चल रहा है । महाबलराजा को भी 
आत्मस्वरूप की पहचान हो गई है । इसलिए अब संसार की सीमा को लांघकर सिद्धि 
के शाश्वत सुख प्राप्त करने हेतु उनका मन आतुर हो रहा है । इसलिए वे आत्मा को 
सम्बोधित करके कहते हैं - 

अविनाशी अनुपम पद्‌ ताझं, मेरूव मुक़्तिनुं बारूं । 

सिद्धि | सुख छे अनेरूँ (२), एनी शौभा अपरम्पार ॥... 

सजी ले समजणनो शणगार, बनी जा साथो तुं अणगार ॥ एनी शोभा...॥१॥ 

साथा सदूगुणनो भंडार, सत्य शियठनो शणगार ॥ एनी झोमा.. शा 

है आत्मन्‌ ! तू अविनाशी है, तू कदापि नष्ट होनेवाला नहीं है। तू अनुपम है । तेरे 
महान्‌ पुण्य के उदय से तुझे अनुपम बीतराग-शासन मिला और धर्मघोष जैसे सद्‌गुरु का 
योग मिला है । तुझे शीघ्र ही सिद्धि के सुख पाने हों तो विभावों के चवंडर दूर करके 
समझ का श्रृंगार सजकर तू सच्चा अनगार बन जा । महावलशजा अनगार बनने के लिए 
तैयार हो गए हैं । वह धर्मघोष अनगार के पास से निकलकर अपने राजमहल में आए 
और अपने मित्रों को बुलाकर उनके समक्ष अपना दीक्षा लेने का निर्णय प्रगठ किया । 
इस पर उनके मित्नों ने भी कहा - “मित्रवर ! आप हमारे पूजनीय हैं, बुजुर्ग हैं, आप संसार 
छोड़कर संयमी बन रहे हैं, त्त हम किसके आधार पर रहेंगे ? अतः हम भी आपके साथ 
हो दीक्षा लेंगे । हमें अब संसार (गृहस्थवास) में नहीं रहना है ।”” महावलग़जा ने अपने 
मित्रों से कहा - “मित्रों ! तुम सब मेरे साथ दीक्षा लेने के लिए तैयार हो रहे हो, यह 
तो बहुत आनन्द की बात है । परतु जैसे कि हमने निर्णय किया है कि हमें सभी कार्य 
साथ-साथ करने हैं, इस रीति से तो दीक्षा नहीं ले रहे हो न ? देखो, संयम तलवार की 
घार समान है, अतः बहुत ही सोच-समझकर कदम उठाना ।” मित्र कहते हैं “महाराजा ! 
हम भी आपकी तरह समझकर संयम ग्रहण करने को तैयार हुए हैं । कहा भी है - 
दुशखना दरिये संतजन नेद छे, आभ्रय लेवानो हो (२), एक ज॑ आपार छे ..: 
संयम लेवानो द्वो (२), पक ज॑ आधार छऐ ॥ 

“हे मित्र ! यह संसार दुःख का सागर है। दया करके उसमें से हमें बचानेवाले महान्‌ 
संतपुरुष हैं । यह संसारूपी समुद्र में तूफान आ रहा है, उसमें आधि-व्याधि और उपाधि 
'की तरंगे उछल रहे हैं । उसमें से त्तने के लिए संयम आधाररूप दै। यह बात हमें भलीभांति* 
समझ में. आ गई है | इसलिए हम आपके साथ ही संयम अंगोकार करेंगे ॥'" ञ, 

४८३८४७८- हल का अपए 5 हा 


“दव्वुन्जों उन्जोओ, पृगासड् परिमियम्मि खेत्तम्मि । | ' 
भावुज्जों उन्‍्जोओ, लोगालोगं पगा सेड ॥॥?7 

सूर्य और चन्द्र का द्रव्य-प्रकाश परिमित क्षेत्र को प्रकाशित करता है, जबकि ज्ञान 
का भाव-प्रकाश तो समस्त लोक-आलोक को प्रकाशित करता है । इसीलिए ज्ञानीपुरुष 
बार-वार चेतावनी देते हैँ क्कि आत्पिक ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक है। जितना. हो सके, 
उतना अधिक आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करने हेतु पुरुषार्थ करो ॥ ज्ञान का. प्रकाश 
अलौकिक है । इस प्रकाश में जीव-जगत के समग्र चराचर पदार्थों को हस्तरेखा की 
तरह देखा जा सकता है । * 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) ' 5 

भगवान ने सर्वद्रव्यों और सर्वपर्यायों को जाननेवाले ऐसे.केवलज्ञान प्रकठ करने 
के बाद शास्त्र-सिद्धान्तवाणी प्रकाशित की है, उसमें छट्ठा अंगशास्त्र 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र" 
हैं। जिसके आठवें अध्ययन का वर्णन आपको सुनाया जा रहा है । उसमें बताया गया 
है कि महावलराजा ने एक बार धर्मघोष अनगार की वाणी सुनी और उनके रोप-रोम में 
आनन्द व्याप्त हो गया । उनके ज्ञानचक्षु खुल गए और उनका हृदय-परिवर्तन हो गया । 

महाबलराजा को यह भलीभांति समझ में आ गया कि संसार में परिभ्रमण करानेवाला .. 
कोई है तो बह कर्म ही है । कर्मराजा की सेना बहुत बड़ी है । उससे बहुत ही सावधान 
रहना जरूरी है । जगत्‌ के सभी जीव कर्म की सेना से घिरे हुए हैं । कर्म की इस फौज 
को हटाने के लिए आन्तरिक खोज करनी पड़ेगी । एक लेखक ने कहा है' कि हिण्डनवर्ग 
की हलचल से भी कर्मराजा की हलचल अधिक अजब-गजब की है। सन्‌ १४ की लड़ाई 
हुई, तब ऐसा कहा कि हिण्डनवर्ग की हलचल .देखनी हो तो. आँख में तेल डालना 
आवश्यक है । अगर तेल डाले बिना उसे देखा जाय तो यह कब कर बैठेगा, इसका पता 
नहीं लगेगा । हिण्डनवर्ग की सेना इतनी अधिक जबर्दस्त थी.कि शाम को वहाँ की 
'डान्यूब' नाम की नदी किसी ने लांघी, तब वहाँ. कुछ भी न था;-किन्तु सतोरात तीन 
लाख सैन्यदल वहाँ लाया गया, नदी पर पुल बांध दिया, खाई पाट दी गई और सेना 
में कभी किसी को रोगादि कष्ट हो जाय त्तो उसकी राहत के लिए दवाखाने में सभी सामग्री 
आ गई । इस प्रकार रात ही रात में सुरक्षा की सारी सामग्री जुटा ली गई । परन्तु याद 
रखना कि हिण्डनवर्ग क्रो हलचल की अपेक्षा भी कर्मऱजा की हलचल भारी जवर्दस्त 
है। शत्रु के प्रति पूर्ण देखरेख न रखी जाए तो ,कब क्‍या हो जाएगा इसका पता नहीं 
लगता । अत्तः बन्धुओं ! सोचो-समझो ! कर्मग्जा (एक दृष्टि से) तो आत्मा का कट्टर शत्रु 
है। अतः उसकी हलचल के सामने अगर समय-समय पर पूरी देखरेख नहीं रखी जाएगी 
तो क्या होगा ? सेना में तो इशारे की जरूरत पड़ती है। जैसे गाय या भैंस को उसका 
मालिक टिच-टिच्र करे तो तुरंत समझ जाती है, वैसे ही लश्कर में उसका केप्टन जो 
सूचना करता है, उसे उसका सैन्य तुरंत समझाता है । तब कर्मराजा के कठिन इलचल 


्ण्ज््ज्थक्््ल्ट््डफ्र्य्य्य्ञ्थज। 


जीव इसे छोड़ने का प्रयल नहीं करेगा तो पापकर्म बांधेगा ही । किन्तु संसार में रहता 
हुआ भी जीव सम्षगहष्ठिपूर्वक चार शरण को स्वीकार कर लेता है, फिर भी कष्ट आएँ 
कायोत्सर्ग (काया के प्रति ममत्व-त्याग-कुर्बानी) करना, दुःख समभाव से सहना, 
किन्तु धर्म को मत छोड़ना । यदि ऐसा करेगे तो (सकाम निर्जरा करके) संसारसागर 
तिर सकोगे । किन्तु अफसोस है कि आज तो जीवों को जरा-सी भी बीमारी आए, या 
कष्ट या उपाधि आ पड़े तो धर्म क्तो प्रायः पहले ही छोड़ बैठते हैं, तब फिर आत्मा का 
कल्याण कहाँ से हो ? 

महाबलराज़ा अपने मित्रों से कहते हैं - “मित्रों ! इस संसारसमुद्र में अपनी नोका 
डमगम्गा रही है, परन्तु उसमें संचमरूपी पादिया हाथ में आ गया है । इस संयमरूपी पाटिये 
के सहारे से सपुद्र को पार करते हुए २२ परिषहरूपी बिच्छू कभी-कभी डंक मारेंगे, कोई 
'कदु वचन कहेंगे, कोई मारपीट करने पर उतारू होंगे, कभी आहार लेने जाते हुए मार 
पड़ेगी । उस समय आकुल-व्याकुल होकर उलझन में नहीं पड़ना है, न ही संयमरूपी 
याटिये को छोड़ना है। मन में ऐसा विकल्प भी नहीं करन है कि इतना विशाल भवसमुद्र 
पार किया जा सकेगा क्‍या ?” इस पर मित्र कहते हैं - “संयम-साधना में हम पर चाहे 
जैसे उग्र परिषह आयेंगे, तो भी हम उन्हें सहर्प सहन करेंगे, कदापि व्यधित नहीं होंगे । 
आप जैसे परामर्श के धनी वकील साथ में होंगे, फिर हमें व्यथित होने की क्यर 
जरूरत होगी ? हम आपके साथ दीक्षा लेने के लिए तैयार हैं ।” महावलराजा को 
अत्यन्त आनन्द हुआ कि मित्र भी समझपूर्वक सहर्ष दीक्षा लेने के लिए उद्यत हो गए 
हैं। अतः महाबलराजा ने मित्रों से कहा - 

“तएणंसे महब्वले यया ते छप्पिय चवालवयंसए एवं वयासी - जड़णं 
तुष्गे मए सद्विं जाव पव्वयह तो ण॑ गच्छह गेट्टे पुत्ते सएहिं सएहिं 
रन्जेहिं ठावेह, पुरिस-सहस्स-चाहिणीआ॥ रे सीचियाओ दुरुढद्ाा नाव 
पाउब्भवंति ।? ७ १, 

तत्पश्चात्‌ महाबलराजा ने अपने ६ बालमित्नों से कहा - “मेरे प्यारे मित्रों ! अगर तुम 
साजीखुशी से सब मेरे साथ दीक्षित होना चाहते हो तो जल्दी से जल्दी अपनी-अपनी 
राजधानी में जाकर अपने-अपने जे पुत्रों को राजगद्दी पर बिठाकर पुरुष-सहस्त-वाहिनी 
(हजार पुरुष बहन कर सके ऐसी पालखी) में वैठकर यहाँ आ जाओ ।” यह सुनकर ये 
उहों मित्र अपनी अपनी शिविका मैं आरूढ़ होकर वहाँ पहुँच गए । 

बन्धुओं ! जिसकी आत्मा जागृत हो जाती है, उसे संसार कारगृह जैसा लगता है। 
उसे संयम (पालन) में सुख दिखाई देता है । संसार में चाहे जितने सुख मिलें, तो भी 
उसे अच्छे नहीं लगते । फिर तो भव को ठोकर मारते हैं - महाचलगजा और छह मित्र, 
जो सभी राजा हैं । वस्तुतः जिसे संसार पर से निर्वेद (वेसग्य) हो जाता है, उसे संयम 
सुखरूप लगता है। जैसा कि “उत्तराध्ययन सूत्र' के २९वें अध्ययन में गौतमस्वामी ने 
निर्देद के सम्बन्ध में भगवान्‌ से प्रश्न किया है - 
[-छजऊखऊम आधा इ5 ५, भा-१. उखयरबरद २०० , 


यह रहा राजदूत !” यह देखकर सोमचन्द्र सजा विचार में पड़ गए । सोचिए, यह गन 
कितनी चेतनावती और जागृत होगी । . 

देवानुप्रियों ! आप सब इतने लोग बैठे हैं, शायद्‌ ही:किसी के मस्तक पर सफेद बाल 
नहीं हो ! प्राचीनकाल में तो मनुष्य की उप्र बढ़ जाती, तब स्वभावतः मस्तक पर सफेर 
बाल आ जाते थे । परन्तु आजकाल तो छोटे-से लड़के के मस्तक पर सफेद बाल आ| 
जाते हैं । हमारी ये आविकाएँ क्या आपको किसी दिन कहती हैं कि स्वामीनाथ | अब 
आपके मस्तक पर सफेद बाल आ गए हैं, अत: अब आप संसार की मजदूरी कम करके 
धर्मध्यान करिए । विचार करो, राजऋद्धि. में रंगी हुईं, रंगमहल में रानीपन के सुख-में 
मशगूल होती हुईं रानी ने पति के मस्तक पर एक सफेद बाल देखकर परलोक, की. प्रेरणा 
देती समझ की छड़ी मारते हुए कहा - “आप लड़ाई के अवसर पर नहीं चेते, तभी तो 
(प्रकृति को अपना) दूत भेजना पड़ा न ?” जैसे कोई अच्छा जाकर मनुष्य हो, 
मालूम हो जाय कि मेरे घर हुंडी आनेवाली है, तो तुरंत ही वह लिए घन .,पहुँचता 
कर देता, है । अगर वह उसके लिए धन पहुँचता नहीं करे तो हुंडीवाला तकादा (तकाजा) 
करेगा न ? बह उपाही (त्तकादा) करे तो साहूकार की इज्जत जाएगी न ? तकादा न 
आए, इससे पहले ही रकम चुका दी जाये तो साहूकार की इज्जत बरकरार रहती है। 
मान लो, हुंडीवाला मनुष्य पहले तुम्हें सावधान करने आया और आप उस (ुंंडी) की 
रक्रम भरना भूल गए, बाद में बाद आया-तो याद आने के साथ ही रकम भर द्रो तो 
कोई हर्ज नहीं, परन्तु अगर हुंडीवाला पुनः सावधान करने आए, फ़िर भी सावधान न 
हुआ जाय तो साहूकार की सफाई नहीं रहती । 

इस प्रकार छुट्टी (रख़सत) करना और त्त्यागरपत्र देना मान लो, कोई सेठ अपने 
नौकर को रुखसत करना चाहता है। जिसे नौकरी से रुखसत करना है, अगर उसे जरा 
भी गंध आ जाए कि सेठ मुझे छुट्टी करनेवाले हैं, तो वह विचार करेगा कि सेठ मुझे छुट्टी 
करें, छछसे पहले ही मैं स्वयं नौकगे से त्यागणञ्र दे दूं तो ? में त्यागपन्र दे दूं तो लोगों 
में यों कहा जाएगा कि नौकर ने स्वयं त्यागपत्र दे दिया है। और सेठ मुझे नौकरी से छुट्टी 
कर देंगे तो यों कहा जाएगा कि इसके सेठ ने इसकी छुट्टी करके इसे निकाला है। अतः 
ममझो. नौकरी से स्वयं उब्ट जाने और ऋदी किये जाने में 7. - चक्कार 


जीव इसे छोड़ने का प्रयल नहीं करेगा तो पापकर्म बांधेगा ही । किन्तु संसार में रहता 
हुआ भी जीव सम्यग्दृष्टिपूर्वक्त चार शरण को स्वीकार कर लेता है, फिर भी कष्ट आएँ 

कायोत्सर्ग (काया के प्रति ममत्व-त्याग-कुर्बानी) करना, दुःख समभाव से सहना, 
किन्तु धर्म को मत छोड़ना । यदि ऐसा करोगे तो (सकाम निर्जग करके) संसारसागर' 
तिर सकोगे । किन्तु अफसोस है कवि आज तो जीवों को जरा-सी भी बीमारी आए, या 
कष्ट या उपाधि आ पड़े तो धर्म को प्राय: पहले ही छोड़ बैठते हैं, त्तब फिर आत्मा का 
कल्याण कहाँ से हो ? 

महाबलराजा अपने मित्रों से कहते हैं - “मित्रों ! इस संसाससमुद्र में अपनी नौका 
डगमगा रही है, परन्तु उप्तमें संयमरूपी पाटिया हाथ में आ गया है । इस संयमरूपी पाटिये 
के सहारे से समुद्र को पार करते हुए २२ परिषहरूपी बिच्छू कभी-कभी डंक मारेंगे, कोई 
'कदु वचन कहेंगे, कोई मारपीट करने पर उतारू होंगे, कभी आहार लेने जाते हुए मार 
पड़ेगी । उस समय आकुल-व्याकुल होकर उलझन में नहीं यड़ना है, न ही संयमरूपी 
पाटदिये को छोड़ना है । मन में ऐसा विकल्प भी नहीं करना है कि इतना विशाल भवसपुद्र 
पार किया जा सकेगा क्‍या ?” इस पर मित्र कहते हैं - “संयम-साधना में हम पर चाहे 
जैसे उग्र परिषह आयेंगे, तो भी हम उन्हें सहर्प सहन करेंगे, कदापि व्यथित नहीं होंगे । 
आप जैसे परामर्श के धनी बक्कोल साथ में होंगे, फिर हमें व्यधित होने की कक्‍्यर 
जरूरत होगी ? हम आपके साथ दीक्षा लेने के लिए तैयार हैं ।” महाचलसजा को 
अत्यन्त आनन्द हुआ कि मित्र भी समझपूर्वक सहर्ष दीक्षा लेने के लिए उद्यत हो गए 
हैं। अतः महावलराजा ने मित्रों से कहा - 

“तएणंसे महत्बले यया ते छप्पिय वालचयंसए एवं चयासी - जड़ण 
बुष्गे मए सद्धिं जब पच्वयह तो ण॑ गच्छह जेट्टे पुत्ते सएहिं सएहिं 
रज्जेहिं ठावेह, पुरिस-सहस्स-वाहिणीआओ सीचियाओ दुरुढा जाव 
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तत्पश्नात्‌ महावलराजा ने अपने ६ बालमिन्नों से कहा - “मेरे प्यारे मित्रों | अगर तुम 
राजीखुशी से सब मेरे साथ दीक्षित होना चाहते हो तो जल्दी से जल्दी अपनी-अपनी 
राजधानी में जाकर अपने-अपने जेष्ठ पुत्रों को सजगद्दी पर बिठाकर पुरुष-सहस्र-वाहिनी 
(हजार पुरुष बहन कर सकें ऐसी यालखी) में बैठकर यहाँ आ जाओ ।” यह सुनकर वे 
छहों मित्र अपनी अपनी शिविका में आरूढ़ होकर वहाँ पहुँच गए । 

बन्धुओं ! जिसकी आत्मा जागृत हो जाती है, उसे संसार कारायृह जैसा लगता है। 
उसे संयय (पालन) में सुख दिखाई देता है । संसार में चाहे जितने सुख मिलें, तो भी 
उसे अच्छे नहीं लगते । फिर तो भव को ठोकर मारते हैं - महाबलराजा और छह मित्र, 
जो सभी राजा हैं। वस्तुत: जिसे संसार पर से निर्वेद (वैसग्य) हो जाता है, उसे संयम 
सुखरूप लगता है। जैसा कि 'उत्तराष्ययन सूत्र' के २९वें अध्ययन में गौतप्रस्वामी ने 
निर्वेद के सम्बन्ध में भगवान्‌ से प्रश्न किया है - 

- /+४/४७/२७ - बहस हि <४ै | 


को संसार के नाटक विडम्बना जैसे लगते हैं । और हीय, माणिक, मोती और सोने वे 
आभूषण भाररूप प्रतीत होते हैं। एवं कामभोग तो नरक की खान जैसे दुःखरूप लगत 
हैं। किन्तु तुम्हें संसार शक्कर के टुकड़े जैसा मीठा लगता है, कि इसे छोड़ने का मन नह 
होता । यहाँ तो तुम बड़ी मुश्किल से एक-घंटे के लिए आते हो; यहाँ तुम्हें अधिक बैठन 
पड़े तो ऊब जाते हो । परन्तु मैं तुमसे पूछती हूँ कि तुम्हें प्रतिदिन घाटकोपर से मुंबई जान 
पड़ता है । ट्रेन में इतनी भीड़ होती है, मानो बकरों को ठसाठस भरे हों । कई दफा त॑ 
ऐसी परिस्थिति होती है कि डि्व्य के बाहर लगी हुईं छड़ पकड़कर बाहर लटकना होत 
है। एक्सीडेंट हो जाने के भय से मुक्त होकर घर आते हो, तो क्‍या तुम्हे ऐसा लगत 
है कि इस प्रकार लटकते हुए आने में किसी दिन मर जाऊँगा, ऐसा कभी मन में आत 
है कि अब ऊब गया हूँ, इसलिए कल से मुझे नौकरी पर नहीं जाना है । वहाँ तो टाइम 
हुआ कि तैयार होकर सहर्ष दौड़े जाते हो न ? परन्तु इतनी भावना का आवेग व्याख्यान 
में आने का या धर्माराधना करने का कभी आया है क्‍या ? दर 

महाबलरणजा के मन में एक लगन लगी है कि कब में आस्रव के घर से छूटूं औः 
शाश्वत सुखशान्ति के स्थानरूप संवर के घर में जाऊँ ? इसके लिए स्थविर भगवंतों से 
निवेदन किया - “भगवन्‌ ! मैं तो यहाँ दीक्षा ले लूं, ऐसा चाहता हूँ, परन्तु में अपने ६ 
मित्रों के साथ वचनबद्ध हूँ कि हम जो कुछ '(प्रवृत्ति) करेंगे, साथ-साथ करेंगे, अतः मैं 
अपने मित्रों के साथ बात करता हूँ । दूसरी बात, मुझे अपने पुत्र को भी राजगद्दी पः 
बिठाना है। तदनन्तर-फोरन आपके पास भागवतती दीक्षा अंगीकार करनी है।इस प्रकार 
राजा के वचन सुनकर स्थवियों ने कहा - “राजन: ! आपकी भावना उत्तम हैं | अत: अब 
“मा विलम्बं कुरु, शुभस्य शीघ्रम?-देर न करे । कहा भी है - शुभ कार्य में 
विलम्ब न करो ।” स्थविरमुनि के वचनामृत सुनकर राजा अपने महल में आए । उन्होंने 
अंपने ६ ही मित्रों को बुलाए और उन्हें इस प्रकार पूछ - , .. .. - 
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हे मेरे प्रिय मित्रों ! धर्मघोष अनगार की वाणी सुनकर मुझे. यह संसार जाज्वल्यमान 
दावानल जैसा प्रतीत हुआ है, अतः अब एक क्षण भी मुझे संसार-दावानल में रहना अच्छा 
नहीं लगता । हम सबने यह निश्चय किया है कि धर्म का या संसार का प्रत्येक काम हम 
सबको साथ-साथ रहकर करना है, तो बोलो - अब तुम्हें क्या करा है.? मेरे साथ तुम्हे 
भी संयम लेना है या क्या करना है ?” इसे पर,मित्रों ने क्या कहा ? यह सुनो - 


वपशक्कशाएई 


संवत्‌ १९१८ में जर्मनी के मित्र-राजा ने जर्मनी पर चढ़ाई की, और जर्मनी को हराकर 
उसके सब शस्त्र-अस्त्र ले लिये । उसका किला तहस-नहस कर डाला और जर्मनी के 
राज्य पर कब्जा कर लिया । उस समय जर्मनी के चांसलर ने जाहिर किया कि "भले 
ही तुमने जर्मनी को जीत लिया, हमारे सब शस्न्न-अस्त्र ले लिये, हमें नियधार कर दिये, 
किन्तु अब भी हमारे पास एक अमोघ शस्त्र है, जिस पर मित्रराज्यों द्वारा कदापि 
कब्जा किया नहीं जा सकेगा । वह शस्त्र कभी भोथरा नहीं हो सकता । भले ही हमारा 
सर्वस्व ले लिया, किन्तु हमारे पास एक अमोध हथियार है, वह कदापि मिन्नराज्यों के 
हाथ में नहीं आएगा । वह हथियार कौन-सा है ? वह है - 'दुश्मन के प्रति घिक्कार की 
नजर ।' मेरी प्रजा में दुश्मन के प्रति जो धिक्कार की दृष्टि जमी हुई है, वह कभी भी दुश्मन 
मित्रराजा के कब्जे में नहीं आएगी; और वही एक दिन मेरे देश का उद्धार करेगी ।" 

देवानुप्रियों ! में तुम्हें इसी घटनाको आध्यात्मिक दृष्टि से घटाकर समझाती हूँ - ज्ञानी 
भगवंत कहते हैं कि मोहराजा ने अपनी आत्मा को जीत लिया है, उस पर कब्जा कर लिया 
है, आत्मा को सर्वस्त्र सत्ता पर उसने कब्जा जमा लिया है। इस कारण मोहराजा की जेल 
में बंद आत्मा अभी दुनियादारी की दखल में डूब गया है । किन्तु यदि आत्मा के पास 
एक हथियार हो तो एक दिन उस (मोह) से छुटकारा हो सकेगा और आत्मा का उद्धार 
हो जाएगा । वह शस्त्र ऐसा होना चाहिए, जिसे मोहराजा न ले सके । जानते हो, वह शस्त्र 
कौन-सा है ? वह शस्त्र है - पाप के प्रति घिक्कार - यानी दुष्कृत की निन्‍दा । मिथ्यात्व, 
अज्ञान, अव्नत, प्रमाद और राग-द्वेष एवं कपाय (क्रोध, मान, माया, लोभ) आदि पाप 
हैं, जो आत्मा के गुणों को खा जाते हैं। ये और ऐसे सर्व पापों को धिक्कार की नजर 
से देखोगे, तो मोहाजा की ताकत नहीं है कि बह तुम्हारे (आत्मा) पर चढ्ूयई कर 
सके । कदाचित्ू इन (पापरूपी) शत्रुओं की चढाई से चार-शरण रूपी चार किले घिर 
* जाएँ, तो भी तुम्हारे पास पाप-धिक्कास्छूपी शस्त्र होगा, तो दुश्मन तुम्हास चाल भी बांका 
नहीं कर सकेगा । देखो, एक वक्‍त की पराजित जर्मनी आज कितनी उन्नत हो गई है ? 
जिस राज्य में नेताओं और अमलदारों को सार्वजनिक मकानों को दीवालों की त्तरफ एक 
कतार में खड़े करके गोलियों से बींघ डाले थे । अग्रगण्य लोग गलियों से बींधे गये, 
फिर भी जनता में तथा राज्य में किसी प्रकार की अव्यवस्था नहीं हुई । उप्तका एक ही 
कारण था - दुश्मनों के प्रति तिरस्कारभरी इष्टि | समग्र जर्मनी को जनता एक हो वात 
सीखी हुईं थी कि शत्रु के प्रति प्रेमभरी दृष्टि से नहीं देखना । यह एकमात्र एक शस्त्र होने 
के कारण हारी हुई जर्मनी, अपने चले गए शस्त्रों, बिखरे हुए किले और सैन्य आदि सबको 
एकत्र करे में जुद गया । इसी प्रकार आत्मा भी अगर पाप को दुश्मन मानकर उसके 
प्रति धिक्कार की दृष्टि से देखे तो मोहराजा की ताकत नहीं है कि उसे दवा सके, हय सके। 

महावलराजा और उसके छह मित्रों की समझ में आ गया कि यह जीव अनन्तकाल 
से मोहराजा की कैद में फंस गया है। अब उससे छूटने (मुक्त होने) का अगर कोई मभार्म 





होगा ! हम आपसे अलग रहना नहीं चाहते । हम भी आपके साथ-साथ भागवत्ी दीक्ष 
ग्रहण करेंगे ।” छहों मित्रों दीक्षा लेने के लिए उद्यत हो गए । अब महाबलराजा उन्हें क्य 
जवाब देंगे ?.यह बात यथावसर बताई जाएगी । 5२ ४ ५९७४० 


(_ प्रचयम्नकुमार का चरित्र ), दे 
सत्यभामा के दिल में रुक्मिणी के प्रति अत्यन्त ईर्ष्या थी । जबकि रुक्मिणी अत्यन 
सरल थी । इस कारण उसने सत्यभामा के द्वारा प्रस्तुत शर्ते मंजूर कर ली । साथ ह॑ 
रुक्मिणी के द्वारा इस शर्त की स्वीकृति के साक्षी के रूप में श्रोकृष्णनी को औ 
सत्यभामा द्वारा स्वीकृति के साक्षी के रूप में बलभद्गजी को रखा । श्रीकृष्ण इस वाः 
को भलीभांति समझ गये थे कि यह सब जाल सत्यभामा के मन में ईर्ष्या के कारए 
रचा गया है, किन्तु इस बारे में स्वयं कुछ कहूँगा, तो सत्यभामा को दुःख लगेगा, इर 
'कारण श्रीकृष्ण मौन रहे । किन्तु दोनों भाई मन ही मन बहुत हंसे कि नारी जाति अपर्न 
ईर्ष्या की आग को ठंडी करने के लिए कैसे-कैसे उपाय खोजती है ? सत्यभामा को उसक 
(अन्धकारमय) भविष्य भुलावे में डाल रहा है। अन्यथा, ऐसी चतुर महिला ऐसी शर्त नई 
लगाती । किसके पहले पुत्र जन्म होगा ? किसका पहले विवाह होगा ? अथवा पुत्र होग' 
या पुत्री ? यह क्या किसी को हाथ की बात है ? भाग्ययोग से सत्यभामा को,ऐसा बिचा' 
नहीं आया कि कदाचित रुक्मिणी के पुत्र होने के पश्चात मेरे पुत्र का जन्म होगा और 
उस्रका विवाह उसके पुत्र के विवाह के बाद होगा, ऐसी स्थित्रि में मेश कितना अपमान 
होगा ? पहले तो कृष्ण का मेरे प्रति प्रेम कम हो गया है और उसमें भी ऐसा न हो 
गया तो मेरा क्‍या मान-सम्मान रहेगा ? ऐसा विचार भी उसे नहीं सूझा ओर'वह 
(सत्यभामा) ऐसी शर्ते लगा बैठी । सत्यभामा के. दिल में, यों हर्ष है कि में बड़ी हूँ और 
मुझे अवश्य ही पुत्र होगा । तथा मैं अपने पुत्र का विवाह पहले कर दूंगी, तब रुविमणी 
का मस्तक मुण्डित करा दूंगी । अब पहले किसके पुत्र होगा और किसे मस्त्रक मुंडामा 
होगा ? यह बात तो भविष्य के गर्भ में है। यह तो बाद की बात है, लेकिन संत्यभामा 
ने तो मन से किस प्रकार मान लिया कि मेरे अवश्य ही पुत्र होगा ? , | 
रुक्रिमणी को उत्पन्न हुआ दोहद : रुविमिणी के गर्भ को त्तीन,महीने हो गए । उसके 
गर्भ में पवित्र आत्मा का आगमन हुआ है । वह मोक्षगामी जीव, है । श्रीकृष्णजी के 
प्रद्युम्तकुमार आदि पुत्रों की बात “अन्तकूद्शांग सूत्र: में आती है। शास्त्र के यन्नों पर 
जिनका नाम स्वणक्षिरों में अंकित है, उनमें से यह पवित्र उत्तम. आत्मा (जीव) है. । इसलिए 
उसकी माता को पवित्र विचार आएँ, इसमें कोई शंका नहीं है। तीन मास हुए तभी 
रुक्मिणी को दोहद उत्पन्न होते हैं । 
उपना शुभ छोहला महिने तीसरे, पोषा सत्पाम्न गुरु निर्ग्रन्य रे, 
* अमारीपट फेरा सारा शहर में, अभ्यागत तुष्ट किया सन पंथ रे !... भ्ोता... 
गा 


सत्संग का लाभ लेते थे । परन्तु गाँव का एक पटेल कभी सत्संग में नहीं आता था । 
बह स्वयं तो आता नहीं था, किन्तु गाँव के लोगों को भी कहता कि “तुम सब लोग 
निठल्ल मालूम होते हो कि प्रतिदिन उस साधु के पास जाकर चैठते हो । रोज-रोज क्‍या 
सुनने का होता है ? उस साधुड के भी कोई कामधंधा नहीं मालूम होता ।'' यों कहकर 
बह उन साधुमहात्मा की निन्‍दा करता था । गाँव के युवकों ने सोचा - “गाँव के सभी 
लोग महात्मा के पास आते हैं, किन्तु यह पटेल नहीं आता, बल्कि यह इनकी निन्‍्दा करता 
है । अतः चाहे जिस तरह से भी इस पटेल को महात्मा का उपदेश सुनने के लिए लाना 
है। अगर यह महात्मा का उपदेश सुन ले त्तो इसका उद्धार हो जाय ।' एक दिन गाँव 
के थे युवक पटेल के पास गए और चहुत ही मधुर शब्द में बनती करने लगे - “काका ! 
आज तो आपको संतमहात्मा का उपदेश सुनने के लिए आना पड़ेगा । क्‍या महात्मा का 
उपदेश है ! उनकी वाणी में अमृत-रस झरता है । सारा गाँव इस अमृत-रस के घूंठ पीता 
है, और केवल आप ही बाकी रह जाओ, यह हमें अच्छा नहीं लगता । आज तो चाहे 
जैसे भी आपको चहाँ ले जाना है ।” पटेल ने मन में सोचा - “ये युबक आज मुझे ले 
जाए बिना छोड़ेंगे नहीं, त्तो चलूं, दस-पंद्रह मिनीट जा आऊँ | इन जवानों के सहयोग 
'की मुझे जरूरत पड़ेगी । अत्त: इन्हें खुश रखने के लिए जाऊं तो इन्हें भी ऐसा लगेगा 
कि काका ने हमारी बात मानकर हमारा मान रखा ।/ 

८: गो ) विचार करो । मनुष्य दूसरों को खुश रखकर अपना स्वार्थ सिद्ध करने के 
लिए जाग को तैयार हो जाता है । परन्तु अपना आत्महित साधने के लिए तैयार नहीं 
होता | पटेल युवकों से कहता है - “बेटा ! तुम्हारा अत्यन्त आग्रह है त्तो में आज अवश्य 
आऊँगा ।” वे युवक तो महात्मा को पहले से कह आए थे - “जो किसी दिन नहीं आता 
था, बह पटेल आज आपका व्याख्यान सुनने को आएगा । इसलिए उसे रुचिकर लगे, 
ऐसा कुछ उपदेश देना, ताकि दूसरे दिन भी आने लगे । यह आएँगे, त्तब हप आपको 
इशास करेंगे ।” पटेल आज महात्मा का उपदेश सुनने के लिए आए । पटेल को आते 
देखकर महात्माजी बोले - “आओ भाई आओ ।” पटेल हाथ जोड़कर बैठने लगे, तब 
फिर महात्मा बोले - “नैठो भाई नैठो ।” थोड़ी देर बाद पटेल प्रवचन सुनकर उठने 
लगे, तब महात्माजी ने कहा - “उठो भाई उठो ॥! और जब पटेल उठकर चलने लगे, 
तब पुनः महात्मा बोले - “जाओ भाई जाओ ।” इस प्रकार महात्माजी ने चार वाक्य 
बोले थे, उन्हें पटेल घर जाकर रटने लगा । यह देखा जाता है कि सारे दिव जिस वात 
का रटन हो, वह नींद में भी, स्वण में भी ग्रायः बोली जाती है | अनेक व्यापारियों को 
रात में नींद में भी बड़बड़ाने की आदत होती है । सारे दिन व्यापार-धंधे में जिस चीज 
का रठन होता है, वे व्यापारी रात में भी बोलते हैं । कितने लोग तो नींद ही नींद में माल 
के भाव बोल जाते हैं । 

उक्त पटेल ने सारे दिन महात्मा से सुने हुए चार वाबयों का स्टन किया . 
संयोगवश उसी रात्र में उसके घर में चोरी करने के लिए चोर आ गए | घर के 7 
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शुद्ध आत्मा, का मूल्यांकन करो 





सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! दि! 

अनन्तकरुणा के सागर, शास्त्रकार भगवन्तों ने चतुर्गतिक संसार में भटकते हुए जीवों 
'को आत्म-स्वरूप की पहचान कराने के लिए आगमवाणी प्रकाशित की । आगम में कहा 
है - है भव्य जीवों ! इस जगत्‌ में मुख्यतः दो पदार्थ हैं - एक चेतन (जीव) और दूसरा 
- अचेतन (अजीत) । इस चिश्व में जो अगणित पदार्थ दिखाई देते हैं, उन (जड़) सबका 
समावेश इन दो पदार्थों में हो जाता है । चेतन, प्राणी, भूत, जीव, सत्व आदि सब आत्मा 
के अलग-अलग नाम हैं । इस जगत्‌ में आत्मा ज़ैसी कोई भी महान्‌ वस्तु नहीं है। तमाम 
जड़ (अचेत्तन-अजीब) पदार्थों का न्यूनाधिक मूल्यांकन करनेवाला सचेतन पदार्थ आत्मा 
है । पर्तु आत्मा की कीमत कोई जड़ पदार्थ नहीं आंक सकता । इसलिए वह अमूल्य 
कहलाता है। आत्मा के गुण अपार हैं। उसकी शक्ति अनन्त है । उसका ज्ञानदर्शन असीम 
है, उसका अव्याबाध सुख (आनन्द) अनन्त है | उसकी पवित्रता भी अद्भुत है! । 

ऐसा पवित्र आत्मा (निश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध होते हुए भी) अनन्तकाल से संसार 
के चार गतिवाले चक्र में परिभ्रमण कर रही है, मोहजाल में फंसा हुआ है और जन्म- 
मरण के जंजाल में भटक रहा है। आत्मा स्ववमेव अपने-आपको भूलकर जड़ पदार्थो 
में. जकड़कर जड़ जैसा बन गया है । उसने जड़ को कीमती माना, उसका अधिक मूल्य 
आंका एवं जड़ के प्रति ममत्व करके कर्मवन्धन में बंधा । आत्मा को ऐसी दुर्दशा 
देखकर महान्‌ पुरुषों का दिल करुणार्द्र हो गया । इस कारण उन्हों ने उपदेश दिया कि 
- है आत्मन ! तू स्वयं को पहचान और विचार कर कि तू कौन है ? और तेरे गुण और 
स्वभाव को जान-समझ । देवानुप्रियों ! जिसको “मैं” कहते हो, वह कौन है ? “मेरी ' कहते 
हो वह कौन-सी चीज है ? इस बारे में जब विचार करते हैं तो इंस (आत्मा) की दशा 
अलौकिक प्रतीत होती है । इसे आत्मा की याद आते ही अनन्तशक्ति का स्मरण हो आता 
है, आत्पा का स्मरण आते ही अनन्तशक्ति का पूँज दृष्टि समक्ष खड़ा हो जाता है, असीम 
अनन्त चलवीर्य का सागर आनन्द को लहें उछालता हुआ और उत्साह.में वृद्धि करता' 
दिखाई -देता है । आत्पा का शुद्ध स्वरूप आँख के सामने आकर आनन्द की लहसें की 
भेंट दे देता है । अनन्त सुख के सिन्धु में सैर करवा हुआ कोई मस्त मौजी दृष्टि समक्ष 
ततैरने लगता है। यहाँ से सात रज्जूलोक ऊँची निरंजनों (सिद्ध परमात्माओं) की नगरी की 
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भयंकर सर्प भी भगवान्‌ के एक वचन से सुधर गया । अग्नि की एक चिनगारी लाखों 
मन रूई के ढेर को जलाकर साफ कर देती है । 

महाबलराजा ने एक बार संत्त-समागम किया और दीक्षा लेने को तैयार हो गए । उनके 
साथ में ६ मित्र भी दीक्षा लेने के लिए उद्यत हो गए । छहों मित्र-राजा महावलणजा की 
आज्ञा से अपने-अपने ज्येष्ठ पुत्र को राजगद्दी पर बिठाने हेतु गये हैं। इन छहों राजा (मित्रों) 
अपने-अपने ज्येष्ठ पुत्र की राजगद्दी पर बिअकर हजार मनुष्य उठा सकें ऐसी बड़ी शिविका 
(पालखी) में बैठकर महाबलराजा के पास आएँगे । तदनन्तर महाबलराजा अपने पुत्र 
बलभद्गकुमार का राज्याभिषेक करेंगे । इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 


( प्रद्युम्नवुठमार का चरित्र ) 


रानी रुक्रिमिणी को दोदहद में शुभ विचारों का आधुभ राव $ रुविमणी के गर्भ में 
बारहवें देवलोक से कोई पवित्र जीव आया है । इसलिए उसे संत्र-सतियों की सेवा-भव्ति, 
स्वधर्मी नर-नारियों की भक्ति करूँ, सुपात्र दान दूं, अभयदान दू, थे और ऐसे शुभ 
दोहद उत्पन्न होते हैं । रुक्मिणी श्रीकृष्ण वासुदेव की अतिप्रिय प्रियतमा थी, इसलिए उसे 
जितने दोहद उत्पन्न होते हैं, उन सबको दे पूर्ण करते हैं । तीन खण्ड के विशाल राज्य 
में किसी भी जीव की हिंसा न हो, इसके लिए वे अमारीपडह बजवा कर सार्वजनिक 
घोषणा कराते हैं, और रानी रुक्मिणी को सनन्‍्तुष्ट करते हैं । है 

एक प्रसिद्ध कहावत है - 'पुत्र के लक्षण पालने में कं हो जाते हैं।' इस कहावत 
के 2 ऐसे पवित्र जीवों का लक्षण गर्भ में ही परख लिये जाते हैं। बन्धुओं ! गर्भस्थ 
जीव में कितनी शक्ति होती है ? इस सम्बन्ध में 'भगवती सूत्र” में श्री गौतमस्वामीजी 
भगवान्‌ महावीर से पूछते हैं - “भंते ! गर्भस्थ जीव गर्भ में ही कालघर्म प्राप्त करके क्या 
देवलोक में जा सकते हैं ? नरक में भी जा सकता है ?” इसके उत्तर में भगवान्‌ ने फरमाया 
२ हंता गोयमा / - हाँ, गौतम ! जा सकता है ?” यह बात बहुत लम्बी है। मगर 
मेरे कहने का आशय यह है कि गर्भस्थ जीव की शक्ति भी कम नहीं है ! 

रानी रुक्षिमणी 4 छा ञ् को जन्म दिया ! रुक्मिणी को शुभ विचार आने से सबको 
ऐसी प्रत्तीति हुईं कि जीव लघुकर्मी (हलुकर्मी) है । सारी द्वारिका नगये में सर्वश्र 
आनन्द-आनन्द हो रहा है | रुक्मिणी भी यातनापूर्वक गर्भ का पालन करती हुई आनन्द 
में दिवस व्यतीत कर रही है । है 

सवा नौ मास पूर्ण होते ही रुक्मिणी ने एक तेजस्वी और स्वस्थ पुत्र को जन्म दिया। 
पुत्र का जन्म होते ही सर्वत्र तेज (प्रकाश) फेल गया । जैसे आकाश में से चन्द्र के बाहर 
निकलते ही पृथ्वी पर प्रकाश फैल जाता है, वैसे ही इस पुत्र का जन्म होते हो मानो नीलम- 
मणि का प्रकाश-पुंज हो, तदनुसार यनी के शयनकक्ष में प्रकाश-प्रकाश फैल गया। 
दीन्दी बधाई धायी मातजी रे, मापव व सुन दीन्द्ा नवसेरा हार रे । 

नगरी सिणगारी नवरंग फूल से रे, मांडथो आनन्दु-उत्सव भीकार रे। ओभोता... 


बन्धुओं ! यह तो महाबलराजा के मित्र महाबलराजा से कह रहे हैं । परन्तु क्या तुमने 
कोई ऐसा मित्र ूँढा है ? ऐसे कल्याणमित्र मिल जाएँ, त्रो शीघ्र बेड़ा पार हो जाय ?' 
इस पर में तुम्हें एक इृष्ठांत देकर समझाती हूँ -..* ; ; 
मान लो, एक जलयान अथवा स्टीमर से बहुत-से लोग समुद्रीमार्ग से यात्रा कर 
रहे हैं । अकस्मात्‌ समुद्र में जोर का तूफान आ गया । उससे स्टीमंर छिन्नभिन्न हो गई, 
कई मुसाफिर समुद्र में डूब गए, कुछ यात्री अपना प्राण बचाने के लिए उछलकूद रहे. 
हैं। वहाँ अचानक युण्ययोग से काष्ठ का एक पादिया उनके हाथ में आ गया.। किन्तु 
उस पाटिये पर एक बिच्छू बैठा है ! णाटिये को उन्होंने दोनों हाथों से मजबूती से पकड़ 
रखा है । मगर बिच्छू बारबार डंक मारता है'। हाथ को यदि वे जरा-सा खिसकाएँ तो' 
पाठिये की फांस हाथ में घुस जाती है । बोलो, ऐसी स्थिति में मुसाफिर की कैसी हालत 
हो जाती है ? वे पाटिया पकड़कर रखें या बिच्छू के डंक की पीड़ा सहन करें ? जवाब 
दो ! यहाँ बिच्छू काटे तो, 'ओ बाप रे !' चिल्लाने लग जाएँ, किन्तु ऐसी दवुःस्थिति में 
समझदार मुसाफिर को बिच्छू काठे तो उप्तकी वेदना सहन करता है, तथा पाटिये की फांस 
हाथ में लग जाए ती भी हज नहीं, किन्तु पाटिये को वह नहीं छोड़ता, मजबूती से पकड़े 
रखता है । क्योंकि वह समझता है कि इस तूफानी समुद्र में ज्वार आने से तरंगे 
बहुत ऊँची उछल रही हैं ! उनमें तेैरने के लिए इस पाटिये के सिवाय हमें और कोई 
आधार नहों है । अतः कष्ट सहकर भी पाटिये को पकड़े रखते हैं । / अ; 
यह तो द्रव्य-समुद्र की बात हुईं । अब हम भव॑-समुद्र की बात सोचे । इस संसार- 
समुद्र में जन्म-मरणादि दुःख का ज्वार आए, तब जीव को कोई भी शरणभूत हो तो 
वे हैं - अरिन्त, सिद्ध, साधु और धर्म | इन चार के सिवाय जगत में दूसरा कोई भी 
शरण नहीं है । चौदह रज्जूपरिमित लोक में आत्मा को दुःख से बचानेवाला अदिति से 
बचाकर हित के मार्ग पर चढ़ानेवाला, निरुपद्रव करनेबाला कोई हो तो ये चार शरण 
हैं। मंगलपाठ (मांगलिक) में हम बोलते-सुनते हैं“... * न 
“संसारमांदी चार शरणां,  अवर शरण नदि कोय । - 
जे नर-नारी आवरे तेने, अक्षय-अविचल पद द्वोय ॥” . 
इस संसार में डूबने की नोक पर जीव को कोई आधारभूत हों तो ये चार शरण 
हैं। इन चार शरणों को जिसने ग्रहण नहीं किया, उसकी आत्मा नियधार है। संसार में 
चाहे जितने कष्ट आएँ, फिर, भी इस चतुःशरणरूपी पाटिये को मजबूती से पकड़कर 
रखें, तो अवश्य ही संसारसमुद्र तस्कर उस पार जाया जा सकता है। ज्ञानी महापुरुष भी 
कहते.हैं - “नम्मं दुबखं जय -दुक्खं, येगा य मरणाणिय । अह्ो दुक्खो 
हु संसारे, जत्थ किस्संति गंतवो ॥/7 * 2 है 
यह संसार जन्म-मरणादि दुःखों से भरा हुआ है। उत्तमें (मोहमूढ़ जीव नाना क्लेश 
पाते हैं, फिर भी (मोहबश) इस संसार को छोड़ते नहीं । संसार-के दुःखों से त्रस्त होकर 
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सुज्न बन्युओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनन्तज्ञानी शास्त्रकार भगवन्त के मुखकमल से निःसृत शाश्रत्ती का नाम है - 
सिद्धान्त (आगम या शास्त्र) । भगवान्‌ केवलज्ञान-केवलदर्शन द्वारा संसार के समस्त 
पदार्थों को जान-देख सकते हैं। अतीन्द्रिय, अर्थात्‌-इद्धियों से जो जाने न जा सकें, ऐसे 
यदार्थों को सर्वज्ञ के सिवाय कोई जान-देख नहीं सकता । ऐसे इन्द्रियातीत पदार्थों को 
चीतराग-सर्वज्ञ प्रभु के केवलज्ञान द्वारा जानकर दूसरों को बताते हैं ! ऐसे सर्वज्ञ भगवान्‌ 
का बचन त्रिकाल-सत्य होता है । उनके बचनों पर श्रद्धा-निष्ठा रखकर तदनुसार जो 
आचरण करता है, वह जीव सर्वकर्म-मुक्तिरूप मोक्ष प्राप्त कर सकता है । 

देवानुप्रियों ! ऐसा ज्ञान प्राप्त करके सर्वज्ञ बनना अच्छा लगता है न ? हाँ, यह तो 
तुम्हें, हमें और सबको अच्छा लगता है । परन्तु सर्वज्ञ बनने के लिए क्‍या करना 
चाहिए ? यह तुम्हें पता है ? “तत्त्वार्थ सूत्र' में वाचकवर्य उमास्वातिजी ने कहा है - 
“मोहक्षयाज्ज्ञान-दर्शनावरणान्वयय-क्षयाच्च केवलम ।7 

ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय, इन चार घातिकर्मो का क्षय 
हो जाने से केवलज्ञान प्राप्त (प्रकट) होता है । यों तो (निश्चय दृष्टि से) प्रत्येक जीच (आत्मा) 
में सत्ता में केवलज्ञान पड़ा है । किन्तु सम्यगूज्ञान-दर्शन-चारित्र की शुद्ध (निरतिचार) 
आशधना-साधना किये बिना यह ज्ञान (केवलज्ञान) प्रकट नहीं होता । बीतराग-प्रभ्ुु की 
आज्ञानुसार जीवन जीया जाए तो ऐसा ज्ञान (सर्वज्ञत्व) प्रकट होता है । अपनी आत्मा में 
'कर्मरूपी मिट्ठी ब्छे नीचे ऐसा अनन्तज्ञान दबा हुआ है। हमें सम्यग्‌दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूपी 
साधनों द्वारा कर्मरूपी मिट्टी हठानी है । कर्मरूपी मिट्टी के हटते ही ज्ञान का प्रकाश 
जगमगा उठेगा, क्‍योंकि आत्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप है | आत्मा के मूल-स्वरूप में अज्ञान 
(मिथ्याज्ञान) है ही नहीं । 

आत्मा में अनन्तकाल का उजाला झलक रहा है । हजारों दुयुव-लाइटों का प्रकाश 
कहो था सहस्नरश्मि (हजारों किरणोंचाले सूर्य) का प्रकाश कहो, यह सब प्रकाश 
केवलज्ञान के प्रकाश के आगे घुंधला (निस्‍्तेज) है । ऐसा प्रकाश आत्मा की सत्ता 
(अस्तित्व) में पड़ा है, वह अपने स्वामित्व (मालिकी) का है, क्या उसे लेने के लिए आप 
लोगों ने पुरुषार्थ किया है ? बोलो, कौन-सा पुरुषार्थ है, इसके लिए ? इसका एक ही 
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. बन्धुओं ) यह तो महाबलराजा के मित्र महाबलग़जा से क़ह रहे हैं। परन्तु क्या तुपने 
कोई ऐसा मित्र ढूँठ है ? ऐसे कल्याणमित्र मिल जाएँ, तो शीघ्र बेड़ा पार हो जाय !! 
इस पर में तुम्हें एक दृष्टांत देकर समझाती हूँ - * 

मान लो, एक जलयान अथवा स्टवीमर से चहुत-से लोग समुद्रीमार्ग से यात्रा कर 
रहे हैं। अकस्मात्‌ समुद्र में जोर का तूफान आ- गया । उससे स्टीमर छिल्नभिन्न हो गई, 
कई मुसाफिर समुद्र में डूब गए, कुछ यात्री अपना प्राण बचाने के लिए उछलकूद रहे 
हैं। वहाँ अचानक पुण्ययोग से काष्ठ का एक पाटिया उनके हाथ में आ गया । किन्तु 
उस पाटिये पर एक बिच्छू बैठा है । पाटिये को उन्होंने दोनों हाथों से मजबूती से पकड़ 
रखा है । मगर बिच्छू बारवार डंक मारता है । हाथ को यदि वे जगा-सा खिसकाएँ तो 
पाटिये की फांस हाथ में घुस जाती है। बोलो, ऐसी स्थिति में मुसाफिर की कैसी हालत 
हो जाती है ? वे पाटिया पकड़कर रखें या विच्छू के डंक की पीड़ा सहन करें ? जवाब 
दो | यहाँ विच्छू काठे तो, “ओ बाप रे !! चिह्लमाने लग जाएँ, किन्तु ऐसी दुःस्थिति में 
समझदार मुसाफिर को बिच्छू काटे तो उसकी वेदना सहन करता है, तथा पादिये की फांस 
हाथ में लग जाए तो भी हर्ज नहीं, किन्तु पाटिये को वह नहीं छोड़ता, मजबूती से पकड़े 
रखता है । क्योंकि वह समझता है' कि इस तूफानी समुद्र में ज्वार आने से तरंगे 
बहुत ऊँची उछल रही हैं । उनमें तैरने के लिए-इस पा दिये के सिवाय हमें और कोई 
आधार नहीं है । अतः कष्ट सहकर भी पाटिये को पकड़े रखते हैं 

यह तो द्रव्य-समुद्र की बात हुई । अब हम भव-समुद्र की बात सोचें । इस संसार- 
४ द्र में जन्म-मरणादि दुःख का ज्वार आए, तब जीव को कोई भी शरणभूत हो तो 
वे हैं - अरिन्त, सिद्ध, साधु और धर्म । इन चार के सिवाय जगत में दूसय कोई भी 
शरण नहीं है । चौदह रज्जूपरिमित लोक में आत्मा को दुःख से बचानेवालां अदिति से 
बचाकर हित के मार्ग पर चढ़ानेवाला, निरुपद्रव करनेवाला कोई हो तो ये चार शरण 
हैं। मंगलपाठ (मांगलिक) में हम बोलते-सुनते हैं - 9 

-+संसारमांही चार शरणां, अवर शरण नहि कोय | 
जे नर-नारी आदरे तेने, अक्षय-अविचल पद दोय ॥7 

इस संसार में डूबने की नोक पर जीव को कोई आधारभूत हों ,तो ये चार शरण 
हैं। इन चार शरणों को जिसने ग्रहण नहीं किया, उसकी आत्मा निराधार है! संसार मे 
चाहे जितने कष्ट आएँ, फिर भी इस चतुःशरणरूपी पादिये को मजबूती से पकड़कर 
रखें, तो अवश्य ही संसारसमुद्र तरकर उस पार जाया जा सकता है। ज्ञानी महापुरुष भी 
कहते हैं - “जम्मं दुक्खं जय-दुक्खें, येगा य गरणाएणिय / अहो दुक्खो 
हु संसारे, जत्थ किस्संति गजंतवों ॥(? . . + - हे 5 

यह संसार जन्म-मरणादिं दुःखों से भय हुआ है। उत्तमें (मोहमूढ) जीव नाना क्लेश 
पाते हैं, फिर भी (मोहबश) इस संसार को छोड़ते नहीं । संसार के दुःखों से त्रस्त होकर 

" श़््िज्ज्ञ्जाट्आड्इसलडडइडः 5: 


महाबलराजा ने अपने मित्रों से कहा कि आप सब अपनी-अपनी राजधानो में जा 
कर अपने-अपने ज्येष्ठ पुत्र को सजगद्दी पर बिठाकर, एक हजार मनुष्य उठा सकें, ऐसी 
शिविका में बैठकर मेरे पास आओ । इस प्रकार की महाबलराजा की बात सुनकर बे 
उहों मित्र वहाँ से चलकर अपने-अपने घर आए । एवं अपने स्थान पर आए और अपने 
अपने बड़े पुत्र को राजगद्दी पर बिठाकर पुरुष-सहस्नरवाहिनी पालखी में बैठकर 
महाबलराजा के पास आए । शास्त्रकार कहते हैं - 

“चएणं से महब्बल अंतिए छप्पिय-वालवयंसए पाउव्शुए पासड 
पासडइत्ता हड्ठतुड्दे... कोडुंविय पुरिसे सद्बावेडड 7? 

तदनन्तर वह महाबलराजा अपने पास उन छहों बालमित्रों को आये हुए देखकर अत्यन्त 
हरित एवं सन्तुष्ट हुए । तभी महावलराजा ने शीघ्र ही अपने कौठुम्बिक पुरुषों 
को बुलाएं । 

“सद्दावेडच्ाता एवं वयासी - “गूच्छह णं तुब्भे देवाणुणिया / 
वलभद्वकुमारस्स महयाययामिसेणं अभिसिंचेह, ते दि तहेव... नाव 
वलभद्दकुमारं अभिसिंचति ।? 

विरक्त महाबलजी ने कौटुम्बिक पुरुषों को बुलाकर आदेश दिया - "देवानुप्रियों ! तुम 
जाओ और बलभद्रकुमार का बड़े भारी ठाठबाठ से अभिषेक विधि से राज्याभिषेक करो ।” 
अतः कौदुम्बिक पुरुषों ने बहुत ही धूमधाम से बलभद्रकुमार का र्ज्याभिपेक किया । 

देवानुप्रियों ! महावलराजा को शीघ्र संयम 08088 8: की कैसी लगन लगी 
है ? जिसके मन-मस्तिष्क में बैरग्यभाव जागृत हो जाता है, उसे जल्दी से जल्दी दीक्षा 
लेने की और आस्त्रव का घर छोड़ने की चटपटी लगती है । संसार (गृहवास) में मनुष्य 
चाहे जितनी सावधानी से रहे, फिर भी आस्नव का सर्वथा विरोध नहीं हो पाता । जसे 
कोई व्यक्ति कोयले के गोदाम में जाए, भले ही वह कुछ भी न करे, तो भी उसे कोयले 
की जरा-सी काली रज तो जरूर लग जाएगी । वैसे ही संसार में चाहे जितने सावधान 
होकर रहे, तो भी सांसारिक आस्रवरूपी रज तो अवश्य लग जाएगी । जिस रूम में काम 
नहीं होता, उसे झाड़बुहार कर, पोचा लगाकर सुखी मनुष्य सब खिड़की दरवाजे घंदकर 
देता है। वह ऐसा क्यों करता है ? ताकि खिड़की-दरवाजे खुल्ले रहें तो बाहर से घूल उड़कर 
अन्दर भर जाने का अंदेशा है । कितना विवेक है वहाँ ? सिमेंट-चूना और मिट्टी के घर 
को स्वच्छ रखने की कितनी कड़ी चौकसी है ? आत्मगृह में भी पाप की रज न आवे, 
वह भी स्वच्छ और शुद्ध रहे इसके लिए आख्रव के खिड़की-दरवाजे बंद करने की 
सावधानी है क्‍या ? 

बन्युओं ! आखब को गुलामी से युक्त होकर संवर की शरण ग्रहण करे के लिए 
52 028 ध्यभव मिला है ? आस्नरव आत्मा के गुणों का शोषण करता है, जबकि संवर आत्मा 
के शरण का पोषण करता है । विचार करो । तुम्हारे चोबीस घंटे कहाँ बीतते हैं? आस्व 


शा. ज्ञि. - १९ 
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हवा! #श/ '. | *£ ऐ 
ऐ जीव को क्‍या लाभ होता है ?” इसके उत्तर में भगवान्‌ 
३ का अर्थ है - संसार के प्रति विरक्ति । उससे जीव देव- 
'भोगों से शीघ्र ही निर्वेदता (उपयमता) हो जाती है, फिर 
त हो जाती है । विषयों से विरक्‍्त होता हुआ जीव आर्म्म- 
। आरंभ-परिग्रह का परित्याग करता हुआ जीव संसारमार्म 
है और सिद्धि (सर्व कर्ममुक्ति) मार्ग को ग्रहण कर लेता 
रम्परा से जीव भव-परम्पता का अन्त करता हुआ मोक्षमार्ग 
लब यह है कि संसार की असारता समझ में आने के बाद 
ता है, फिर उसे संयम में और उसके फलस्वरूप मोक्षेमार्ग 
५, अन्यत्र कहीं आनन्द नहीं आता । ५ । 
'घर में ऊब जाते हो तो सोचते हो - चलो, गार्डन में एक 
गैगों के शरीर में मोटापा (स्थूलता) बढ़ जाता है तो प्रतिदिन 
सरत करते हैं। भगवान्‌ कहते हैं कि - “संसार में से विरक्‍्त 
'कहीं चक्कर नहीं लगाता ।” यदि शरीर का वजन या (स्थूलता) 
वान्‌ सीमंधरस्वामी को १०८ बार बन्दना करो, एकाशन, 
, उपवास आदि त्प करे, आहार-संयम करे, ऊमोदरी तप 
से शरीर भी ठीक (नीग्रेग) होगा, मन भी स्वस्थ होगा और 
व्य और भाव दोनों प्रकार से लाभ होगा । पस्तु शुद्ध धर्म 
| ? अज्ञानी जीव को तो जन्म-मरणादि रूप संसार की 
सच्चा विरक्तात्मा संसार में: रहता है, परन्तु उसके भाव तो 
क्त करे का होता है । में पहले कह चुकी हूँ कि जो मनुप्य 
तर है, वह संसार (-समुद्र) में नहीं डूबता । यह बात सत्य 
कार के साथ 'दुष्कृत-निकन्दन' (पाप का तिर्कारे न करें 
स्‍हण करे पर भी सदगति प्राप्त करना कठिन हो जाता है। 
उसे घिछारो ४ धर्माचरण करते हुए भी पाप का. तिस्कार 
तो आत्मा का कल्याण नहीं होता । अतः पापशत्रु के प्रति 
पं भी न फरकने दो, खदेड़ दो । मुझे इस सम्बन्ध में एक 
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आत्मकल्याण करने का यह अमूल्य अवसर है । इस पंचमकाल में थोड़ी-सी करण 
(साधना) से अधिकतम लाभ है । एक उपवास शुद्ध मन से, निःस्वार्थभाव से शुद्धभाव 
सुध्यानपूर्वक करो तो मासखमण करने जितना लाभ हो सकता है। इसी प्रकार धर्माचरए 
करने में थोड़ा-सा कष्ट सहन करो तो कर्मो की महानिर्जगा हो जाती है । 
महाबलराजा ने सहज आए हुए अवसर को पहचान लिया । अपने पुत्र बलभद्गकुम 
'को यथोचित उपदेश देकर उसका राज्याभिषेक करके राजगद्दी पर बिठाया । इसके पश्चा 
उनके मुख से सहर्प ये उद्गार निकले - “मुझे अब प्रसन्नता है कि अब मेरे मस्तक पर: 
पाप का भार उतर गया । अब मैं यथाशीघ्र दीक्षा अंगीकार करूँ ।” मस्तक पर से बोः 
उतरे तो हृदय हल्का हो जाता है न ? किसी महिला के सिर पर पानी से भरे हुए घड़े हं 
उसे उन घड़ों का बोझ लग रहा हो, तब कोई घड़े उत्तवाकर उसका बोझ हलव 
करवा दे तो उसे कितना आनन्द होता है ? उसे कितनी शान्ति होती है ? यह तो पानी * 
भरे घड़ों का बोझ था, यरन्‍्तु यहाँ (अध्यात्म जगत में) जिसके सिर पर पायों के घड़ों 4 
बोझ हो, और बह उतर जाए तो उसे कितनी और कैसी शान्ति हो ? महाबलयजा की १ 
ऐसा आनन्द हुआ कि ओह ! मेरे मस्तक पर से पाप के घड़ों का बोझ उतर गया । 
देवानुप्रियों ! यह तो बड़े राजा थे । उनका राज्य स्वतंत्र था । किसी शत्रुगजा ८ 
भी भय नहीं था । उनके सुख में कोई विध्न डाल सके, ऐसा भी नहीं था, फिर भी ८ 
सुख उन्हें खटका, अतएव उप्तका त्याग करके भागवतती दीक्षा अंगीकार करने के लि 
तैयार हो गए । परन्तु मेरे चन्धुओं ! मैं तुमसे पूछती हूँ कि तुम चाहे जितना धन 'कमाअं 
चाहे करोड़पति भी बन जाओ, फिर भी क्या तुम्हारा सुख स्वतंत्र है ? मान ल॑ 
ब्लेकमार्केट करके तुमने एक करोड़ रुपये कमा लिये, पर सरकार का कितना डर 
तुम्हें ? तुप अपने घर, अपने सुख-साधन, अपने कमाये हुए धन और आभूषण का कः 
स्वतंत्र रूप से उपभोग कर सकते हो ? संक्षेप में, कितनी मेहनत करके धन ओर सा६ 
आर्जित करते हो, किन्तु उनका उपभोग सुखपूर्वक कर सकते हो ? तुम्हारे सुख में व 
तुम्हें कहीं भी स्वतंत्रता नजर आती है ? नहीं, फिर भी उस (सांसारिक वस्तुओं) में सु 
मानकर मुंस्कराते हो ! परन्तु तुम्हारे ये सुख केसे हैं ? पता है क्या ? तुम्हारे शो-केश 
अलमारी में सेब, सीताफल, संतरे, आम, अनार सजाकर रखे होते हैं, वे ऐसे लगते 
मानो सच्चे ही हों, परन्तु उन्हें उठाकर खाने जाओ तो तुम्हारे दांत टूट जाएँगे । वैसे 
तुम्हारे सुख शो-केश में रखे हुए फ्रूट जैसे हैं । तुम कक में सुख मानते हो 3 
उन्हें भोगते हो, किन्तु उनका फल भोगते समय हड्डियाँ दूढ जाएँगी, नानी याद : 
जाएगी । अतः सांसारिक विषय-सुखों का स्वरूप समझकर उनका समभावपूर्व 
अन्तःकरण से त्याग करो । इस समय समझ-बूझकर हृदय से इन्हें नहीं त्यागोगे तो मृ 
आने पर तो छोड़ना पड़ेगा हो । उसके बजाय समझपूर्वक स्वयं अभी छोड़ देने में २ 
है । बहुत-से लोग तो स्वेच्छा से शयर पर से ममत्व छोड़कर उसका विसर्जन करने 
मरण से भी भयभीत होते हैं । 
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है तो वह है - संयम का अंगीकार और पाप का धिक्कार.। यह संसार तो जीव को फंसाने 
का पींजरा है । घर में चूहों की हैरानी बढ़ जाती है तो चूहों को पकड़ने के लिए लोहे 
के पीजर में रोटी का दुकड़ा रखकर उसे खुल्ला छोड़ दिया जाता है, ग्रेटी के लोभ में चूहा 
ज्यों ही पीजरे में घुसता है, त्योंही उसके वजन से पींजरा बंद हो जाता है, चूहा फंस जाता 
है। इसी प्रकार मछुआ मछली को पकड़ने लिए जाल (जल में), डालता है, उस जाले.में 
आदे की गोलियाँ डाल.देता हैं। आटे की गोली खाने के लोभ,से मछली जाल में फंस 
जाती है | इसी प्रकार जीव जिंदगी के अन्त तक संसार की, सांसारिक पदार्थों और 
विपयभोगों की ममता नहीं छोड़ता । और उनमें आसक्त होकर चार गति की. चक्की में 
पिसाता हुआ बारबार जन्म-मरण करता रहता है । अतः समझने का समय है। इसे 
समझकर इसमें से झटपट खिसक जाओ । संसार से पूरी तरह से नहों खिसक सको तो, 
थोड़ी-सी देव-गुरु-धर्म की आराधना अवश्य कये । आत्मा को कर्म की कैद से मुक्त 
कराने के लिए वीतरागवाणी सुनी । सामायिक, प्रतिक्रमण, तप, त्याग, प्रत्याख्यान, 
पघीषध आदि कुछ तो जरूर करे । कुछ भी न कर सको तो गाँव में संत-सत्तीजी विराजमान 
हों, उनके पास जाकर एक घंटा वीतरागवाणी तो अवश्य श्रवण करो । इच्छा से यां 
अनिच्छा से बीतरागवाणी के सुने हुए चार शब्द या वाक्य भी जीव को पापादि अनिष्टों 
से बचा देता है । इस विषय में मुझे एक दृष्टान याद आ रहा है - '" '/- . 

नगर सेठ का हृष्टांत ; एक गाँव में एक बड़े नगरसेठ के पास धन तो बहुत था, 
फिर भी वह अधिकाधिक धन प्राप्त करने रातदिन मशगूल रहते थे । धर्म करने में उनकी 
बिलकुल रुचि नहीं थी । गाँव में चाहे जैसे संत पधारें, पर वह उपाश्रय में पैर नहीं 
रखते थे, तथेव सत्कार्य में एक पैसा भी खर्च नहीं करते थे । ऐसे कंजूस सेठ थे 
वह । इसे गाँव में एक युवक्रमण्डल था । गाँव में जब भी कोई संत-सती पधारते 
तब युवकमण्डल के चुबक गाँव में घर -घर जाकर सत्संग या व्याख्यान का लाभ लेने 
के लिए बिनती करते .थे । बहुत-से संत गाँव में आए और चले गए, पर नगरसेठ कभी 
उपाश्रय में नहीं आते' थे ।. । गण 8 

', एक बार गाँव में एक महान्‌ ज्ञानी प्रखरवकता संत पधारे । युवकमण्डल के युवकों 
ने गाँव के प्रत्येक मुहल्ले में घूमकर संत की वाणी का लाभ लेने की बिनती की और 
संघ में यह निर्णय किया कि महाराजश्री का व्याख्यान पूरा हुए बिना किसी को अपनी 
2 नहीं खोलनी है! नगरसेठ की भी इस बात की खबर दी गई । व्याख्यान का समय 

ही व्याख्यान होल खचाखच .भर गया था । ठीक उसी समय महाराजश्री प्रसंगोपात्त 
एक विनोदप्रद दृष्टान्त सुनाने लगे -. ४ 0 किले 

एक महात्मा.एक गाँव में पधारे-। यह महात्मा गाँव की चौपाल पर बैठकर प्रतिदिन 
गाँव के लोगों को धर्मोपदेश देते थे । उनके उपदेश गाँव के लोगों को बहुत ही रुचिकर 
(दिलचस्प) लगने लगे । इसलिए उपदेश में बहुत मानव-मेदिनी उमड़ती थी । उस महात्मा 
की वाणी सभी लोग आनन्द से सुनते थे । सारे गाँव के लोग महात्मा के पास आकर 
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सारी द्वारिका नगरी में रुक्मिणी के पुत्र का जन्मोत्सव बहुत ही धूमधाम से मनाः 
जा रहा है । मंगल-वाद्य बज रहे हैं पुत्र का सूर्य-समान तेजस्वी मुखमण्डल देखर 
श्रीकृष्ण ने उसका नाम प्रद्युम्नकुमार रखा । प्रद्यम्नकुमार को अपनी गोद में लेकर रुक्मिए 
सोई है । अब क्या घटना घटित होती है ? कर्म की गति कैसी विचित्र है ? इसे सुनो 
प्रद्यम्नकुमार का जन्म होने के बाद यह छट्ठी रात्रि थी । बह अपनी मां की गोद 
निश्चित सोया हुआ था । पुत्र को देख-देखकर रुक्मिणी का हृदय हपित हो रहा थ 
उसने पुत्र पर कितने ही आशा के मिनारे बांधे थे ! परन्तु वहीं अचानक क्या बन 
बना ? यह सुनो - 
उस समय प्रद्युम्नकुमार के पूर्वभव का वैरी धूमकेतु नाम का एक देव आकाशम 
से विमान लेकर जा रहा था । उसका विमान रुक््मिणी के महल पर आते ही र 
गया | बन्धुओं ! कर्म किसी को नहीं छोड़ता । इसलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “कर्म वां! 
से पहले खूब विचार करना । कं का हनन करोगे तो तुम्हें दूसरे के द्वारा घात ' 
शिकार होना पड़ेगा, तुम हट छेदोगे, तो तुम्हें दूसरे के द्वारा छिन्न होना पड़ेगा ।ं 
रस से और जैसे परिणाम से कर्म बांधे होंगे, उसी प्रकार भोगने पड़ेंगे । इसमें किसी 
साथ रियायत नहीं होगी ।” 
उक्त देव का विमान जब रुक्मिणी के महल पर आते ही रुक गया, तब उसके ' 
में विचार हुआ - “क्या नीचे कोई अवधिज्ञानी, मनःपर्यायज्ञानी या केवलज्ञानी म 
आत्मा विराजमान हैं या कोई महान्‌ पवित्र सती है, अथवा किसी सती की लज्जा ₹ 
जा रही है ? क्‍या कारण है कि मेरा विमान आगे जाने से रुक गया है ?' जहाँ पा 
आत्माएँ विराजमान हों, उनके मस्तक पर से विमान आगे बढ़ नहीं सकता, वहाँ रुक ज 
है। उक्त देव विचार करने लगा कि 'अगर कोई पवित्र आत्मा होगी तो मैंने उनके २ 
होकर विमान चलाया, इस कारण मैंने उनकी घोर आश्ातना की है ) देखूँ तो सही + 
है ?” यों सोचकर देव ने अवधिज्ञान का उपयोग लगाकर देखा । जहाँ तक उस 
ने अवधिज्ञान का उपयोग नहीं लगाया था, वहाँ तक उसकी भावना पवित्र थी / 
अब वह क्या विचार करता है ? 
ज्यों ही उक्त देव ने अवधिज्ञान का उपयोग लगाकर देखा, त््यों ही उसके अंग-. 
में क्रोध की ज्वाला का पड़ी । मन ही मन बड़बड़ाया - “अहो ! यह तो मेण पूर्व 
का शत्रु है ! यह तो है पली का अपहरण करके उठा ले गया था । यह यहाँ अ 
पुत्र रूप में जन्मा है। अब में इसे जिंदा कैसे छोड़ दूं ? इस चैरी के वैर का पूरा यः 
लूंगा । वैर का बदला लेने का यह अवसर मिला है ।' 
बन्धुओं ! चैर का विपाक विपम होता है । इसोलिए भगवान्‌ ने कहा - “किस 
साथ बैर मत बांधना । अन्यथा, जिसके साथ बैर बांधी है, बह बेर बसूल किये 
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भाग में सुशख करके वे चोर घर में घुसने का ज्यों ही विचार करते हैं, त्यों ही. पटेल,नी 
में बड़बड़ाने लगे - “आओ भाई आओ ।”* चोर यह सुनकर चौंके कि पटेल जाग. २ 
गालम होता है । इसलिए वे नीचे बैठने की तैयारी करते हैं, अतः पढेल बड़वड़ाए 
“बेठो भाई नैठो ।” यह सुनकर चोरों ने सोचा - 'निश्चय हो पटेल जाग रहे हैं, ६ 
पकड़े जाएँगे ।' इसलिए डर के मारे भाग जाने के लिए उद्यत,हुए कि हक, बड़बड 
- “उठो भाई उठो ।” फिर वे उठकर जाने लगे कि पटेल पुनः बोला, - * भा 
जाओ ।” यह पटेल तो नींद में ही बड़वड़ाए थे, किन्तु चोरों ने मन ही मन सोचा, 
“पटेल ने हमें देख लिया है, इसलिए कल राजा,के पास हमारी शिकायत करके ह 
जैल में बंद करवा देंगे , क्योंकि सरकार में उनका बहुत अच्छा सम्मान है। इसलिए अभ 
उनके पास जाकर हम क्षमा मांग लें, यही वेहतर है। हे ्‌ 

बड़े सबेरे उठकर वे चोर पटेल के पास आए और उनके पैरों में पड़कर कहने लग 
- “पटेल बापा |! आप हमारे माँ-बाप हैं । हम आपके पुत्र हैं । हमारा अपराध क्षम 
'करें। हम अब ऐसा गुनाह नहीं करेंगे ।” पटेल तो विचार में पड़ गए कि कौन-सा गुना 
और क्‍या बात ? ये लोग किस बात की माफी मांगते हैं ? पटेल होशियार था, इसलि। 
समझ गया कि बात में कुछ तथ्य है ? इसलिए चोरों के पास से सारी बात सुनकर उसक 
मर्म समझ गया । फिर बोला - “तुमने गुनाह तो भयंकर किया है, पर आज में तुम्हें माय 
'कराा हूँ । परन्तु भविष्य में फिर ऐसा अपराध किया तो.तुम्हें ज़िंदा नहीं छोड़ूंगा अत 
फ़िर ऐसा अपराध न हो, इसका ध्यान रखना ।'' चोर तो पटेल के चरणों में पड़कर, उनक 
उपकार मानते हुए चले गए ।,.. , €.' 8 आज 

- संत के चार पाक़्यों ने पटेल का जीवन पलट दिया १ चोरों के जाने के बाद: पटेल 
मन में विचार करने लगा - “युवकों के आग्रह से अनिच्छा से ही,पाँच-द्श मिनीट महात्म। 
का उपदेश सुनने के लिए गया तो मेरे घर में चोरी, होती हुई रुक. गई । महात्मा के चाः 
बाक्‍्यों से कैसा चमत्कार हुआ ? यदि सचमुच में अपनी-आत्मा के शुद्ध भाव से 
स्वेच्छापूर्वक संत-समागम करूँ तो मुझे, कितना, महान्‌-लाभ हो ? मेरा यह भव और 
पर-भव सुधर जाए ।' फिर तो पटेल प्रतिदिन महात्मा का प्रवचन सुनने के. लिए जाने 
लगा और अपना जीवन सुधार लिया । इस पटेल का दृष्टान्त सुनकर उक्त नग्रसेठ, जो 
कभी 'उपाश्रय में नहीं आते थे, अब प्रतिदिन आने,लगे ॥ लक्ष्मी का दान-पुण्य में 
सदुपयोग करने लगे और अपना जीवन सफल किया । वास्तव में ठीक ही कहा है - 
एक छाड़ी आधी घी, आधी में पुनि आप.। 
तुलसी संगत साधुकी, कटे कोटि अपराध ॥ 

देवानुप्रियों ! पटेल और नगरसेठ ने संत-समागम किया तो उनका जीवन सुधर 
गया, तो फिर जो प्रतिदिन संत-समागम करे और वीतरागवाणी का श्रवण करे, उसका 
जीवन तो कितना पवित्र बनना चाहिए ? एक घड़ी का सत्संग भी कितना लाभदायक 
है ? संत के समागम से पापी से पापी जीव भी पावन,बन गए । चण्डकौशिक जैसा 
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देवानुप्रियों ! मानवभव, आर्यदेश, उत्तमकुल, जैनधर्म, पाँचों इन्द्रियों की परिपूर्णता, 
मन की स्वस्थता, दीर्घायुष्यता, आरोग्य, देव अरिहन्त, गुरु निर्ग्न्थ और सर्वज्ञ बीतराग- 
कथित दयाभय धर्म आदि भवसागर को पार करने और धर्म-धन की कमाई करने के लिए 
इतनी सब उत्तम सामग्री मिली है। फिर भी आपने जिंदगी के इतने वर्ष किसकी साधना 
में बिताये ? धर्म की कमाई के पीछे या पाप की कमाई के पीछे ? क्या कभी इस पर 
विचार किया है ? मानवभव पाकर तुम्हारा कर्तव्य क्या है ? भोग या त्याग ? सत्य या 
असत्य ? हिंसा या अहिंसा ? विरति या अविरति ? एकमात्र खाना या तपस्या करना ? 
ऐसे प्रश्न तुम्हारे अन्तर में उठते हैं क्‍या ? जिस मानवभब द्वारा नर से नारायण, जीव से 
शिव, जन से जनार्दन और आत्मा से परमात्मा बना जा सकता है, जिस मानवभव द्वारा 
सर्व कर्ममुक्तिरूपी मोक्ष में जाया जा सकता है, उस मानवभव का क्या और किसमें 
उपयोग कर रहे हो ? बोलो, जवाब दो । तुम जवाब नहीं दोगे, क्यों ठीक है न ? जवाब 
नहीं दो तो खैर, पर इतना तो अवश्य सोचो कि इस जीव ने अज्ञानावस्था में बहुत-से 
अशोभनीय कार्य किये, उनके फलस्वरूप नीच गति में, नीच कुल में और हलकी जातियों 
में अनन्त बार जाना पड़ा; किन्तु अब मुझे ऐसे (निन्दनीय) कुकृत्य नहीं करने हैं। ऐसा 
उत्तम मानवभव पाकर (अभी) उत्तम कार्य नहीं करूँ तो फिर कब करूँगा ? विवेकी 
आत्मा तो ऐसा बिचार करता है कि इस मानवभव को पाकर धर्मापार्जन करने का जितना 
लाभ लिया जा सके, उतना ले लूं । कहा भी है - 

मन-मान्यों सछयों छे मसखो (२) लाभ एनो पूरो इं लई लु॑;...डो... 

वारे - बारे क़््यां पासुं छुं ), नकामो जावा नहीं दरऊं...हो... 

भव मछूयों जे जीवने तारे, चार गतिना फेरा ठाके, 

एवी रीते इं आराषुं, मुजने पार उतारे...द्दो... 


ऐसा सुन्दर मानवभव बार-बार कहाँ मिलेगा ? इस भव में मेरे चार गतियों में बार- 
बार आवागमन मिट जाय, ऐसी अलौकिक साधना कर लूं। अगर में धर्म की कमाई- 
रूपी आराधना नहीं करूँगा तो चार गति, चौवीस दण्डक और चौससी लाख जीवयोनियों 

पुनः कहाँ का कहाँ भटक जाऊँगा कि फिर मेस पता लगना भी कठिन हो 
जाएगा । अगर किसी अवसर पर धर्मकरणी नहीं हो सकी तो उपस्तका अफसोस होना 
चाहिए । जैसे किसी बहन की हीरे की सलाई खो जाए तो उसे कितना दुःख और पश्चात्ताप 
होता है कि अहो ! चड़ी मेहनत से उसे प्राप्त की थी, वह खो गई ? इसी प्रकार भगवान 
कहते हैं कि पूर्व-भवों में कितनी सरलता, विनय, नप्नता, अनुकम्पा, अभिमान-विहीनता 
इत्यादि गुण अर्जित किये, तब बड़े परिश्रम से तुझे मानवभव मिला है | हीरे की सलाई 
खो गई, वह तो कदाचित बहुत ढूंढने से मिल भी जाय, पस्तु यह आत्मा चौयसी लाख 
जीवयोनि में खो जाएगी तो क्या होगा ? उसमें भी अगर वह निगोद के गोल घेरे में उतर 
गई त्ञो उसका महान्‌ विनाश सम्भव है । निगोद में जीव की कैसी स्थिति होती है, यह 
तो तुम जानते हो न ? यह जीव दुकान में, घर में, व्यवसाय तथा सम्पत्ति में सर्वत्र 
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'रुक्मिणी ने पुत्र को जन्म दिया कि तुरंत उसकी खास दासी दौड़ती हुई श्रीकृष्ण 
को पुत्रजन्म की बधाई देने आई । जे 
* पुत्र जन्मोत्सत का आनन्द ३ पुत्रजन्म की बधाई देने हेतु आनेवाली दासी क 
श्रीकृष्णजी ने अपने राजचिह्नों के सिवाय कण्ठ में धारण किया-हुआ नवसेरा हार आई 
सर्व आभूषण तथा मूल्यवान वस्त्र भेंट दे दिए । नगरी के अधिकारिओं को नगरी क॑ 
श्रृंगारित करने के लिए श्रीकृष्णजी ने आदेश दिए कि “मेरी आज्ञा से तुमलोग सारे बाज 
को ध्वजा, तोरण आदि से थ्रृंगारित-सुशोभित करो, स्थान-स्थान पर नृत्य-गीत-वांद्य क 
आयोजन करो ।' भंडारी को उन्होंने आदेश दिया कि “दीन, दुःखी, निर्धन आदि को प्रचु 
धन देकर सन्तुष्ट करो ।' पुलिसकर्मिओं से कहा कि 'जिन अपराधियों को कारागारः 
डाल रखा, उनके गुनाह माफ करके उन्हें बन्धथन-मुक्त कर दो । राज्य में कर आदि माप 
'कर दो । जिस-जिस व्यक्ति पर राज्य का कर्ज हो, उसे ऋणमुक्त कर दो | याचकों क 
मुक्त हस्त से दान दो । घर-धर में पुत्रजन्म की खुशी में बाजे बजवाकर धूमधाम से पु: 
जन्मोत्सव मनाओ ।' इस प्रकार श्रीकृष्ण की आज्ञा से सर्वत्र आनन्द और उल्लास के सा: 
धूमधाम से पुत्र जन्‍्मोत्सव मनाया जा रहा है । सारी द्वारिका नगरी में आनन्द छाया हुअ 
है। नगरजन प्रमुदित और पुलकित हैं। अनेक लोग राजपुत्र के जन्म की खुशी में राज 
'को अच्छी-अच्छी वस्तुएँ भेंट के रूप में देने हेतु आ रहे हैं। सारी नगरी आनन्दविभोर हु 
गई । केबल एक सत्यभामा के दिल में आनन्द नहीं है, कि रुक्मिणी के पुत्रजन्म हुआ है 
किन्तु स्वयं के अभी तक पुत्र॒जन्म नहीं हुआ, इस कारण सत्यभामा की अपार दुःख है 
पुञ्र-मुख देखकर भीकृष्ण को हुआ आनन्द ४ सारी द्वारिका नगरी में आनन्दोत्सव 
भनाया जा रहा है । पुत्रजन्म के छट्ठे दिन श्रीकृष्णजी रुक्मिणी के महल में गए । वह 
जाकर सिंहासन पर बैठकर पुत्र को रमाने हेतु मंगाया । पुत्र क्रो अपनी गोद में लिटाकः 
'वह स्माने लगे । उसके मुख के सम्मुख देखकर चह सोचने लगे कि 'अहो ! कया यह जयन्त 
है या अश्विनीकुमार है ? या फिर यह तेजस्वी सूर्य-बिम्ब है ? क्या पूर्व दिशा ने तेज:/पुंज 
के समान सूर्य को जन्म-दिया है ? अथवा उसके शरीर में से निकलता हुआ तेज .सभी 
दिशाओं को प्रकाशित कर रहा है ?' यह देखकर श्रीकृष्ण ने उस्ती समय उस्च शिशु का 
नाम प्रद्युम्तकुमार रखा । श्रीकृष्णजी ने पुत्र को बहुत देर तक रमाया । उन्हें उस शिशु 
को छोड़ने का मन नहीं हो रहा था । इतने में दासी ने आकर कहा -.”महाराजा ! यह तो 
फूल है | बहुत रमाने से यह फूल कुम्हला जाएगा । अतः.दीजिए, मैं इसकी माता की गोद 
में इसे दे आती हूँ ।”” यों कहकर दासी ने पुत्र को लेकर उसकी:माता को सौंप दिया .। 
सारी द्वारिका नगरी में, और घर-घर में आनन्द-आनन्द हो रहा है। महिलाएँ मंगल- 
गीत गा रही हैं ।- श्रीकृष्ण और रुक्‍्मिणी के आनन्द का पार नहीं है । अत्यन्त आनन्द 
और उत्साहपूर्वक प्रद्युम्वकुमार का'द्वारिका नगगी में जन्म-महोत्सव मनाया जा रहा-है । 
इस आनन्द में कैसा विघ्न उपस्थित हो जाएगा ? उसका भाव यथावसर कहा जाएगा ! 
न्‍_ 


काश्यपगोत्री भगवान महावीरस्वामी जो कह गये हैं, वह में तुझे कहता हूँ ।” अहा ! 
सुधर्मास्वामी में कितनी सरलता है ? जबकि अपनी दशा कैसी है ? थोड़ा-सा कुछ किसी 
विषय की जानकारी मिल जाए, तब ऐसा हो जाता है कि मैं भी प्रखर ज्ञाता-वक्‍्ता 
हूँ। मुझे सब कुछ आता है । इसलिए मैं ऐसा कहती हूँ। भगवान्‌ कहते है - ' अहम्‌गले 
महीं, 'मम' मरे नहीं, और वासना से विरत न हो, वहाँ तक जीव को मोक्ष नहीं मिलता (” 

गौतमस्वामी चार ज्ञान और चौदह ९8339: के ज्ञाता थे । गौत्तमस्वामी के विषय 
में जब पूछा गया कि “भगवन्‌ ! सर्वज्ञ के ज्ञान के आगे गौतमस्वामी का ज्ञान कितना 
है ?” भगवान्‌ ने फरमाया - “एक ओर स्वयम्भूरमण समुद्र है, उसके किनारे एक 
चिड़िया बैठी हो । उस्न चिड़िया की चोंच में जितना पानी आए, उतना सर्वज्न के ज्ञान 
के आगे गौतमस्वामी का ज्ञान था ।” अर्थात्‌ -सर्वज्ञ का ज्ञान सिन्धु जितना है, जबकि 
गौतमस्वामी का ज्ञान बिन्दु जितना है । चार ज्ञान और चौदह पूर्व का ज्ञान होते हुए 
भी बह केवलज्ञान के आगे तो बिन्दु जितना ही है । अतः विचार करो कि इसमें अपना 
नम्बर कहाँ लगेगा ? अगर ज्ञान प्राप्त करना हो तो आत्मा में से 'अहम्‌' निकालकर 
आत्मा को नप्न बनानी होगी । 

बहनें ग्रेटी बनाती हैं, तब गूंथे हुए आटे की कनकी कठित बांधती हैं, बाद में उसे 
मसल-मसल कर नरम बनाती हैं । कनकी को मसलने से जितनी नरम बने उतनी ही रोटी 
नरम बनती है । वैसे ही अभिमान से अक्खड़ बनी हुई आत्मा की नप्न बनाकर जन्म- 
मरण का चक्कर टालना हो और केवलज्ञान पाना हो तो संयम और तप द्वारा आत्मा का 
दमन करना पड़ेगा । जैसे कनकी अधिक मसलने से ग्रेटी नरम बनती है, वैसे ही तप 
और संयम द्वारा आत्मा का जितना अधिक दमन होगा, आत्मा उतनी ही नग्न बन 
जाएगी | पत्थर की शिला को तोड़ने के लिए दारुगोला रखा जाता है, और उससे शिला 
चूर-चूर हो जाती है । वैसे ही भगवान कहते हैं - “हे भव्यजीबों ! तुम इस उत्तम मनुष्यभव 
पाकर कायरता छोड़कर सम्यगूज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप का ऐसा पावरफुल दारुगोला रख 
दो कि आत्मा पर (बंधकर रहे हुए चार घातिकर्म चूर-चूर हो जाएं ।" 

जरा समझो ! मूसलधार वर्षा चरसे तो रास्ते साफ हो जाते हैं, तथा कच्चे रास्ते में 
बड़े-बड़े गड्ढे पड़ जाते हैं । और धीमी-धीमी वर्षा बरसे तो रास्ते कीचड़वाले (चीकने) 
हो जाते हैं। क्यों यह बात ठीक है न ? इसी प्रकार जो आत्माएँ वीतग़गवाणी का प्रपात 
हृदय में झेल (ग्रहण) कर उत्कृष्ट भाव से धर्माराधना करती हैं, उनके कर्मो के खड्डे पड़ 
जाते हैं, यानी कर्मों के बन्धन दूट जाते हैं । पस्तु रेंगते हुए चलते हैं, उनके कर्म घुल 
सकते हैं क्या ? नहीं । है 
सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते है - “मैंने भगवान्‌ के श्रीमुख से जो सुना था, 
वह में तुझे कहता हूँ। 'अणुपुव्वेण गहाघोरं*-जैसे व्यापारी जलयान द्वारा समुद्र को 
पार करता है और अपने निर्धारित स्थान पर पहुँच जाता है । इसी प्रकार तीर्थकर भगवान्‌ 
द्वारा बताए गए मोक्षमार्ग का आश्रय लेकर अतीतकाल में अनेक जीवों ने संसारसागर 
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जैसे - तुमने आस््रव तत्त्व को जान लिया । इसे जान लेने के पश्चात्‌ बैठे नहीं रहना 
है। अपितु आस्त्रव मेरा कट्टर शत्रु है, मुझे इसको दूर भगाना है, नप्ट करना है, यों समझकर 
आख्रव का नाश करने के लिए पुरुषार्थ करना है, कमर कसना है । कया शत्रु को जानने 
के बाद कोई उसे घर में घुसने देता है ? नहीं, तो आसत्रव जब आत्मा का कट्टर शत्रु है 
तो उसे पास में फटकने दिया जा सकता है क्या ? संवररूपी सैनिक की सहायता से 
आख्ब का नाश करो, उसे पास में आते ही खदेड़ दो । संवर आस््रव का शत्रु है। अतः 
आसख्रव को नष्ट करने-भगाने हेतु संवर की शरण स्वीकार करनी पड़ेगी । संबर की 
शरणागति स्वीकारे बिना आस्रवरूपी शत्रु का नाश होना कठिन है । ऐसा किसके समझ 
में आ गया है ? तुम्हें पता है न ? जिसका अधिकार व्याख्यान में चल रहा है, उस महाबल- 
राजा को समझ में आ गया है कि अनन्तकाल से आस्त्रवरूपी शत्रु ने मेरी आत्मा का 
अहित किया है। आख्रवराजा ने मेरे आत्मगृह में पापरूपी चोरों को घुसने दिया है और 
मेरा आत्मिक धन लुटा दिया है। अब इसे निकालने के लिए मुझे संवर की शरण स्वीकार 
'करनी चाहिए । अगर संवर की शरण नहीं स्वीकारूँगा तो मेरा आत्मगुणरूपी घन लूद' 
कर ये चोर मुझे दुर्गति की खाई में फेंक देंगे । मेरे आत्मिक धन की पूर्णतया रक्षा करने 
के लिए. अगर कोई ४०४; स्थान हो तो वह है - संयम । संयम अंगीकार करूँ, तभी 
आस््रव-शत्रु की हार हो सकती है । धन्य है, मेरे गुरुदेव धर्मघोष अनगार को, वे पधार 
गए तो में अब आस्रवशत्रु के चंगुल से मुक्त हो जाऊँगा । हि 
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भ. मल्लिनाथ' का अधिकार 


बन्भुओं ! महाबलराजा स्वयं तो आस्रव को छोड़कर संवर के स्थान में. आने के 
लिए तैयार हुए ।,साथं में उनके छ मित्र भी तैयार हुए । इस कारण महाबलशजा को 
अत्यन्त आनन्द हुआ, क्योंकि ज्ञानी से ज्ञानी मिलते है तो आनन्द होता है ।हसके विपरोत 
कोई गग्पीदास मिल जाए तो आनन्द नहीं होता । अतः महाबलरजा करें, मित्र अपने 
साथ संबर के घर में जाने के लिए तैयार हुए । इस कारण अपूर्व आनन्द्‌ हुआ । आस्रव 
में रहने से सतत पाप का प्रवाह आता रहता है। कदाचित्‌ पूर्व कर्म के उदग्न से अविरति 
सम्यगदृष्टि आत्मा ब्र॒त-प्रत्याख्यान ग्रहण नहीं कर सकता / परन्तु उसके हृदय में इस 
बात का खटका बना रहता है । श्रीकृष्ण वासुदेव अविरति थे, किन्तु संयम के प्रति उनके 
हृदय में आदर, बहुमान था ।वे संयम के प्रेमी थे । जब-जब बे नेमिनाथ प्रभु के 
समवसरण में जाते. थे, तब उनकी अन्तरात्मा-रो उठती थी और वे कहते थे - “प्रभो ! 
में और आप साथ में रहे, साथ में खेले, परन्तु आप तो संयम अंगीकार'करके अनेक 
अनेक जीवों को तारनेवाले. प्रभु बन गए, जबकि मैं तो. संसार में भटकता रह 
गया । मैं आपकी तरह अविरति का त्याग करके विरति के घर में कब आऊँगा .? इस 
चौदह रज्जूं लोक के पाप को कब बोसराऊँगा (त्याग करूँगा) ?” अन्तःकरणपूर्वक 
ऐसा पश्चात्ताप होगा, तो कर्मो. का. क्षय होगा । . . आल 
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माल हमाण है, किन्तु पैसा (परिश्रम) तुम्हात है । जितना अधिक माल खरीदोगे, उस से 
उतना ही अधिक तुम्हारा कल्याण है । माल हमार है, पर जो उसे खरीदता है, उसे 
बहुत लाभ होता है । संत प्रकाशस्तम्भ बनकर तुम्दें सच्ची राह बताते हैं । यथार्थ में 
कल्याणकारी हमारा तप-त्याग-बहाचर्यरूपी सच्चा माल खरीदने की भावना महावलराजा 
के मन में जगी है, वह स्वयं तो दीक्षा के लिए तैयार हुए ही हैं। साथ में छह मित्र 
शजाओं को भी उन्होंने सैयार किये हैं । उनका वैराग्य कितना उत्कृष्ट होगा ? थावच्चाकुमार 
ने दीक्षा ली, तब, उनके साथ १००० पुरुषों ने, जमालिकुमार के साथ ५०० पुरुषों ने 
दीक्षा ली थी । बोलो, तुममें से कितने भाईयों को दीक्षा लेनी है ? (हँसाहँस) महाबलरशजा 
ने अपने पुत्र बलभद्गकुमार का राज्याभिषेक किया । यानी बलभद्र॒कुमार राजा बने । 
अब महावलराजा का मन यथाशाघ्र दीक्षा लेने के लिए उत्सुक हुआ है । अतएव वे 
क्या करते हैं ? शास्त्रकार कहते हैं - 

“्वए ण॑ से महब्बले यया, वलभदं कुमारं आपुच्छड #7 

उप्त समय महाबलराजा अपने पुत्र को राजगद्दी पर बिठाकर पुत्र से दीक्षा की अनुज्ञा 
मांगते है । जब पिता ने दीक्षा की आज्ञा मांगी, तब पुत्र की आँख में आंसू आ गए । 
रानियाँ भी सोने लगीं । परन्तु जिसके रग-रग में वैराग्य का पक्का रंग लग गया है, उसका 
हृदय (परिवार के मोहभरे बचनों से) नहीं पिघलता कि ये सब गे रहे हैं तो अभी रुक जाऊँ, 
दीक्षा न लूं। जिसे संसार के प्रति विरवित हो जाती है, उसे किसी के प्रति ममत्व नहीं 
होता । उसे तो अपनी आत्मा में रमणता की लगन होती है | भगवान्‌ ने हमें भी कहा 
है - “हे साधक ! तू अपने में मस्त रहना । स्वाध्याय-ध्यान करना; जहाँ तक हो सके, 
गृहस्थ के संसर्ग से दूर रहना ।” “दशवैकालिक सूत्र' में भगवान्‌, ने कहा है - 

4गिहि-संथवं न॒ कुज्जा, कुन्जा साहूहिं संथवं ।#* 

“तू संग (संस्तब > संसर्ग) करे तो साधुओं का करना, पर गृहस्थों का संग मत 
करा ।” गृहस्थ का अधिक संग, संसर्ग या परिचय संयम की साधना के लिए हानिकारक 
है। संसार सेवाल का किनारा है, उस पर पैर रखने से फिसल जाता है और चार गति 

' का चक्कर काटनेरूपी हडिडियाँ टूट जाती हैं । जिसने संसार (गृहस्थवास) छोड़ दिया, क्या 
उसे संसार के प्रति राग रखना उचित है ? जितना-जितना संसारी का अधिक संसर्ग, 
उतनी-उतनी चारित्र में शिधिलता आती है । अतः चार्त्र में रमणता कग्रे ज्ञानीपुरुष 
कहते हैं - “दूसरों को बोध प्राप्त करने जाते, यदि तेश चारित्र लूट जाय, ऐसा मत 
कला ।” अतः तू संग करे तो सज्जनों-संतजनों का करना। सज्ज्व का संग जीवन को 
सुधारता है, जबकि दुर्जन का संग मानव को पतन के पथ पर ले जाता है। मुझ इस 
विषय में एक दृष्टान्त याद आ रहा है - 

पत्नी के संग से सेठ ने धर्म प्राप्त किया $ धर्मवीर नामक एक. घनाद्य सेठ थे। 
उनकी पली का नाम धर्मवती था। घर्मवती अत्यन्त धर्म्ठ और संस्कार थी । जैसा नाम 
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की गुलामी में ही न ? मान लो, तुमने एक सामायिक की, किन्तु मन-वचन-काया की 

कितनी स्थिरता रखी ? कदाचित्‌ तुम वचन और काया को स्थिर कर दोगे, मगर मन ' 

का घोड़ा तो कूदफांद करता है न ? एक भक्‍त ने भजन में माया है -_ : ' 
तनने दर्क दनावी, पण सनडुं ना दबातुं (३) 


एने कूदुं बहु गमे छे । 
भगवान्‌ ! तुजने भजतां, मार दैयुं क््यां भमे छे.१ ., ५ पर 
भगवान्‌ ) तुजने भाजतां, अंतरमां शुं रमे छे १ | * [६२ 


सामायिक में दो घड़ी तक आत्म-स्वरूप का चिन्तन करने बैठे, 28200 मन तो कहाँ 
से कहाँ चक्कर लगा आता है और कैसे-कैसे विचार करता है ? जिसे ज्ञान-भान नहीं 
होता, उसके तो सामायिक में भी मोह-माया ओर ममता का तूफान चालू रहता है। 
सामायिक में असत्य कर्कश और सावद्य भाषा न बोली जाएं, उसका उपयोग रखते हो 
क्या ? और काया की स्थिरता कितनी रखते हो ? दो घड़ी को सामायिक में भी हाध- 
'पैर कितने हिलाते-चलाते हो ? ओरे ! बहुत-से लोग तो सामायिक में हाथ में पूंजनी लेकर 
बिना ही जरूरत के इधर से ऊधर व्यर्थ चक्कर लगाते हैं। बोलो, सामाविक में भी तुम्हारे 
मन-वचन और काया में कितनी चंचलता है ? 

ज्ञानी भगवन्त कहते हैं - “मन, वचन और काया की जितनी चंचलता उतना ही आस्रव, 
और मन, वचन और काया की जितनी स्थिरता, उतना ही संवर ! सामायिक में द्रव्य से 
सावद्य योग के, क्षेत्र में चौदहरज्जू प्रमाण लोक के पापों को प्रत्याख्यान करना होता है, 
अतः ध्यान रखना, (दश मन के, दश वचन के और बारह काया के) इन बत्तीस दोषों 
में से कोई भी दोष न लगे । अभी तक जो कुछ भी हुआ सो हुआ, पर अब तो आत्मा के 
साथ हढ़ निश्चय करो कि 'मैं दो घड़ी तक चारित्र की साधना में संलग्न हो रहा हूँ। 
अतः दो घड़ी तक संसार को भूलकर आत्मभावों में झूलकर शुद्ध सामायिक करूँ ।! 

सामायिक साधना में बैठने के पश्चात्‌ मन से सम्बन्धित कोई भी दोष न लगे, इसकी 
देखभाल रखो । सांसारिक भाव को साथ में रखने से सच्ची (शुद्ध) सामायिक होती । 
दो घड़ी तो संसार को भूलकर सामायिक करे ) दुनिया में ऐसा कौन मनुष्य होगा, जो 
च्यापार करे, किन्तु मुनाफे की इच्छा न रखे ? ऐसा कौन विद्यार्थी होगा, जिसे परीक्षा 
में पास होने की तमन्ना न हो ? तुम्हें सामायिक में आत्मकल्याण का लाभ लेना है न? 
अगर सामायिक का सही माने में लाभ लेना हो तो संसार को भूलकर सामायिक करो। 
संसार के दावानल में जलता-झुलसत्ता आत्मा (जीव) समताभाव को शीतलता प्राप्त करे 
के लिए बड़ी मुश्किल से तो सामायिक में बैठा, वहाँ भी पाप न छूटे, फिर तो पाप की 
भट्टी में ही जलना है या और क्या होगा ? बन्धुओं ! सामायिक का अर्थ क्या है ? जरा 
समझो । सामायिक यानी पापरूपी गुंडों को भगाने के लिए, सामने तानी हुई मशीवगन 
है। अगर इस मशीनगन का उपयोग करना न आए, सामायिक के दौरान भी पापरूपी 
गुंडे आकर तुम्हें सता जाएँगे, समता से विचलित कर देंगे । अतः गहराई से सामायिक 
का मूल्य समझो । 32५ 20 कु 8 23228 
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शरण हो गई । स्वयं को धर्माचरण में जोड़नेवाली पवित्र धर्मपली के चले जाने से सेठ 
को अत्यन्त दुःख हुआ । धर्माचरण करने का साथ छूट गया । सेठ की उम्र छोटी थी, 
पल्तु उन्होंने निर्णय किया कि मुझे अब दूसरी वार विवाह नहीं करना है । 

पत्नी की मृत्यु के भाद सेठ छोटे भाई के यहां भोजन करने लगे $ धर्मबीर सेठ 
अब छोटे भाई के यहाँ भोजन करने लगे । अपने पास धन तो बहुत था, इसलिए प्रतिमास 
हजार रुपये भाई के यहाँ देते थे । छह महीने तक तो छोटे भाई की पत्नी ने सेठ की ठीक 
सारसंभाल रखी । सेठ के अनेक नियम थे । प्रतिदिन चौविहार करना, नवकारसी करना, 
पौषध करना, पारणा हो उस दिन देर से आना, शाम को सेठ को चोविहार करना होता 
है, इसलिए जल्दी रसोई बनाना, ये सब काम छोटे भाई की पत्नी को बन्धनरूप लगने 
लगे । अतः ये सब कठिन और अरुचिकर काम कौन करे ? अतः छोटे भाई की पली 
ने अपने पत्ति से कहा - “आप अपने बड़े भाई से कह दें कि वे पुनरविवाह कर लें । 
जिदगीभर ऐसी कटकट मेरे वश की बात नहीं है ।” 

बन्धुओं ! भानव की प्रकृति कैसी विचित्र होती है ? एक धर्मिप्ठ आत्मा की सेवा 
कला, उस्ते सुखसाता उपजाना, उसे उसके धर्म के नियमों में सहयोग देना, उसको (अनुज 
बहू को) बन्धन प्रतीत हुआ । अतः छोटे भाई ने अपने बड़े भाई के समक्ष बात को । 
इस धर्मबीर सेठ को पुनरविवाह करने की जस भी इच्छा नहीं थी, परन्तु उनके समक्ष यह 
पश्न उपस्थित हुआ । अब क्‍या करना ? सेठ एकबार तो बहुत ही व्यथित हुए । बहुत 
विचार के अन्त में उन्होंने युनः विवाह करने का निश्चय किया । 

दूसरी अच्छे घर की कन्या के साथ सेठ का विवाह हुआ । वह कन्या बी.ए. पास 
थी । लिपस्टिक लगाना, पफ से पाउडर चेहरे पर पोतना इत्यादि अनेक फैशन में पारंगत 
थी । ऐसी कन्या धर्मवीर सेठ की सेठानी बन कर आई । सेठ धर्मिष्ठ और सादगी से 
रहनेवाले थे, इस कारण फैशनेबल सेठानी को यह अच्छा नहों लगता था । पहले सेठ 
धर्म के सम्बन्ध में समझते नहीं थे, किन्तु पहली सेठानी धर्मबती थी, जिसने सेठ को 
धर्मागधना की ओर मोड़ा । पत्ती धर्मनिष्ठ और विवेकी होती है तो पति को इज्जत्त- 
आबरू और शोभा बढ़ाती है । कहा भी है - 

शील भारवती कान्ता, पुप्प भावती नता । 
अर्थ भारती वाणी, अगते कामपि ड्यिम्‌ ॥/ रु 

शील-सदाचार के भारवाली सुन्दर स्त्री, पुप्पों के भारवाली लता और अर्थ के 
भाराली (सार्थक) वाणी, चे तोनों कोई अपूर्व शोभा पाते हैं । सि 

इस सेठ की पूर्वपली धर्मवतीं अत्यन्त सदाचारी और शीलबठी थी ओर जो दूसरी 
नवविवाहिता पत्ती आईं, वह तो फैशनपरस्त होकर घूमनेवाली थी । इसे तो धर्म का नाम 
भी नहीं सुहाता था । बह सेठ को कहने लगी - “इतनी छोटी उप्र में आप यह क्‍या धर्म 

पुतले बनकर बैठ जाते हैं । इस उप्र में तो संसार की मौज-शौक मनाना होता है ।” 
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किसान और संन्यासी का दृष्टांत $ एक किसान ने एक संन्यासी से पूछा - 
“महाराज ! मेरी मृत्यु किस जगह होगी ?'' इस पर संन्यासी ने कहा - “तेरे खेत में जो 
कुँआ है, उसके पास तेरी मृत्यु होगी ।” यह सुनकर किसान ने निश्चय किया कि मुझे 
खेत में जाना ही नहीं है । वहाँ जाऊँगा तो मेरी मौत होगी न ? दूसरा उपाय उस मूर्ख' 
ने यह किया की उसने घुटने सहित दोनों पैर (टांगें) कटवा दिये, यह सोच्चकर कि पर 
होंगे, तो भूलेचूके कभी खेत पर जाना पड़े । परम्तु मेरे दोनों पैर ही नहीं होगे, तो वहाँ 
जाना हो कहाँ से होगा ? फलतः मरने का भी वहाँ मौका नहीं आएगा । देखो, जीव की ' 
कैसी अज्ञान-दरशा है ? मनुष्य चाहे जितने उपाय कर ले, पर जिस भूमि पर मृत्यु लिखी 
(होती) है, वहाँ येन-केन-कारेण जाना ही पड़ता है । मरना न पंड़े, इसके लिए. किसान 
ने अपने पैर कटवा डाले, उन्हें २० वर्ष हो गए । एक दिन ऐसा हुआ कि किसान का 
जवान पुत्र कुए के आगे किसी काम से गया । कुँए पर कठड़ा बंधा हुआ-नहीं था । अतः 
लक्ष्य चूक जाने से वह कुँए में गिर पड़ा । ऐसा होते हो खेत में काम करनेवाले दूसरे 
मनुष्य वहाँ दौड़कर पहुँचे और उसे कुए से निकालने का प्रयत्न करने लगे । उसके पिता 
को इस बात की खबर दी गई । यह सुनते ही उसका पिता बैलगाड़ी में बैठकर जल्दी 
से आया | परन्तु त्बतक उसके पुत्र के प्राणपखेरू उड़ चुके थे ! कुए से मृतपुत्र का शव 
निकालने के बाद उसे देखते ही बह किसान उस आघात को न.सह सकने के कारण बेसुध 
होकर कुँए के पास गिर पड़ा और वहीं उस्तका आयुष्य पूण होते ही उसके प्राणपसखेरू उड़ 
चुके । कहने का मतलब यह है कि मनुष्य मृत्यु से बचने के चाहे जितने उपाय करे, चाहे 
जहाँ चला जाये, मृत्यु को कोई झुठला नहीं सकता। ० 

श्रीकृष्ण वासुदेव का हृष्ांत / श्रीकृष्ण वासुदेव ने भगवान्‌ अरिष्ट नेमिनाथ से 
पूछा - “ प्रभो ! मेरी मृत्यु किसके हाथ से होगी ?”' तब, भगवान्‌ ने कहा - तुम्हारे पास 
में खड़े तुम्हारे छोटे भाई जराकुमार के हाथ से तुम्हारी मृत्यु होगी ।'' यह सुनकर जराकुमार 
को बहुत दुःख हुआ । इस कारण वह वहाँ जंगल में चला गया । संयोग.ऐसा बना कि 
द्वारिका नगरी जब भस्म होने लगी, तब श्रीकृष्ण को चलकर जंगल में जाने का समय 
आया । वह जंगल में गए, और वहीं जराकुमार के हाथ से उनकी मृत्यु हुई । सर्वज्ञ वीतराग 
भगवान्‌ अपने ज्ञान में जो जाना और कहा, .वह कदापि मिथ्या नहीं होता | अगर मृत्यु 
नहीं चाहते हो, मृत्यु का डर लगता हो, तो पुनः जन्म न लेना पड़े, “ऐसा पुरुषार्थ 
करो । जहाँ जन्म है, वहाँ मरण अवश्यंभावी है । अगर आपको, जन्मु-मरण का चक्कर 
काटने से थकान लगती हो तो आस्रवों को छोड़कर संवर की साधना में लग जाओ । 

महाबल राजा और उनके छह मित्रों को जन्म-मरण का डर लगा है, इसलिए वे 
आख्वों का त्याग कर संवर के घर में जाने लिए तैयार-हुए हैं । महावलराजा के ज्येष्ठ 
पुत्र बलभद्गकुमार का राज्याभिषेक हु धूमधाम से किया गया। अब महाबलराजा अपने 
छह मित्रों के साथ आईती दीक्षा लेंगे, यह बात यथावसर कही जाएगी । * 


>रचव्यज्स्क्र्््श््ल्ज्ल्य्््य्ख्डट्र। 


जरूर, किन्तु पास में नहीं गई ! वह मन ही मन दांत पीसने लगी कि “यह साधुड़ा आया 
है, बह मेरे पति को (धर्म के) वहम में डालेगा और मेरे संसारसुख में आग लगाएगा ।! 
संत तो सेठ को योग्य सीख देकर चले गए । सेठ को संत की कही हुईं बात अच्छी लगी, 
सोचा - उस बात को एक बार अजमा तो लेना ही चाहिए । किन्तु कुछ दिन तो सेठ 
पली के प्रत्ति जैसा प्रेममाव और हावभाव (इन दोनों में) था, वह चालू रखा । एक दिन 
सेठ ने सेठानी की परीक्षा लेने को ठानी । सेठ पलंग पर सो गए । परतु चार घंटे हो 
गए, फिर भी जगे नहीं । तब सेठानी ने मन में सोचा - 'सेठ अभी तक उठे क्‍यों 
नहीं ? दिन में वे कभी इतनी देर सोते नहीं । देखूँ तो सही ।” यों सोचकर सेठानी सेठ 
के पास आई । बारीकी से देखा कि सेठ बिलकुल हलन-चलन नहीं कर रहे हैं । आँखें 
कौड़ी की तरह खुल्ली रह गई हैं । फिर हाथ लगाकर ठीक से देखा तो लगा कि सेठ के 
प्राण निकल गये लगते हैं । अब क्‍या करना ? सेठानी संसार के काम में बहुत होशियार 
थी । इसलिए उसने सेठ की अंगुलियों में पहनी हुई हीरे की अंगूठियाँ, गले में डाली हुई 
सोने की चेन वगैरह गहने निकाल लिए । सभी कीमती वस्तुएँ कब्जे में की । अन्त में, 
लड्डू और दहीं खाने लगी । उसके पश्चात्‌ सेठ के दांत पर लगी सोने की मेरू को हथोड् 
भारकर ज्यों ही निकालने जाती है, तभी सेठ जोर से चिल्लाते हैं । सेठानी अपना बचाव 
करे का प्रयल करती हैं । किन्तु सेठ की आँखें खुल जाती हैं । वह संसार के प्रेम या 
सुख की असलियत भलीभांति समझ जाते हैं । तुरंत संसार को छोड़कर सद्गुरु के चरण- 
शरण में चले जाते हैं । इस दृष्टान्त पर से आपको यही बात समझनी है कि धर्महीन आत्मा 
के संग में सेठ कितने धर्म-विमुख हो गए थे ? अतएव सदैव धर्मात्मा जीवों का संग 
करना चाहिए । महाबलराजा के पास छह मित्र एक हजार पुरुष उठा सकें ऐसी शिविका 
में बैठकर आ गए । देखिए, महाबलराजा जैसे धर्मिष्ठ मित्र मिले तो उनके साथ छह 
मित्र दीक्षा लेने को तैयार हो गए । इसका नाम है सच्चे मित्र ! यह सच्चा संग कहलाता 
है। अब यह सातों ही मित्र दीक्षा लेने जायेंगे, यह वात यधावसर कही जाएगी । 

आज मासखमण के धर का पवित्र दिवस है । आज का पवित्र और मंगल दिवस 
भव्य जीवों को प्रेरणा देता है कि हे भव्य जीवों ! तुम उठो, जागो, प्रमाद मत करो । 
जिसकी आत्मा जागृत हो गई हो, वह तपश्चर्या की आराधना में जुट जाए । तपस्या के 
द्वारा इन्तियों और मन का नियंत्रण कर्ये । तप करने - बाह्य-आश्यन्तर तपश्चरण से महान 
लाभ होता है, पूर्वसंचित (बद्ध) कर्मों की निर्जरा होती है, आत्मा तेजस्वी बनती है, शरीर 
नीरोग और स्वस्थ होता है । तपश्चर्या से अनाहारक दशा प्राप्त करने का अभ्यास हो जाता 
है। तप से-सम्यक्‌ तप की आसधना से सकाम निर्जर होती है । “तत्त्वार्थ सूत्र" में कहा 
हैं- “तपसा निर्णय च” - बाह्य-भ्यन्तर तप से संवर और निर्जय दोनों हो हो जाते 
हैं। तपश्चयी से इन्द्रियों के घोड़े शान्त हो जाते हैं ॥ अतः मास्खमण के धर के दिवस 
से तप की आयधना में जुट जाओ । अधिक भाव यथावसर कहे जाएंगे । 


ल्‍ व््स्म््््््भ््य््य्य्य्य्य्ण्म्य्ल्ल्ञल््श््टूः 


नहीं रहेगा ।'' जिसके साथ तुम्हारा वैर बंधा हो, उसके साथ तुम प्रेम से क्षमायाचना कर 
लो । अगर वैर रह गया तो इस भव में महान्‌ भय उत्पन्न होगा और दूसरे भव में भी भय 
उत्पन्न होगा । शास्त्र में कहा है - “वेयणुबंधीणि महब्धयाणि”! - चैर की परम्परा 
महाभयंकर होती है । जितना वैर उतना ही अधिक भय उत्पन्न होता है। अतः किसी जीव 
के साथ वैर बांधना नहीं । यह देव रोपकश आगबबूला होकर विमान से नीचे उतरा । 
रुक्मिणी निद्राधीन-है । उसके वगल में प्रद्यम्नकुमार भी नींद ले रहा है । उसे उठाया और 
दबाकर पकड़ा, मानो मार ही डालेगा । यम की तरह क्रोध से दांत कचकचाते हुए 
प्रद्यु्नकुमार को उठाकर वह देव विमान में बैठ गया । उसे मार डालने के लिए वह कैसे 
प्रयतल करेगा । यह यथावसर कहा जाएगा । 

कल मासखमण के धर का पवित्र दिवस है। आत्मा पर लगे हुए चिकने कर्मो/का 
क्षय करने की आशाधना-साधना करने हेतु तैयार होना । कल से एक महीने.पर 'संवत्सरी' 
का पवित्र दिन आएगा । उपस्तकी स्थापना का रोपण कल से हो जाएगा । उस स्थापना 
को मनाने के लिए कल से आसाधना करने का हमारा भावभग आमंत्रण है. । अन्य सब 
भाव यथावसर कहा जाएगा । 5855 
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महीना का धर कर) अल शक 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं ,और बहनों ! 

अनन्तज्ञानी भगवंत फरपाते हैं - हे चेतन-आत्मा ! चौरासी लाख-जीवयोनियाँ पार 
करके बड़े कष्ट से तुझे यह मानवभव मिला है! मानवभव प्राप्ति ःसे क्या तात्पर्य है ? 
मानवभव धर्म-कमाई का बाजार है । मानवभवरूपी बाजार में आकर धर्म का धन 
कमाना चाहिए । तुमलोग धर्मरूपी धन कमा रहे हो या गंवा रहे हो ? गहराई से सोचना 
कि हमने मानवभव पाकर धर्म-धन कमाया है या आत्मा पर पापों का-एक के बाद 
एक ढेर लगाया है ? जो आत्मा ऐसा उत्तम मनुष्यभव पाकर विषयों में आसक्त 
बन जाते हैं, वे पापों की कमाई करते हैं! धर्मरूपी धन की कमाई करने के लिए तो 
बिपयों के प्रति वैरग्य लाने की जरूरत है । - : 


जज ््ाण्ज्ज्ज्क्यययजद्राडडः::<<5-<<<४। 
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और दूसरा प्रतिकूल उपसर्ग । इनमें से प्रतिकूल उपसर्गों के समय तो तू जैसे दृढ़ रहता 
है, वैसे ही अनुकूल उपसर्गो के समय भी हृढ़ रहना, क्योंकि अनुकूल उपसर्ग तुझे पछाड़ 
डलेगा ।” जैसे कोई जवान मनुष्य ने अपने माता-पिता, पली और पुत्र-पुत्रियों आदि 
का मोह छोड़कर भागवती दीक्षा ले ली । वह दस वर्ष के बाद अपने (भू.पू.) गाँव में 
आया । गाँव में अनेक घरों से गौचरी करते-करते जहाँ उसका गृहस्थावस्था का घर 
था, वहाँ गौचरी के लिए आया । वहाँ पूर्व -अवस्था की पली आकर कहती है - 
“स्वामीनाथ ! आप वृद्ध माता-पिता को छोड़कर गए, इस कारण चे बहुत झूरते हैं - 
गेते कलपते हैं । मुझे भी आपका वियोग बहुत ही खटक (दिल में चुभ) रहा है ।'” पुत्र 
तो पैर पकड़कर रोते-रोते कहते हैं - “पिताजी आप छोटे-छोटे बालकों को छोड़कर 
कहाँ चले गए ?” वृद्ध माता-पिता भी रोते-सेते कहते हैं - “बेटा ! तूने इतने वर्षों तक 
संयम-पालन किया, इससे तेरे कर्मों का क्षय हो गया, अतः अब तू (दीक्षा छोड़कर घर 
आ जा । अब तो तुझे हमारी (बूंढे माँ-बाप की) सेवा करनी चाहिए ।' यों कहकर 
सभी पारिवारिक जन रोते-विलखते हैं । ऐसे समय में तप-संयम-वैरग्यनिष्ठ साधक 
विचार करे कि यह अनुकूल उपसर्ग है । इस समय मुझे इनकी चिकनी-चुपड़ी बातों में 
आकर फंसना-फिसलना नहीं चाहिए । 

जो व्यक्ति संसार का स्वरूप ठीक-ठीक समझकर गृहत्याग करके दीक्षित हुआ है, 
वह उसमें नहीं फंसता । जिस साथक में राग-द्वेष-मोह की चिकनाई है, बह फंस जाता 
है। शास्त्र में कहा है - 

“'विरचा उ न लग्गंति, नहा से सुक्केव गोलए ॥॥7 

जैसे मिझी का सूखा गोला दीवार पर नहीं चिपकता । इसी प्रकार जिन जीवों 
(आत्माओं) को संसार के प्रति बिलकुल आसक्त नहीं है, जो संसार को नाक का मैल 
समझकर उसे छोड़कर निकला है, उस साधक को कोई चाहे जितना सांसारिक प्रलोभन 
दे, अथवा संसार में फंसाने के लिए चाहे जितने प्रयल करे, फिर भी वह उसमें आसकक्‍्त 
नहीं होता । संक्षेप में, जहाँ अन्तर की गहराई में भी सांसारिक (वैषयिक) सुखों की 
आसक्त रही हुई है, वे ऐसे (अनुकूल) उपसर्ग आने पर फंस जाते हैं । इसके विपयेत 
जिसका चारित्र मेरुपर्वत को तरह अडोल है, वे सांसारिक प्रलोभनों में नहीं फंसते । 
एक श्लोक द्वाय नीतिकार कहते हैं - 
“वनेडपि दोषा: प्रभवन्ति यगिणां, गृहेडपि पंचेन्द्रिय-गिग्रहस्तव: / 
अकुत्सिते कर्मणि य: ग्रवर्तते, निवृच्त यगस्य गृह तरोवगगमु ॥॥ 

शागी मनुष्यों को वन में दोष घेर लेते हैं, जो विषम जोव हैं, उनके घर में भी पंचेन्द्रिय 
निग्रहरूप त्तप की प्राप्ति हो जाती है । जो अनिन्द्ित कार्य-धर्मकार्य में प्रवृत्त झ़ते हैं । 
राग से बिस्त उस विरक्त यृहस्थ के लिए घर भी तपोवन जैसा है । 
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हिस्सेदारी (पार्टनरशिप) करता है, परन्तु यह जीव निगोद में गया, वहाँ पर तो वह,एकमात्र 
एक ही शरीर में अनन्त जीव एक साथ भागादारी करके रहा था । यहाँ तो जग-सी संकड़ी 
जगह मिले तो जीव घबरा जाता है, बेचैनी हो जाती है, जबकि निगोद में एक. शरीर में 
अनन्त जीवों के साथ कैसे रहा होगा ? और नरक-तिर्य॑च-गति में..भी कैसे-कैसे दुःख 
सहे होंगे ? उसका विचार करो । ऐसे दुःख भोगने के लिए :(ऐसी गतियों-योनियों में) 
नहीं जाना हो तो मनुष्यभव को सार्थकता को समझो । मोह के पैर मजबूत, हो जाएँ,, 
कुसंस्कारों का कचरा आत्मा को मलिन बनाये, और मस्तक पर कर्मों का कर्जा बढ़े, 
ऐसा एक भी कार्य मानवभव पाकर तुम्हारे हाथों से न हो, इसका ध्यान रखो । 
अनन्त पुण्य-राशि के प्रभाव से भवसागर तिरने को. उत्तम सामग्री मिली है, मगर 
क्या उसकी कीमत तुमने समझी है ? कोई मनुष्य-समुद्र में डूब जाने के सिरे पर हो,उ्स 
समय कोई नौकावाला मनुष्य (नाविंक) डूबते हुए 2 5 प्य को चचाने के लिए दौड़ता हुआ 
नौका लेकर आया, किन्तु वह पागल आदमी धा, की कीमत नहीं समझा, उलठा 
नौका की उपेक्षा करने लगा । भला बताइए उसका क्‍या हाल होगा ? इसी प्रकार 
भव-समुद्र में डूबने से उबारने के लिए तुम्हारे सामने भी एक नौका आकर खड़ी-है । बोलो, 
बह कौन-सी नोका होगी ? जिसे तरना हो, उसे नौका का पता होता है न ? वह नौका 
है धर्म की । धर्मरूपी नौका तुम्हें डूबने से बचाने के लिए सामने आकर खड़ी है'। किन्तु 
मोहरूपी मद्य के नशे में उन्मत्त बना हुआ जीव उप्र (धर्म-) नौका को ठोकर मारता है, 
उसी की हंसी उड़ाता है । * 
बन्धुओं ! जिस मनुष्य का भविष्य उज्ज्वल होता है, उसे सन्तों, धर्मगुरुओं की सीख 
के प्रति रुचि होती हैं; तय, त्याग, वैराग्य की बातें अच्छी लगती है, उसके विपयत जिसका 
भविष्य अन्धकारमय होता है, उसे आह , संत-सतियों द्वारा कही हुई धर्म की बातें 
रुचिकर नहीं लगती । उसे तप, त्याग ओर वैराग्य की बातों में रुचि नहीं. होती । साधु- 
साध्वी -(धर्मगुरु) तुम्हें अच्छी लगें या न लगें, उनकी सीख में तुम्हारे रुचि हो या न हो, 
वे तो तुम्हें आत्महित-आत्मकल्याण का.उपदेश देंगे । भगवान्‌ महावीर ने 'सूत्रकृतांग 
सूत्र! में फरमाया है - रा कि आय हे है 
अगुपुन्चेण महाघोरं, कासबेण परवेड्य॑ ।/ .- -:5- , । 
जमादाय इओ पुत्व॑ं, समुद्दं चचह्मारिणो ॥,- सूत्र, सू., अ.-११, भा.-५ 
. यह वाणी तो भगवान्‌ महावीर स्वामी की है। परन्तु यहाँ 5852 % जम्बूस्वामी 


आदि संतों से कहते हैं - “भगवान्‌ महावीर के द्वारा प्ररूपित, को मैं बताता 
हूँ, तुम ध्यानपूर्वक सुनो ।"-देखो, सुधर्मास्वामी के जीवन. में, कितनी नम्नता: है ? 
सुधर्मास्वामी के लिए तो हम यों कहते हैं... .. दे ' 


जिन नहीं पण जिन-सरीखा; सुधर्मास्वामीने जाणीए पा. . 
वे केवलज्ञानी नहीं थे, फिरु भी उन्हें केवलज्ञानी से उपमित किया गया है । अतः 
विचार करे, उनका ज्ञान कितना विशाल होगा ? फिर भी “वे कहते हैं - “हे जम्बू ! 


-  ध््य्ज्चज्ञज्ज्ट्आअआख्यआसछडटट्राइफर 5 <<5०। 


का सत्कार करने की तैयारी की जाने लगी । राजा ज्यों ही नगर के सदर दरवाजे के निकट 
आए, त्यों ही एकांएक दरवाजा टूटकर गिर पड़ा । अतः मंत्री आदि राजपुरुषों ने 
कहा - “यह तो अपशुकन माना जाएगा । अतएव राजा नगर में प्रवेश न करके वहाँ 
से वापस लौटे । राजा और प्रजा विचार करने लगे कि दरवाजा तो बहुत ही मजबूत 
था । वह एकाएक कैसे टूठ पड़ा ? गिरा हुआ टूटे हुए दरवाजे की मरम्मत करवा दी 
गईं । दूसरे दिन राजा ज्योंहो सेना के सहित पुनः नगर में प्रवेश करने के लिए दरवाजे 
के निकट आए, त््योंही फिर वह दरवाजा टूटकर गिर पड़ा । इस प्रकार तीन-चार बार 
दरवाजे की मरम्मत कराई, फिर भी ज्यों ही राजा दरवाजे के नजदीक आते, त्योंही वह 
दरवाजा दूटकर गिर पड़ता । राजा को चिन्ता हुई कि बार-बार ऐसा क्‍यों होता है ? राजा 
ने मंत्री से कहा - “दरवाजा बारबार क्‍यों टूटकर गिर पड़ता है ? तुम इसकी जांच पड़ताल 
करो ।” राजा की आज्ञा होने से मंत्री ने एक ज्योतिष को बुलाया । मंत्री और ज्योतिषी 
दोनों राजा के पास आए । राजा ने दरवाजा टूटकर गिर पड़ने का कारण पूछा । ज्योतिष 
ने ठीक-ठीक देखकर कहा - “महाराजा ! अपने नगर की अधिष्ठात्री देवी आप पर 
कोपायमान हुई है । इस कारण दरबाजा दूटकर गिर पड़ता है ।”” राजा ने पूछा - “देवी 
को प्रसन्न करने के लिए मुझे क्या करना चाहिए ?!' इस पर ज्योतिषी ने कहा : साहब ! 
आप अथवा किसी पुत्र के माता-पिता अपने पुत्र का रक्त छींटे तो देवी का कोप शान्त 
हो।” धर्मिष्ठ रजा ने कहा - “तो फिर मैं गाँव में नहीं आऊँगा । ऐसा पाप तो में हमग्रिज 
नहीं करने दूंगा ।”' अन्त में गाँव का महाजन इकट्ठा हुआ । सबने विचार करके राजा 
को बहुत समझाया. परन्तु राजा किसी भी मूल्य पर इसके लिए अपनी स्वीकृति नहीं 
देते । फिर भी महाजन अपना निर्धारित कार्य करने के लिए तैयार होता है, कि हमारे 
शाजाजी गाँव के बहार क्यों रहें ? प्रधान तथा महाजन ने हठाग्रह करके कहा - “'जो व्यक्ति 
अपनी इच्छा से बालक देगा तो लेंगे ।'” दूसरी ओर राजा भगवान्‌ से प्रार्थना करता 
है - “भगवान्‌ ! सबको सदबुर्द्धि दो । हमारी ओर से किसी भी जीव का वध न हो और 
यह आफत टल जाए ।" अन्त में, गाँव के अग्रगण्य लोगों ने एक सोने का बालक 
बनवाया । उसे गाड़ी में रखकर उसके बगल में एक करोड़ स्वर्णमुद्राओं की हुंडी रखकर 
वह गाड़ी नगर में घुमाई और घोषणा करवाई कि “जो माता-पिता अपने हाथ से अपने 
पुत्र को भारकर उसका रक्त सदर दरवाजे पर छीटेंगे, उन्हें यह सोने का चालक तथा एक 
करेड़ स्वर्णमुद्राएँ दी जाएँगी ।' इस गाड़ी को लेकर गाँव में फिरते-फिराते महाजन के 
आदमी चरदत्त नामक एक गरीब ब्राह्मण के घर के पास से गुजरे। 08238 
वरदत्त ने सोचा - 'मेरे, सात पुत्र हैं) उनमें से एक की बलि दे दूं तो मेरा जिं 
का दारिद्रय मिट जाए ।' इस ब्राह्मण ने अपना विच्चार अपनी पली रुद्रसोमा को बताते 
हुए कहा - "हमारा साय परिवार दुःखी है । अतः एक लड़के की बलि देकर क्‍यों न सुछी 
हो जांय ?” रुद्रसोमा पति का विचार सुनकर गहरे चिन्तन में पड़ी कि क्‍या कला 
चाहिए ? यह देख उप्तका पति बोला - “तू क्या विचार कर रही है ? देख, मेरी बात 
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को पार किया है। अर्थात्‌ निर्धारित स्थल सिद्धगति प्राप्त को है सिद्धगति. को प्राप्त, 
करे में मोक्ष के बीजरूप सम्यकृत्व की जरूरत है । और सम्यकृत्व को प्राप्त. कले के 
लिए सदगुरु का आश्रय लेना पड़ता है | अनन्तानुबन्धी चौकड़ी (क्रोध, मान, माया, 
लोभ) और दर्शन मोहनीय की तीन प्रकृतियाँ; इन सात ग्रकृतियों के' क्षय, उपशम और 
क्षयोपशम से सम्यकृत्व की प्राप्ति होती है। तथा अनन्तानुबन्धी चौकड़ी, एवं अप्रत्याख्यानी 
तथा प्रत्याख्यानी की एक-एक चौकड़ी, यों १२ चौकड़ियों की १२ प्रकृतियाँ तथा 
दर्शन-मोहनीय तोन प्रकृतियाँ, यों कुल पनञ्रह प्रकृतियों के क्षयोपशम से चार की 
प्राप्ति होती है ! जहाँ केवल सम्यकृत्व हो, वहाँ चारित्र की भजना है, किन्तु जहाँ सम्यक्‌ 
चारित्र हो, वहाँ सम्यगदर्शन (सम्यकृत्व) और सम्यगूज़ान की नियम (अवश्यम्भाविता) 
है । जहाँ सम्यकृत्व हो, वहाँ ज्ञान सम्यगूज्ञान है । और जहाँ सम्यगूज्ञान है, वहाँ सम्यकूत्व 
अवष्यम्भावी है । मनुष्यजन्म में वीतरागवाणी, धर्म का सुयोग, सम्यकृत्व और चाख्ि, 
इन चारों की आराधना से जब केवलज्ञान-केवलदर्शन प्रकट होता 'है, -तब (सर्वकर्म- 
मुक्तिरूप) मोक्ष प्राप्त होता है।. * ' कम * पर] 
जैसे ऊपर चढ़ने के लिए सीढ़ियों का सहारा है, वैसे ही मोक्ष की मंजिल तक पहुँचने 
के हेतु चढ़ने के लिए सिद्धान्त-(शार्त्र-) वचन आश्रयरूप है । यह सिद्धान्त का वचन 
है कि जिसे शीघ्र मोक्ष में जाना हो, वह चारित्र अंगीकार करे । सम्यक्‌ चारित्र मोक्ष को 
उत्कृष्ठ साधना है। अगर यह साधना शकक्‍य न हो तो मध्यम साधना है - बारह व्रत (आवक 
के १२ ब्रत) | श्रावक (अ्रमणोपासक) को बारह व्रत अंगीकार करने चाहिए। जैसे ब्राह्मण 
को यज्ञोपवीत (जनेऊ) धारण किये बिना नहीं चलता, वैष्णव धर्म में कण्ठी के बिना 
नहीं चलता, वैसे जैनकुल में जन्मे हुए (वयस्क) व्यक्ति को बारह व्रत अंगीकार किये 
बिना नहीं चलता । यदि तुम बारह व्रत भी ग्रहण न कर सको तो आखिरकार सामायिक, 
पौषध, दबा, संवर करे, रात्रिभोजन-त्याग, ब्रह्मचर्ययालन करो, यथाशकति बाहा- 
आभ्यन्तर तप करो । जैसे - तुम्हारी दुकान में अनेक प्रकार का माल भय हुआ है, वैसे 
ही हमारे वीतराग भगवान्‌ की दुकान में विविध प्रकार का बढ़िया माल भय हुआ है। 
एक जगह कपड़े की बड़ी दुकान में, सेठ-सेठानी खरीदी करने आए:। सेठानी को देखकर 
व्यापारी ने खुश होकर कहा - “आओ -बहन ! तुम्हें क्या चाहिए ?” सेठानी ने कहा - 
“मुझे साड़ी चाहिए ।” रंगीला व्यापारी रंग में आकर एक से एक बढ़िया मूल्यवान साड़ियाँ 
खोलकर बताता है । व्यापारी ने ५०-६० साड़ियाँ खोलकर बताई .। मगर सेठानी ने एक 
भी साड़ी नहीं खरीदी । डेढ घंटा हो गया, किन्तु एक भी साड़ी नहीं बिकी । तब व्यापारी 
क्‍या कहता है ? 'अरू ! तू ही वोबणी बेला में कहाँ से आ गई ?मेरा दिवस बिगड़ गया 
और मेहनत-माथे पर पड़ी ।' थों व्यापारी नि:श्वास छोड़ता है । धनिक सेठानी के प्रति बड़ी 
आशा थी कि यह बहुत खरीदी करेगी । परन्तु हुआ उलट ही । सेठानी मे कुछ भी नहीं 
खरीदा । मैं तुमसे पूछती हूँ कि तुम तो ऐसे ग्राहक नहीं हो न ? में आप लोगों से वीतराग 
प्रभु की दुकान का भिन्न-भिन्न प्रकार का माल बताती हूँ ।'बोलो, खरीदना है न ? 
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धन दो ।” महाराज ने ब्राह्मण को स्वर्णमय वालक तथा एक कगेड़ सौनेया व्राह्मण को 
प्रदान किया । तत्पश्चात्‌ इन्द्रदत्त को स्नान कराया, अच्छे वस्त्राभूषण पहनाए । इस कारण 
बह एक राजकुमार के समान शोभायमान होने लगा । महाजन उसके माँ-बाप के 
साथ इन्द्रदत्त को लेकर महाराजा के पास पहुँचा । राजा को सारी हकीकत से अवगत 
कग़या । महाजन की बात सुनकर राजा का हृदय कांप उठा । उस लड़के के माता-पिता 
के प्रति राजा के मन में तिरस्कार का भाव उत्पन्न हुआ कि ये कैसे निर्दय माँ-बाप हैं, 
जो धन के लोभ में पड़कर अपने लाडले लाल का अपने हाथ से वध करने को उतारू 
हो रे हैं ? अश्रुपूरित नेत्रों से राजा कहते हैं - “रे पुत्र ! थोड़ी देर बाद तेरी मृत्यु होनेवाली 
है, फिर भी तेरे मुख पर मुस्कान क्यों है ? क्या तुझे मरने का दुःख नेहीं होता ?” इस 
पर इन्द्रदत्त ने कहा - “महाराजा ! मृत्यु से क्या घवराना ? कया घबराने से मृत्यु मुझे छोड़ 
देगी ? जो जन्मा है, वह देर-सबेर एक दिन अवश्य ही मरण-शरण होगा । तब फिर मृत्यु 
से क्‍यों डरना चाहिए ? तथा जब बाड़ ही ककड़ी को खाने लगती है, त्तव उसकी रक्षण 
कौन करे ? ऐसी ही बात मेरे लिए बनी है । मेरे माता-पिता धन पाकर 50540 के 
लिए मेरा वध करने हेतु तैयार हुए हैं । महाजन आपको नगरग्रवेश कराने के लिए पैसे 
देकर मुझे खरीद रहा है और आप प्रजापालक होते हुए भी मेय वध रोक नहीं सकते । 
तब फिर मैं किसकी शरण में जाऊँ ? अगर मेरा आयुष्य पूर्ण होने आया होगा तो मेरी 
मृत्यु हो जाएगी और अगर मेरा आयुष्य लम्बा होगा तो कोई भी मुझे मार नहीं 
सकेगा । मुझे अपने नवकार मंत्र पर पूर्ण श्रद्धा है। इसका स्मरण करता हुआ श्रद्धापूर्वक 
आपके प्रास आया हूँ । आपके समक्ष खड़ा हूँ ।” 

वस्तुतः जिसके हृदय में नवकार मंत्र का स्मरण हो, उसका कोई भी बाल बांका नहीं 
कर सकता । यों इन्द्रदत्त को निर्भयतापूर्वक बोलता देखकर सभी उपास्थित जन स्तव्ध 
हो गए । एक छोटे-से फूल-से कोमल बालक के उद्‌गारों ने राजा का हृदय बींध 
डाला । उनकी अन्तरात्मा पुकार उठी - “ऐसा अधर्म मत करे । मेरा नगर में प्रवेश न 
हो तो कोई हर्ज नहीं । मैं ब्लाह्मण पुत्र की हत्या नहीं करने दूंगा । मुझे नगर में नहीं आना 
है।"राजा के अन्तर से उठे करुण शब्दों को सुनकर सभी रुक गए । इन्द्रदत्त की नवकार 
महामंत्र के प्रति दृढ़ श्रद्धा तथा राजा की अहिंसा के प्रति प्रीति के कारण नगर को 
अधिष्ठाब्री देवी प्रसन्न होकर अदृश्य रूप से बोली - “हे ग़जन्‌ ! तुम्हारे अहिंसक वृत्ति 
से और इस बालक की पंच परमेष्ठो के प्रति श्रद्धा से में प्रसन्न हुई हूँ । अब तुम खुशी 
से नगर-प्रवेश करे ।”” अधिष्ठात्री देवी बोल रही थी, तभी आकाश स पुप्पवृष्टि हुई और 
तत्यक्षात्‌ राजा ने अपनी सेना-सहित नगर में प्रवेश किया । राजा ने वरदत्त ब्राह्मण को 
धन प्रदान कर दिया और कहा - “'इन्द्रदत्त अब मेयर पुत्र है! इस प्रकार धर्म का प्रभाव 

(अश्रद्धालु) प्रधान श्रद्धावान्‌ बना । 

देवानुप्रियों ! अहिंसा-दया-प्रधान धर्म की कैसी अदभुत महिमा है ? कोई मनुष्य 

कगरेड़ों रुपयों का दान दे, उसकी अपेक्षा भी दयाधर्म का महत्त्व अधिक है । समस्त दानों 
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था, वैसे ही उसमें गुण थे । परन्तु सेठ तो नाम के ही धर्मवीर थे । उनके जीवन में धर्म 
का नाम-निशञान नहीं था ! यह देखकर सेठानी के दिल में बहुत दुःख होता था-। एक 
दिन धर्मवती ने अपने पति से कहा - “स्वामीनाथ ? धर्मविहीन जीवन प्राणरहित कलेवर 
जैसा होता है । जिस घर में सामायिक, प्रतिक्रमण, चौविहार आदि होते हों, वह घर 
स्वर्गतुल्य होता है । जहाँ धर्म नहीं, वह घर मेरी राय में जंगल के. समान है [” , 
पत्नी के वचन सुनकर सेठ ने मन में सोचा - 'बात तो सच्ची है ।' इसलिए सेठ 
कहते हैं - “मैं अब से धर्मध्यान करूँगा ।” सेठ की बात सुनकर सेठानी के, मन में 
आनन्द-आनन्द हो गया । सेठ ने प्रतिज्ञा की - “जबतक मैं सामायिक-प्रतिक्रमण नहीं 
सीख लूंगा, तबतक मेरे दूध और दूध से बनी तमाम चीजों को खाने का त्याग है.” 
धर्मवीर सेठ ने तीन महीने में सामायिक-प्रतिक्रमण सीख लिया । अब तो सेठ-सेठानी 
दोनों साथ बैठकर धर्मध्यान करने लगे । सेठ ने रात्रिभोजन, कंदमूल, प्याज आदि,का 
भी त्याग कर दिया । महीने में दस तिथियों को वे पौषध करते थे । इस प्रकार पति को 
धर्म के रंग में रंगे हुए देख सेठानी को अलौकिक आनन्द हुआ - “अहो' ! अब मेरा, जीवन 
सफल हुआ । गृहस्थ-रथ के दो पहिये वीतरागमार्ग पर चलने में एक समान्‌ हो गए। 
देवानुप्रियों ! क्या तुम्हारे घर में भी ऐसी श्राविका है, जो तुम्हें धर्म के मार्ग की ओर 
मोड़ सके ? सेठ और सेठानी दोनों धर्म के झूले में झूलने लगे । सेठ-सेठानी दोनों स्वयं 
तो धर्मांचरण करते ही थे, किन्तु अपने घर में और दुकान में काम करनेवाले,नौकरों को 
भी रात्रिभोजन का त्याग कराया । सेठ-सेठानी ने निश्चय किया कि गाँव में साधु- 
साध्वीजी पधारें, तव घर और पुकाप के सब नौकर-चाकरों को. भी साथ में लेकर 
व्याख्यान सुनने जाना । धर्मवीर सेठ ऐसा विचार करते थे कि-इतने नौकरों में से यदि 
एक भी थर्म को प्राप्त कर लेगा तो मेरा जीवन धन्य बन जाएगा । सेठ के जीवन का 
इत्तना अधिक परिवर्तन देखकर लोग आश्चर्यचकित हो गए । लोग सेठ से पूछने लगे - 
“सेठ | आपको कौन-से गुरु मिल गए, जिससे आप धर्म-मार्ग में इतने अधिक जुट 
गए ।” तब सेठ कहते हैं - “मुझे सद्गुणी पली मिली है, जिसने मेरा, जन्म सुधार 
दिया । घाप में पड़कर पतिंत बने हुए मेरे जीवन का उसमे उद्धार करा दिया ।” धर्मचीर 
सेठ छोटी उम्र में ही धर्माचरण में इतने अधिक लग गए | उन्हें देख-देखकर अनेक व्यक्ति 
धर्म को प्राप्त हुए । संत-सतीजी के दर्शन, श्रवण और तप, त्याग, प्रंत्याख्यान आदि 
धर्मध्यान का लाभ लेते हुए पति-पली दोनों धमारेधंना में दिवस व्यतीत कर रहे हैं! 
पाँच वर्ष आनन्द में गुजर गए । एक दिन सेठानी ने कहा - “स्वामीनाथ ! अब मेरा आयुष्य 
पूर्ण होने आया है । इसलिए दो दिन बाद मैं चली जाऊँगी ।” सेठ कहते हैं - “सह तू 
क्या कह रही है ? मुझे तेरी बात नहीं सुननी है ।” सेठानी ने कहां - “आप सुने या न 
सुने, किन्तु आयुष्य पूरा होने पर एक दिन सबको जाना है । इसमें किसी का वश नहीं 
चलता । बस, आपने धर्म को प्राप्त कर लिया, इसका मुझे बहुत सन्तोष है । आप 
जीवनभर धर्माराधना करते रहना ।” ऐसी-हिंदायत करके सेठआनी दो-तीन दिन में मरण- 
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कर डालूं । शास्त्रों में बालहत्या का पाप बहुत महान्‌ बत्ताया गया है । अतः मैं अपने 
हाथ से बालहत्या का पाप नहीं करूँगा । पस्तु ऐसा उपाय करूँ ताकि यह अपने आप 
मर जाए ।/ यों विचार करके देव ने क्या किया ? 

आकाशवाणी हुईं, उसे देव ने सुनी भी, फिर भी उसका क्रोध शान्त नहीं हुआ । 
इसलिए उसने सोलह गज लंबी, मोटी और २०-२५ मन वजनवाली एक विशाल शिला 
लाकर ६ दिवस के कोमल बालक पर रख दी । सोचा कि 'बस, अब यह इसके नीचे 
दबकर मर जाएगा ।' यों सोचकर वह देव अपने स्थान पर चला गया । 


देबानुप्रियों ! वैर के विपाक (बद्ध कर्मफल) कितने विषम होते हैं । कर्म किसी 
को छोड़ते नहीं हैं । प्रद्युम्तकुमार मोक्षणामी जीव है । फिर भी छही दिनों में कैसे कर्म 
उदय में आए हैं ? प्रद्युम्मकुमार को एक बड़ी शिला के नीचे दवा दिया है । अब उसका 
क्या होगा ? रुक्मिणी जागेगी, तब अपने पुत्र को वहाँ न देखकर कित्तना विलाप 
करेगी ? उसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


. व्याख्यान, - शुक्र ५ 
(आवण सुदी ७, सोमवार जता. २-८-७६ 
"आवण सुदी ७ सोमवार 2 . २-८-७६ (६ 
'ए २९७२७) 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

ब्रिलोकीनाथ बीतराग-प्रभु की शाश्रतीवाणी का नाम सिद्धान्त अल । प्रभु 
की वाणी कैसी है ? वह है आपदाओं को भेदन करनेवाली और सम्पदाओं को देनेवाली 
है.। चीतरग की वाणी में अनन्त हेतु निहित हैं । तीर्थंकर की वाणी में इतना अधिक 
सामर्थ्य है कि इसे सुनते-सुनते अपूर्व भाव आए तो अनन्त भावों का छेद हो सकता है 
और जन्म-जरा-मरण के भय से मुक्त हुआ जा सकता है। 

महाबल राजा और उनके छह मित्रों ने संसार (गृहस्थ संसार) का त्याग करके संयम 
ग्रहण किया । एक ही बार वीतरागवाणी का पान करके महाबलयजा अपने छह मित्रों- 
सहित अनगार बन गए । उनकी समझ में आ गया कि संसार स्वार्थ से परिपूर्ण है । 
'आचारांग सूत्र' में भगवान्‌ ने फरमाया हैं - ; चुद 

“जेहिं चर सद्दि। रंवसइड वे वा ण एगया गियगा ता पुरिंव 
परिहंति, स्रो वा. ते नियगे पच्छा परिहरेज्जा, .बाल ते तव ताणाए 
वा, सरणाए वा, तुम॑ पि तेसिं नाल॑ ताणाए वा सरणाए वा ॥7 

ै - आजछा. श्रु-२, अ-२, उ.-१ 
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परतु सेठ उसकी बात पर ज्यादा ध्यान नहीं देते थे । विवाह करने के बाद कुछ समय 
तो अपना धर्मध्यान चालू रखा । परन्तु यह नई पत्नी तो मोह का कीड़ा थी । इसी कारण 
सेठ को मोह की ओर घुमाती थी, और मोहित करने का,लटका-चटका करती थी । एक 
तो जवानी, दूसरा एकान्त और तीसरा मोहजन्य हावभाव, इन और ऐसे समग्र वातावरण 
में रहने से सेठ भी मोह के रंग में रंग जाने लगे । सेठ दुकान जाते तो एक दूसरे का मुँह 
देख सकें, इसके लिए एक बारी (सिड़की) बनवाई । इससे घर में बैठो-बेठी सेदानी सेठ 
'का मुँह देख सके और सेठ सेठानी का मुख देख सके । फलतः सेठानी ने सेठ के धर्ममय 
जीवन में विधय-वासना की आग जला दी । अतः अब सेठ की सामायिक, प्रतिक्रमण 
और चौविहार वगैरह सभी धर्मक्रियाएँ-बंद हो गई । अब वह नाटक, नृत्य, गीत, सिनेमा 
बगैरह देखने-सुनने में मशगूल हो गए । मोह की मदिरा पीकर मदोन्मत्त बने हुए धर्मवीर 
सेठ विचार करने लगे कि “सुख तो इन बातों में है ! इस (नई सेठानी) ने मुझे संसार- 
सुख का भान कराया !' धर्मवीर सेठ अब कर्मवीर बनकर संसार की मोज उड़ाने 
लगे । उनका जीवन अब भोग-विलासमय बन गया ।_.'... . 

एक बार एक संत गाँव में पधारे | ये संत पहले आये थे, तब धर्मवीर सेठ रोज उपाश्रय 
आते थे । इस बार जब वे संत पधारे और उन्हें गाँव में आठ दिन हो चुके थे, परन्तु धर्मबीर 
सेठ उपाश्रय नहीं आए, इस कारण संत ने किसी से पूछा - “आज़कल वंह धर्मबीर सेठ 
क्यों नहीं दिखाई देते ?' लोगों ने कहा - “गुरुदेव ! वह धर्मवीर सेठ अब कर्मवीर (कर्म 
बांधने में वीर) बन गए हैं । नई पतली के साथ शादी की, उसके बाद धर्म को छोड़ दिया 
है।” संत ने सोचा - 'एक समय धर्म के रंग में रंगे हुए जीव की यह दशा ! आत्मा 
'का पूजारी अब शरीर का पूजारी बन गया ? चलो, मैं ही उसे जगाने हेतु जाऊँ !' यों 
विचार कर संत धर्मबीर सेठ के घर पहुँचे । सेठ तो सोफे पर बैठे थे । संत को आते 
देखा । पर अब संत अच्छे नहों लगते, किन्तु पहले जिन॑ संत से धर्म प्राप्त किया था, 
उन परिचित संत को आते देख सोफे पर से उठकर खड़े हो गए और दोनों हाथ जोड़कर 
खड़े रे । संत ने-पूछा - “सेठ ! अब आप उपाश्रय में क्यों नहीं आते ?” इस पर सेठ 
ने कहा - “गुरुदेव ! मेरी पहली पली के गुजर जाने के बाद मैंने पुनः विवाह किया । 
नई पत्नी देवी जैसी है । इसका मेरे पर अत्यन्त प्रेम है। बह एक क्षण भी मुझे न देखे 
तो मेंरे किना जी नहीं सकती । इसने मुझे यह भान कराया कि संसोर में स्वर्ग जैसा 
सुख है । ऐसी स्थिति में अब इस स्वर्ग का सुख छोड़कर उपाश्रय में कैसे आ सकता 
हूँ ? अर्थात्‌ - अब उपाश्रय में आने का टाइम नहीं है ।” | ५ 

संत बहुत ही पवित्र थे । उन्होंने कहा - “सेठ ! तुम यह क्या कर रहे हो ? इस संसार 
के सुख तो घोर नरक में ले जानेवाले हैं । यह संसार स्वार्थमय. है । ५ ४2 जिसके पीछे पागल 
बनकर धर्म-को छोड़ बैठे हो, उसका तुम्हारे प्रति कैसा मन है, इसे. देखने-परखने के लिए 
मैं तुम्हें एक उपाय बताता हूँ । इसे अजमाकर देखो तब, फिर कहना कि इस संसार का 
प्रेम और सुख कैसा है. ?” सेठ की नई पत्नी तो दूसरे कमरे में थी । उसने संतर को देखा" 


- व्यच्र्ल्ल्ञ्ज््ट्ट्ट्पड्डशअधदडओःससस्ससस2्-ाे 


ली | संयम अंगीकार करके उन्होंने ११ अंगशास्त्रों का ज्ञान प्राप्त किया । तथा एक, दो, 
त्ीन आदि उपवास करते एवं गुरुदेव की विनय-वैयावृत्य करते हुए संयम यात्रा में आगे 
से आगे बढ़ते गए । आगे उनके जीवन में क्या बनता है ? - 

+तए णं वेसिं महब्बल-पामोक्‍्खाणं सत्तग्ह॑ं अगगाराणं अज्षया 
कयाई एगयओ सहियाणं इमेयारुवे मिहोकहा समुलावे समुप्पन्जित्था, 
नण्णं अम्हे देवाणुप्पिया एगे तवोकम्मं उवसंपज्जित्ताणं विहरडड, तण्णं 
अम्हेहिं सब्वेहिं तवोकम्मंँ उवसंप्पज्जित्तत चिकदृदु अण्णमणस्स 
एयमहड्ड पड़िसुप्गेंति ।?! 

तदनस्तर एक दिन महाबल - प्रमुख वे सातों अनगार एक जगह सम्मिलित होकर 
चैठे, तब उन्हें एक विचार स्फुरित हुआ, अर्थात्‌ - वे परस्पर इस प्रकार बातचीत करने 
लगे - “देबानुप्रियो ! हममें से कोई भी एक व्यक्ति जिस प्रकार का तपःकर्म का स्वीकार 
करके अपनी आत्मा को भावित करे, हम सभी उसी प्रकार का तपःकर्म स्वीकार करके 
विचरण करेंगे ।” इस प्रकार वे सब एक दूसरे के साथ परस्पर बचनबद्ध होते हैं । 

महावल अनगार के छह मित्र अनगार उनसे कहने लगे - “आप हमारे बुजुर्ग हैं, पूज्य 
हैं, आपके निमित्त से हमने बैराग्य पाया और दीक्षा ले ली है । अतः संयम-तप-साधना 
के विषय में, भी आप जैसे कहेंगे, वेसे ही हम करेंगे । आप जिस प्रकार का तपश्चरण 
कंगे, उप्ती प्रकार का तप हम करेंगे ।” इस प्रकार का निश्चय करके वे छहों अनगार 
महाबल अनगार का अनुसरण करते हैं। अर्थात्‌ वह जैसे कहते हैं, वैसे ही वे करते 
है। वे उनका बहुत विनय करते हैं । छहों संत्त बहुत ही विनयी और सरल थे । इसलिए 
महावल अनगार को बात का स्वीकार करके आनन्दपूर्वक तप - संयम द्वारा आत्मा को 
भावित करते हुए एक-सरीखी साधना करने लगे । भगवान्‌ ने कहा - "हे जीव ! तुझे 
स्वयं संसारसागर से तरना हो और बूसरों को तारना हो तुझे अपने जीवन में साधुता, 
सरलता, विनय, नप्नता आदि गुणों का अभ्यास करना पड़ेगा । तेरे में गुण हांग तो तू 
दूसरें को भी सुधार सकेगा ।” 8०8० 

एक पुत्रवधू का इशांत : एक सेठ-सेठानी बहुत ही धर्मिप्ठ और श्रावक के गुणों 
से सुशोभित थे । उमके एक पुत्री थी । बह भी बहुत धर्मिष्ठ थी । पुत्री बड़ी (वयस्क) 
हुई तो सेठ ने विचार किया कि “कोई धर्मिष्ठ घर-वर होगा वहीं में अपनी पुत्री की शादी 
करूँगा ।' अतः सेठ-सेठानी अपनी लाडली, रूपवती, धर्मानुगगिणी और सुसंस्कार्य पुर्व 
की सगाई के लिए वर की तलाश करे लगे । साथ ही इस बात की भी बारीको से 
तलाश करने लगे कि बर में तथा उसके कुदुम्घ में धर्म की विससत कितनी और कसी 
है? उनकी पुत्री गुणवत्ती और विनयबती है । फिर भी उसके योग्य कोई '# ५५ 
तक मिला नहीं, इस कारण उसके माँ-चाप को चिन्ता बढ़ती जा रही थी । 
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सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! कह जी 

परम उपकारी करुणा के सागर भगवान ने जगत्‌ के जीवों, पर अनुकम्पा करके 
आगम की वाणी फरमाई । उसमें भी “सूत्रकृतांग सूत्र' में भगवान ने कहा - .' 

एए संगा मणुसाणं, पायाला व अतारिमा । ._' .. .' मई 
कीचा जत्थ य कीसंति, नाइ संगेहिं मुच्छिया ॥। -सू सू, अ.-३,उ-२ गा, -१६१ 
इन माता-पिता आदि स्वजनों का संग समुद्र के समान <दुस्तर है । ज्ञातिजनों के 

संगों में मूच्छित क्लीब (नपुंसक-नामर्द) इस विषय में क्लेश पाते हैं। 
पहले तो सोचना है कि संग किसे कहते हैं ? जीव मोहरूपी पाश,में बंधता है, तब 
उसे “संग' कहा जाता है। वह संग कर्मब्नन्ध का हेतु है। यह जीव जहाँ भी (जिस किसी 
भी गति या योनि में) गया है, वहाँ इसमे संग किया है । परपदार्थ के संग में चढ़कर जीव 
६3४४ हुआ है । माता-पिता, पुत्र, पतली, पैसा और ज्ञातिजन, इन सबका संग अस्त में 
छोड़ना है। अतः इन पर आसक्त न बनो । सोचो-समझो, मक्‍खी शक्कर या पकवान 
पर बैठती है, तो वह स्वाद लेती हुई भी उन पर से उड़ सकती है । परन्तु यदि चिकनाईवाले 
पदार्थों पर बैठे तो क्या चह उड़ सकती है ? नहीं । उसी प्रकार जो जीव संसार के भोग- 
विलास में आसक्त होता है, वह उसमें चिपक जाता है । इस लोक: में कर्मवर्गणा, के 
पुदूगल दूंस-ठूंस कर भरे हुए हैं । बे जीवा यों तो (बिना कारण) पक २5४ है। पस्नुं 
जब वह राग-द्वैप, कपाय आदि से जुड़ जाता है, तब वे (कर्मपुदूगल) चिपकते हैं। जहां 
चिकनाई है, वहाँ चिपकना है, जहाँ चिकनाई नहीं है, वहाँ चिपकनापन नहीं है! , 
' बन्‍्धुओं ! ऐसा उत्तम भानवभव पाकर जो जीव संसार में आसक्त (मे) रहते है, वे 
जीव क्लेश पाते हैं, दुःखी होते हैं। दो भुजाओं बगैर समुद्र पर तैरना मुश्किल है। 
कदाचित्‌ दैवी-सहायता से दो भुजाओं से समुद्र तिए भी जा सकता,हो, किन्तु मोहपराश 
में पड़े हुए जीव को संसारसागर तैरना बहुत ही कठिन है। जो आत्माएँ संसार को दुस्‍्तर 
समुद्र जैसा अथवा चु:ख की खान समझ कर छोड़ देते हैं, (सकल चारि्र अंगीकार कर 
लेते हैं) वे उसमें नहीं फंसते । कदाचित्‌ उपसर्ग आं जाए, तो भी वे उस समय इढ़ रहते 
हैं ।“सूत्रकतांग सूत्र” में भगवान्‌ ने साधकों को एक निर्देश दिया है “कि हे साधक ! 
संयम अंगीकार करने के बाद तेरे पर दो प्रकार के उपसर्ग आएँगे - एक अनुकूल उपसर्ग 


7", ३०४ छण>थलर शारदा शिरवर खाद: क्स्ल्ड्स्ख्य्जा ज्य््स्स्स््थ्धर 


सेठ को अपनी पुत्री के लिए धर्मिष्ठ युवक को देखकर उनका हृदय उसके प्रति आकर्षित 
हुआ | पस्तु मेरे बन्धुओं ! तुम्हें अपनी लड़की के लिए कैसा वर पसंद आता है ? कोई 
फोरेन-रिटर्न दामाद मिल जाए तो तुम्हारे हर्ष का पार नहीं रहता । फिर भले ही उसके 
जीवन में धर्म का नामोनिशान न हो ! और तो और, वह नवकार मंत्र भी न जानता हो 
वो चलेगा ! ऐसी स्थिति में वह स्वयं तो हर्षित होता ही है, अपने हर्ष को व्यक्त करने 
के लिए वह उक्त भावी दामाद को साधु के पास लेकर आता है, भावी दामाद के गुणगान 
करते हुए थकता नहीं है । (हँसाहँस) अगर इतने गुणगान साधु-साध्वियों के करे तो 
तुम्हाग कल्याण हो जाय । 

इस जैनधर्मी सेठ ने उक्त 5 को बुलाकर उसके नाम-ठाम, गाम, माता-पिता 
वगैरह के बारे में पूछा । दो दिन उसे अपने घर में रखकर उसकी निरीक्षण-परीक्षण किया । 
सेठ को बह युवक प्रत्येक प्रकार से पसंद आ गया । इसलिए अल्प समय में ही उस 
युवक के साथ अपनी पुत्री की शादी कर दी । विवाह के बाद लड़की को ससुराल 
भेजी । असुगह में आते ही लड़की ने देखा कि यहाँ तो रात्रिभोजन होता है । प्याज और 
आलू तो झीके में भरे पड़े हैं । यह सब देखकर नवपरिणीत लड़की विचार में पड 
गई : यह क्या ? इन्हें दृढ़धर्मी देखकर मेरे माता-पिता ने इनके साथ मेरी शादी की । पसन्तु 
मेरे साथ शादी करने के लिए शायद इस युवक ने धर्मपालन का ढोंग किया 
हो । लड़की बहुत चतुर और विवेकी थी । इसलिए उसने सोचा कि “मेरे पूर्व ऋणानुबन्ध 
ने मुझे यहाँ भेजी है । उसके लिए हर्ष-शोक कया करना ? परन्‍तु एक बात निश्चित है कि 
मेगा चाहे जो हो, मैं अपना धर्म हमिज नहीं छोड़ूँगी ।” 

वह अब प्रतिदिन अपना नित्य-नियम सामायिक-प्रतिक्रमण, रात्रिभोजन-त्याग 
आदि करने लगी । कुछ दिनों तक तो सासु कुछ नहीं बोली, किन्तु बाद में कहने 
लेगी - “बहू ! तुम मेरे यहाँ शादी करके आई हो, तो अब हमारे धर्म का स्वीकार 
कंग्रे ।” बहू सासुजी की बात प्रेम से सुनती जरूर थी, किन्तु अपनी धर्मक्रिया में बह 
रत रहती थी । बहुत-सी दफा सासु-जेठानी और ननंद आदि न कहने योग्य शब्द कह देती 
थीं कि बड़ी धर्म की यूंछड़ी आई है । क्‍या इसे धर्म कहा जा सकता है ?' इतने अयोग्य 
वचन सुनने पर भी वह अत्यन्त समभाव से सहन कर लेती थी । वह मन ही मन विचार 
करती थी कि जिस धर्म में इन्द्रियों पर नियंत्रण करने हेतु तप, त्याग और संयम का विधान 
नहीं है, जिसमें जन्म-जरा-मरण के दुःख से मुक्त होकर मोक्ष प्राप्त करे का लक्ष्य नहीं 
है, वह सच्चा धर्म (आत्म धर्म) नहीं है । तथेव जहाँ दया और दान की हंसी उड़ाई 
जाती है, जहाँ पाप का कोई डर नहीं है, शुद्ध पवित्र वीतराग-परमात्मा की उपासना नहीं 
है, त्यागी धर्मगुरुओं की पूजा नहीं है, वहाँ धर्म कदापि नहीं हो सकता । 

बन्धुओं | धर्म कोई बाहर की बाजारू वस्तु नहीं है, वह है - आत्मा 22282 
वस्तु । आत्मा का धर्म बाहर नहीं, किन्तु अंदर है। जिसका हृदय सरल, चित्त निर्मल तथा 
विचार उच्च और पवित्र होता है, वहाँ धर्म है। धर्मक्रियाएँ विचार और व्यवहार को सुघारने 
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मानता नहीं था। जो धर्म (शुद्ध आत्मधर्म) को नहीं मानता, वह पुण्य-पाप, न्याय-नोति,, 
एवं पुनःजन्म-पूर्वजन्म को तो मानता ही कहाँ से ? बह इन सबको मिथ्या एवं 
कपोल-कल्पित मानता था । खाना-पीना और मौज करना ही उसकी. मान्यता थी. । इन्हीं 
में वह जीवन का आनन्द मानता था । राजा उसे अनेकबार सद्धर्म की बातें समझाने 
का प्रयल करते थे, मगर उसके दिल-दिमाग में ये धर्म की बातें जमती ही.नहीं थीं | 
अतः उसे बार-बार कहना अच्छा नहीं समझते थे । वे इसी प्रतीक्षा-में थे कि समय आने 
पर किसी न किसी कर्मजन्य चोट खाकर व्यक्ति संभलता है, फिर धर्म-कर्म को मानने 
को उद्यत हो जाता है । बे मा 
एक राजा का हृष्टात ; एक बार महाबल' नाम .का राजा ने सुधर्माराजा के नगर 
पर चढ़ाई कर दी । राजा को मालूम हुआ कि महाबल नामक श्ञत्रुराजा नगर पर चढ़ 
आया है; अतः राजा ने कहा - “भले ही.आए। मुझे कोई चिन्ता नहीं है, क्योंकि 
अपने धर्म, न्याय, नीति और पुण्य पर विश्वास है । जिसका पुण्य.प्रबल हो, उसको 
बाल भी बांका नहीं कर सकता ।” हाथी चाहे जितना बड़ा डिलडौल से ऊँचा और 
अलमस्त व मदोन्मत्त हो कर फिरता हो, पर कहाँ.तक ? जबतक सिंह न आए, तभी तक 
जहाँ सिंह आकर जोर की गर्जना करेगा, वहाँ हाथी टिक नहीं सकेगा, भाग जाएगा । 
अन्यकार कहाँ तक टिकता. है, जबतक पृथ्वी पर सूर्य की किरणें नहीं पड़ी, तबतक । 
सूर्योदय होते ही अन्धकार को चले जाना पड़ता है । इसी प्रकार अपनी आत्मा पर मिथ्यात्व 
का मदीन्‍्मत्त हाथी कहो, या गाढ़ अन्धकार कहो, कहाँ तक टिक,सकेगा ,? जहाँ तक 
सम्यकृत्व का सूर्य प्रकट नहीं हुआ है, वहीं तक ! जहाँ सम्यकृत्व का सूर्य उदित हो. जाएं, 
तब मिथ्यात्वरूपी मदोन्मत्त हाथी को भागना ही पड़ता है। .,+  .,, , 
सुधर्मायाजा ने शत्रु राजा का सामना करने के लिए सेना को सुसज्ज होने का आदेश 
दिया । राजा का आदेश होते ही शस्त्र-अस्क्त सहित सेना सुसज्जित होकर तैयार होती 
है। रणभेरी बज उठी । तभी प्रजा ने 'सुधर्माराजा की विजय हो ', इस प्रकार की सद्भावना 
सहित प्रभु-प्रार्थना की । सुधर्माग॒जा अपनी चतुरंगिनी सेना-सहित रणभूमि पर आएं । 
दोनों राजाओं में परस्पर भयंकर युद्ध हुआ.। युद्ध में सुधर्माराजा:की विजय हुई । 
महाबलराजा हार गया ,। सुधर्माराजा का जैसा नाम्‌ था, तदनुसार-उनमें वैसे ही 
सद्धर्म के गुण थे । उनके अन्तःकरण. में आत्मिक सद्धर्म एवं जेनधर्म पर कूठ-कूठकर 
श्रद्धा थी । वे अनीति से या राज्यलिप्सावश कभी युद्ध.नहीं करते थे । आत्मलक्षी. धर्म 
के प्रति बहुत श्रद्धा थी । इसोलिए धर्म-के प्रति अदूट श्रद्धा होने से सुधर्माराजा के गले 
में विजयश्री ने युद्ध में उनके गले में वस्माला पहना.दी । , ... ... -.. 
राजा के नगखवेश के समय दरवाजा गिर गया ३. सुधर्मारजा विजय का डंका 
बजाकर अपने नगर की. ओर वापस लौटने लगे । प्रजा को ये समाचारै मिलते ही ग़जा 


9 'ज्ञातापर्मकया सूत्र” में अभी जिस विरक्ठ, महावलराजा क्री कथा चलन रही है, वह महावल यह नहीं है। सं. 
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किया कि हम सब तप आदि क्रियाएँ एक-सरीखी और साथ-साथ करेंगे । अतः 
शान्नकार कहते हैं - “पडिसुणित्ता वहूहिं चउत्थ नाव विहरंति ।” इस प्रकार 
परस्पर वचनबद्ध होकर वे सातों अनगर उपवास, छटठ्ठ (बेला), अट्ठम (तेला) आदि 
तपश्चर्या साथ-साथ करने लगे । आगे क्या बनता है ? इसके लिए शास्त्रकार कहते 
हैं -चए णं से महब्बले अणगारे इमेणं कारणेणं इत्थिनामगोय॑ं कम्ग॑ 
निव्वसिंसु । 

इसके पश्चात्‌ महाबल अनगार ने इस कारण से स्त्रीनामकर्म का उपार्जन किया, यह 
बात हम लगे हाथों बता रहे हैं। बात यह हुईं कि महावल अनगार ने अपने छह मित्र 
अनगारें के साथ एक सरीखा तपश्चरण आदि करने का निश्चय किया था । किन्तु चाद 
में उनके मन में ऐसा विचार उत्पन्न हुआ कि 'मैं पूर्वावस्था (संसार-अवस्था) में भी सबसे 
बड़ा था और इस अनगार-अवस्था में भी सबसे बड़ा हूँ । अतः अब हम सभी एक सरीखी 
क्रिया करेंगे तो हम सभी एक समान हो जाएँगे । तब फिर मेरा बड़पन (मोटापन) कैसे 
रह सकेगा ?! यों महाबल के मन में मान (अभिमान) आया और मान माया को खींच 
लाता है। यानी मान माया कराता है । इस मान के कारण अच्छे-अच्छे महान्‌ साधकों 
को केवलज्ञान होता रुक गया । भारत और बाहुबली के बीच बारह-बारह वर्ष तक 
शस्त्रयुद्ध, 5 चाग्युद्ध, मुष्टियुद्ध आदि अनेक प्रकार के युद्ध चला । उस युद्ध को 
रोकने के लिए देवों को नीचे (पृथ्वी-मध्य लोक) में आना पड़ा । अन्त में बाहुअलीजी 
ने भरत के साथ मुष्टियुद्ध के संदर्भ में उन पर मुष्ठि उठाई । तभी उनके विचार ने नया 
मोड़ लिया कि मैं मुष्टिप्रहर से किसे मार रहा हूँ । आखिर तो इससे मेरा भाई ही मा 
जाएगा न ? अत: भाई को मारने के लिए उठाई हुई मुष्टि द्वास बाहुबली ने पंचपुष्टि (केश) 
लोच किया और दीक्षा अंगीकार कर ली, किन्तु दीक्षा ग्रहण करके वह भगवान्‌ ऋषभदेव 
के पास (चन्दनार्थ) नहीं गए | जंगल में अकेले रहकर घोर तपस्या करने लगे । जिनके 
पिता तीर्थकर हों, वे अकले क्‍यों रहें ? 

किन्तु बाहुबलीजी अकेले ही रहे, इसके पीछे कारण यह था कि बाहुबलीजी के मन 
में यह विचार उठा कि 'अगर मैं भगवान्‌ ऋषभदेव के पास जाऊँगा, मेरे से पहले दीक्षा 
लिये हुए (रलाधिक) छोटे (९८) भाईयों को मुझे वन्दन करना पड़ेगा । मैं उन सबसे 
बड़ा (उप्र में बड़ा) हूँ, अतः उन छोटे भाइयों के चरणों में नमन करूँ ? इसको अपेक्षा 
तो यह बेहतर होगा कि मुझे केवलज्ञान हो जाएं, फिर मैं भगवान्‌ के पास जाऊं तो मुझे 
(केवलज्ञानी होने से) उन्हें चन्दन नहीं करना पड़ेगा ।! परन्तु केवलज्ञान कैसे होता ? उन्होंने 
'राज्यवैभव छोड़ा, परन्तु मानरूपी हाथी पर बैठे हुए को मान का त्याग किये बिना 

केवलज्ञान नहीं हो सका । भगवान्‌ ने उनके मान से कलुषित भावों को जानकर ब्राह्मो- 
सुन्दर साध्वी बहनों को बाहुबलीजी को उदबुद्ध करने हेतु भेजा । उन्होंने उद्ोधन दिया 
तब बाहुबली ने मान को तिलांजलि देकर ज्यों ही भगवान्‌ के पास जाने के लिए पैर 
उठाया, त््योंही उ्लें केवलज्ञान-केवलदर्शन प्रगट हो गए । संक्षेप में चाहुबलो के मन 
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सुन । हमारे पास धन होगा,तो समाज में हमारी प्रतिष्ठा. बढ़ेगी । फिर सभी हमें लमन 
करेंगे । बोल, अब मुझे दुःख भोगना है या सुख ?” ब्राह्मणी ने पुत्र को बलि देने.की 
हामी भरी । 42 जे अर 
पुत्र की अपेक्षा पैसे से प्यार करने चले मौं-नाप $ ब्राह्मणी द्वारा पुत्र.की बलि 
देने की स्वीकृति पाने पर ब्राह्मण ने गाड़ी के पास आकर कहा. - “मुझे यह सोने का 
लड़का और एक करोड़ स्वर्णमुद्राएँ दो । मैं अपना पुत्र देने. को तैयार हूँ.” यह.सुनकर 
महाजन के आदमियों ने महाजन को ये समाचार दिये । अतः महाजन ने जहाँ गाड़ी खड़ी 
थी, बहाँ आकर विप्र दम्पति से कहा - “सर्वप्रथम तुम्हें और तुम्हारी- पत्नी. को, अर्थात्‌ 
दोनों को अपने,पुत्र का,वध करके उसका रक्त उक्त दरवाजे पर छांटना पड़ेगा, उसके 
पश्चात्‌ ही तुम्हें यह सोने का बालक और एक करोड़ सोनैये मिलेंगे ।'' ब्राह्मण, ने कहा - 
*हुमें यह मंजूर है ।?! यों,कहकर ब्राह्मण-ब्राह्मणी दोनों घर पर आए । ब्राह्मण ने अपनी 
पली से पुनः पूछा तो “उसने अपनी स्वीकृति उक्त कृत्य, के लिए दे दी, ब्राह्मणी ने 
- “हमें किस पुत्र का वध करना है ?/” तब ब्राह्मण ने कहा - “हमारा जो.सबसे 
जीत पुत्र इन्द्रदत्त है, उसी की बलि दे दें तो ठीक रहेगा ।”'-ब्राह्मणी इस बात से,सम्मत 
हो गई । यह बात उनके कोमल युष्य जैसे छोटे पुत्र इन्द्रदत ने सुन ली । यह हैः ३७४8 वह 
अत्यन्त घबरा उठा,। क्योंकि मरना किसे अच्छा लगता है ? फिर भी उसने मन को मजबूत 
किया । साथ ही यह विचार किया कि यह संसार सर्वत्र स्वार्थ की सगाई है।इस स्वार्थ 
भरी दुनिया में. कौन किसका है ? माँ-बाप को अपना छोटा पुत्र कितना. लाडला: होता 
है ? कितना प्रिय होता है ? उसके बदले मेरे माता-पिता मेरी बलि देकर सुखी बनने के 
, लिए तैयार हुए हैं, तो कोई-बात नहीं । मरना तो एक बार है ही ।.यों मन ही मन.निर्णय 
करके वह मात्ता-पिता के पास आया । माता-पिता ने कहा - “बेटा ! हमने तेरे लिए 
'ऐसा विचार.किया. है ।” मांत्ता-पिता के बीच जो बात अपने विषय में हुईं थी, उत्ते यह 
' चालक स्वयं सुन चुका था और इस बारे में स्वयं निश्चय करके आया था । अतः उसने 
कहा - “माता-पिता ! मेरा वध करके आप और मेरे ६ भाई अगर सुखी होते हों तो मुझे 
मरने का आनन्द होगा । मैं आपके ऋण से उऋण (मुक्त) हो जाऊँगा ।.तथा मेरा आयुष्य 
' अगर बलवान होगा, तो मु ता में कोई मार नहीं सकेगा । मुझे भगवान्‌ पर पूर्ण 
श्रद्धा है । मुझे एक बार मिले: थे, उन्होंने मुझे “नबकार मंत्रँ सिखाया था | 
में उसका स्मरण करूँगा ! अतः वे पंच परमेप्ठी भगवन्त -मेरी रक्षा करेंगे ।!" यद्यपि 
इन्द्रदत्त छोटा-सा बालक था, फिर भी उसमें कितनी गहरी समझ-है ? उसने कहा - 
“चलो, माँ और पिताजी ! मुझे ले चलो, मैं मरने के लिए तैयार हूँ मेरे रक्त के बदले 
में आप बहुत-सा धन ग्राप्त करके सुखी हों ।"  _ . रे 


। वरिद्रता के दुःख से त्रस्त और धन व. भे लुब्ध बने: : «७ के माता-पिता 
उसे लेकर महाजन के पास, आए ।उस / ,. किवा.-/ !! का रक्त नगर 
के द्वार पर छांटो और महाराजा,को, « है । तह '५ के अनुसार 
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| साधना की सिद्ठि का द्वार : मानवजीवन 


सुन्न बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनन्तकरुणा के सागर, ज्ञानरूपी दिव्यचक्षुदाता भगवन्त फरमाते हैं कि 
“भव्यजीवों ! यह संसार क्या है ? संसार एक महासागर है । यह ऐसा भयानक है कि 
इस संसास्समुद्र में राग-द्वेष, मोह, माया तथा विषय-विकार की प्रबल तरंगे उछल रही 
हैं। उसमें से पार उतरने के लिए इस मानवजीवन का महत्त्व है।” संसाससमुद्र को तैरकर 
पार करने के लिए मनुष्यभव के सिवाय अन्य कोई भी स्थान नहीं हे। मनुष्यभव से 
(नरभव में) स्वर्ग, मोक्ष या नरक की टिकद मिलती है । तुम्हें कहाँ की टिकट लेनी है ? 
(श्रोताओं में से आवाज - मोक्ष की) अगर मोक्ष को टिकट चाहिए तो, विषयों का राग 
छोड़ो, वैग्ग्य भाव लाओ और वैराग्य सम्पन्न में से त्यागी बनने का पुरुषार्थ करो । 

बन्धुओं ! मोक्ष में जाने के लिए फस्ट क्लास की एयर कंडिशन्ड टिकट होती है और 
वह है चारित्र । यदि (सकल) चारित्र अंगीकार लेने की शक्ति न हो तो पूर्ण-ब्रह्मचर्य- 
पालन की प्रतिज्ञा ले लो, या श्रावक के १२ व्रत ग्रहण करो । ब्रह्मचर्य-पालन में पैसे 
(धन) की जरूरत नहीं है और न शारीरिक शक्ति की जरूरत है । किन्तु इन्द्रियों पर काबू 
पाने की आवश्यकता है। (बाह्य) तपश्चर्या से कदाचित्‌ शरीर दुर्वल पड़ता है, किन्तु 
ब्रह्मचर्य-पालन से तो शारीरिक बल बढ़ता है । 

प्रश्न होता है : ब्रह्मचर्य किसे कहते हैं ? 'याज्ञवल्क्य स्मृति' में कहा है - 

“कायेन मनसा चाचा, सर्वावस्थारु रारवदा । 
सर्वत्र मैथुन-त्यागो, ब्रढ्माचर्य प्रचक्षते ॥/7 . | 

मन, वचन और काया से समस्त अवस्थाओं में सर्वदा और सर्वत्र (सब प्रकार के) 
मैथुन के त्याग को ब्रह्मचर्य कहते हैं। ब्रह्मचर्य जीवन है और वीर्यनाश मृत्यु है । “वेद” 
में भी कह्म है - “तपो वै ब्रद्मचर्यग्‌” *सूत्रकृतांग सूत्र' में कहा गया है - “तदेखु 
वा उत्तम वंभचेरं? - समस्त तपस्याओं में उत्तम तप ब्रह्मचर्य है। प्रायः सभी धर्म- 
सम्प्रदायों में श्रह्मचर्य की महत्ता बताई गई है। तुम प्रतिदिन उपाश्रय में आते हो, साधु- 
साध्वियों को वन्दन-नमस्कार करते हो, तव तुम्हारे मन में ऐसी भावना होती है कि में 
भी इनके जैसा संयमी बनूं । न मु झे सांसारिक सुख को भूख नहीं है। जिनकी शरण 
में जाता हूँ उनके जैसा बनूं। » ऐसे भाव आते हैं ? (ुँसाहँस), चनिये के पुत्र 
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में अभयदान श्रेष्ठ है। राजा ने ब्राह्मण-पुत्र को अभयदान दिया । तथैव उस बालक-की 
नवकार मंत्र के प्रति श्रद्धा और राजा के द्वारा की गई दया -(अभवदान) के. प्रभाव से 
देवी प्रसन्न हुई और वह ब्राह्मणपुत्र राजा का पुत्र बन गया। +*. ०5 कट 
अब महाबल - प्रमुख सात्त विस्कात्मा संसार का त्यामकर-पद्कायिक जीवों 
अभयदान देने हेतु तत्पर हुए हैं । बे सब शिविकाओं में बैठकर इन्द्रकुम्म उद्यान में 
धर्मघोष स्थविर के समीप आए । आकर सब ने गुरुदेव को वन्दन किया । तत्पश्चात्‌ वे 
क्‍या करते हैं ? शासत्रकार कहते हैं - ._ कि २०६ 228 
“ते वि सय॑ पंचमुद्धियं लोय॑ करेडड....जाव पव्वड्चए /? | 
तदनन्तर वे स्वयं पंचमुष्टिक लोच करते हैं, यावत्‌ प्रश्नजित हुए-। गुरुदेव ने दीक्षा 
का पाठ पढ़ाया । दीक्षा लेकर उन्होंने किस तरह अपने जीवन को तप-संयम ऐवं 
शार्त्रज्ञान के सांचे में ढाला ? शास्त्रकार कहते हैं. , +« -७. 
+एक्रूरस-अंगाड़ अडिग्निच्ा, वहूहिं चउत्थ-छट्ठड्डम....टवेहिं अप्पाणं 
भावेमाणे विहरड़ ।?” 2यु | 8 <थ यम जप क अर 
दीक्षित होकर सातों ही मुनिवर सामायिक' से लेकर ग्यारह ही अंगों का अध्ययन 
'करते हैं । ज्ञानप्राप्ति के साथ वे उपवास, छट्ठ (बेला), अद्ठम (तेला) आदि विविध तपश्चर्या 
करते हुए तप और संयम से अपनी आत्मा को भावित करते हुए. विचरण करने लगे । 
आगे का भाव यथावसर कहा जाएगा । ५ छा 2 लक जा 


( प्रयुम्जकुनमार का चरित्र 22.8 


प्रयुम्नकूमार का अपइरण $ .पूर्वभव के शत्रु देव ने रुक्मिणी की गोद में से . 
प्रदुम्नकुमार को उठाया और यमराज की तरह उसके समक्ष क्रोध करता हुआ बोलने 
लगा - “बस, अब तुझे 0 7?” यों कहकर शीघ्र गति से उस विमान क॑ को चलाया ! 

लाया तक्षकपपर्वत के पास में रे, पटकूं शिल्रा पर करूँ विनाश रे । 
चरमहारीरी यह मरता नहीं दै ३, ऐसा ही शब्द हुआ आकाश रे ॥ भोत्ा..: 
* बह देव बालक ग्रद्युम्न को तक्षकपर्वत पर ले गया फिर उसने ऋ्ररभाव से सोचा - 
“इसे इस बड़ी शिला पर पटककर हि 'कर डालूं ।! अतः वह उस बालक को हाथ पे 
लेकर ज्यों ही शिला पर पछाड़ने जाता है, त्यों ही आकाशवाणी हुईं - “यह चरमशरीरी 
जीव है । इसे मारने के लिए तू चाहे जितने प्रयत्त करेगा सभी निरथ्थक सिद्ध होगा ! 
चह (अकाल में) मरनेवाला नहीं है) इसे तू पर्वत पर से लुढकाएगा, शिला पर पठकेगा, 
या लू उसे पैरों से रोंद डालेगा, परन्तु यह (बालक) निकाचित' आयुष्य बांधकर आया 
है । यह पवित्र मोक्षणामी जीव है ।” ऐसी आकाशवाणी सुनकर बह देव रुक गया । 
किन्तु उसके साथ इस देव. का पूर्वभव का बैर था, इस कारण उसका कोप शान्त नहीं 
... हुआ । उसका यह रौद्ग विचार चालू रहा कि “चाहे जैसे भी इसंका विनाश तो अवश्य 


भदकवुं क़्यां लगी तारे, प्रवासी ! पंथ नदली ले (२) 
पहोंचवा मुक़्तिना द्वारे, प्रवासी । पंथ बदली ले (२) 

अगर तुफ्हें मोक्ष में जाना हो तो अब अपनी राह बदलो । विषयों की ओर जानेबाली 
(निकृष्ट) वृत्ति को वैग़ग्य की ओर मोड़ो । तुम्हारे अपना निजी घर न हो तो विचार करते 
ह्ले न॒ कि कव में इस घर को ७०५०५ नंगा ? पस्तु क्या कभी ऐसा विचार होता है कि 
कहाँ हक मैं एकगति से दूसरी गति में गमनागमन 'करूँगा ? और इस शरीररूपी बड़े 
पैले में कहाँ तक भरा रूँगा । जब ऐसा विचार आएगा, तब आत्मा की रानक बदल 
जाएगी । जैसे कोई मनुप्य पहले अत्यन्त गरीब हो और फिर धनाढ्य बन जाए, तब उसके, 
खानपान, पहनावे और स्तर आदि की समस्त रौनक बदल जाती है । वैसे ही जब आत्मा 
पिथ्यात्व के घर में से सम्यकृत्व के घर में आता है, तब पुदूगलभाव के प्रति प्रीति 
झेड़कर उम्रमें परमात्मा के प्रति सच्ची प्रीति उत्पन्न हो जाती है । 

देवानुप्रियों ! इस संसार में आत्मा ने पुदूगल भाव के प्रति जो प्रीति बांधी है, जिस 
में रचापचा कर वह आनन्द मानता है, वह सब अनित्य है । जो अनित्य-अशाश्वत वस्तु 
है, उप्तमें से कदापि शाश्वत-नित्य सुख नहीं मिलता | नित्य क्या है और अनित्य कया 
है? यह तो तुम जानते हो न ? मैं तुमसे पूछती हूँ कि इस भव्य भूतल पर सुरुय प्रतीत 
झनेवाली भव्य वस्तुएँ, नित्य हैं या अनित्य ? जगत को जीतनेवाली, दुनिया में देवी के 
रूप में भान्य और मानव-हृदय में सनसनी पैदा करनेवाली लक्ष्मी क्या सदेव स्थिर 
रनेवाली है ? र्मणीय रूप के अवतार के समान यह कंचनवर्णी शरीररूपी पुष्प क्या 
सदा विकसित रहेगा ? जब काया का कुसुम, वैभव के कूप सदेव स्थिर नहीं है, तो 
फिर मानव द्वारा कल्पित अन्य सु्खों और साधनों का तो पूछना ही क्या ? सांसारिक 
सुख स्वणवत्‌ काल्पनिक है, वह नित्य और शाश्वत नहीं है । मानव की जिंदगी अमर 
नहीं है तो लक्ष्मी को त्तो वात ही क्या ? यौवन, वैभव-विलास या कीर्ति के कल्पित 
सुखों के लिए तो पूछना ही क्या ? अतः तुम इतना त्तो निश्चित समझ लो कि संसार 
अनित्य और स्वणवत्‌ है तो स्वप्न के सुख को मिथ्या भ्रान्ति में, मोह की चकार्चोध में 
और कामिनी के कमनीय रूप में क्यों आसक्त होना चाहिए ? जो श्रुव, नित्य और 
अमर है, उसे पकड़ो कि जिसमें कोई ठगाने की, हारने को और भूलने की बात न 
रहे। विश्व में अगर कोई नित्यरूप है तो वह अपना आत्मा है, परमात्मा है । उसे यहचानो 
और उसमें रमण करो | 


जिन्हें नित्य - अनित्य का स्वरूप समझ में आ गया है, ऐसे महावल प्रमुख सात 
अनगार नित्य-शाश्वत सुख को प्राप्त करने के लिए संसार (गृहस्थावस्था) को छोड़कर 
संयमी, अनगार बने । संयम में अनुसक्त बनकर वे ज्ञान और ध्यान के झूले में झूल रहे 
हैं और त्तप के तपोवन में विचरण कर रहे हैं । वे अत्यन्त शुद्ध निरतिचार संयम का पालन 


ड्स्ख्क्द्धि ब्र््ल्छ्झिर शारा शिखर भा-१ य््यल्थ 3२३, 


है आत्माओं ! तुम जिनके साथ निवास कर रहे हो, जित का पालन-पोषण करके 
चड़े किये हैं, वे आत्माएँ जब वृद्धावस्था में आती हैं, तब उस वृद्ध की निन्‍्द[ा-अदयणना 
करते हैं। उन्हें छोड़ देते हैं अथवा वह वृद्ध भी उन कुटुम्बियों की. निन्‍दा करने लगता है. । 
वे कुटुम्बीजन तुझे दुःख से बचाने ओर शरण देने में-समर्थ नहीं हैं; तू भी उन्हें बचाने 
(क्षण करने) या आश्रय देने में समर्थ नहीं है। इसे भंलीभांति समझकर संसार से किनारा- 
कसी कर लो, उदासीन हो जाओ । ऐसे संसार में तुम्हाा मन कहाँ तक लगाओगे ?* 

में तुम्हें एक रूपक द्वार समझाती हूँ । तुमलोग अपने घर में दीवारों पर एक कलेंड[ 
लगाते हो न ? उस कलेंडर का प्रतिदिन एक पन्ना फाड़ते हो !-उस कलेंडर की कीमत 
'कबतक होती है ? जबतक उस कलेंडर का अन्तिम पन्नों नहीं फेट जोता' है, तव- 
तक । अन्तिम पन्ना फाड़ लिया गया, अब वह कलेंडर एक पुट्ा बन गया । अतः तुमने 
उसे दीवाल पर से उत्तार दिया और दूसरा (नये वर्ष का) कलेंडर लगा दिया ।.बोलो, अब्‌ 
किस कलेंडर का मान रहा और भविष्य में रहेगा ? इसी प्रकारं, तुम भी समझ लेना कि 
इस संसार में तुम्हाग मान (सम्मान) कबतक है या रहेगा ? जबतक तुम क्रमा-कंमा 
कर लाते हो तबतक । यानी तुम्हारा शरीर क्षीण नहीं हुआ और इन्द्रियाँ जर्जरित नहीं हुई 
तबतक ! अतः इस बात को समझो और संसार की ममता छोड़ो । * 

अब दूसरे पहलू से तुम्हें समझाती हूँ : एक मनुष्य जवान है, किन्तु उसे.चेपी रोग 
'लग गया है । ऐसी स्थिति में उसके माता-पिता, पत्नी-पुत्र, भाई-बहन, आदि सब ऐसा 
सोचने लगते हैं कि 'इसे चेपी बीमारी लग गई हैं। यदि हम इसकी सेवा करेंगे, तो हमें 
भी यह रोग लग जाएगा । अतः इसे दवाखाने में भर्ती कया दो, वहीं रख आओ ।! बोलो, 
अब तुम्हें समझ में आता है न कि यह संसार-कैसा.स्वार्थी है ? कहा भी है - * ' 
मानव सुखड़ाना दूर छे मीनारा, माता-पिता, बन्धु कोई ना सहारा, - . 

| खना समये ए तो. छोडी ,जनारा... माता-पिता... 
प्रपंचोंगां खोई दुर्लभ, मानव-काया, मिथ्या वाहवाइमां तसे सौ फुलाबा, 
« - दुर्गतिमां मकछशे . दुशखद' पत्तारा.... माता-पिता... 

माता-पिता, पत्नी-पुत्र इत्यादि चहुतत झा कदन टुम्घ देखकर भनुष्य सोचता है - 'मेरे 
जैसा सुखी कोई नहीं है ।' परन्तु ०७९८ रुप ५ हैं. - “तुझे कहां खबर है कि दुःख- 
दर्द के समय तेरा कौन सच्चा सम्बन्धी है ? जबतक बाह्य सांसारिक सुख मिलता रहता 
है, तबतक सभी नजदीक रहते हैं और दुःख के समय वे ही छोड़कर दूर'चले जाते 
हैं ।” इसीलिए ज्ञानीजन कहते हैं - “मृत्यु या रोग आदि के समय में कोई सम्बन्धी 
शरणभूत नहीं होते । किये हुए कमों के कदुफल स्वयं को ही भोगने पड़तें हैं। ' 


'(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) . 


संसार का सम्बन्ध ऐसा. स्वार्थमय है । ऐसा जिन आत््माओं को समझ में आ गया, 
वे महाबल तथा उनके छह मित्रों ने संसार का राग छोड़कर आईती दीक्षा धारण कर 
"| शष४ खसत्यसंलए शारदा शिखर जण्ग्बल्स्स््स्ख्थ्ज! 








भटठकवुं क़्यां छगी तारे, प्रवासी ! पंथ बदली ले (३) 
पदोंचवा मुक्नितिना द्वारे, प्रवासी ! पंथ बदली ले (२) 

अगर तुम्हें मोक्ष में जाना हो तो अब अपनी राह बदलो । विषयों की ओर जानेवाली 
(निकृष्ट) वृत्ति को बैराग्य की ओर मोड़ो । तुम्हारे अपना निजी घर न हो तो विचार करते 
हो न कि कब में इस घर को बदलूंगा ? पर्तु क्या कभी ऐसा विचार होता है कि 
कहाँ तक में एकगति से दूसगे गति में गमनागमन करूँगा ? और इस शरीरूूपी बड़े 
थैले में कहाँ तक भरा रहूँगा । जब ऐसा विचार आएगा, तब आत्मा की सैनक बदल 
जाएगी । जैसे कोई मनुष्य पहले अत्यन्त गरीब हो और फिर धनाढ्य बन जाए, तब उसके, 
खानपान, पहनावे और स्तर आदि की समस्त रौनक बदल जाती है। वैसे ही जब आत्मा 
भिथ्यात्व के घर में से सम्यकृत्व के घर में आता है, तब पुदूगलभाव के प्रति प्रीति 
जोड़कर उसमें परमात्मा के प्रति सच्ची प्रीति उत्पन्न हो जाती है । 

देवानुप्रियों ! इस संसार में आत्पा ने पुदूगल भाव के प्रत्ति जो प्रीति बांधी है, जिस 
में रचापचा कर वह आनन्द मानता है, वह सब अनित्य है । जो अनित्य-अशाश्वत वस्तु 
है, उप्तमें से कदापि शाश्वत-नित्य सुख नहीं मिलता । नित्य क्या है और अनित्य क्‍या 
है? यह तो तुम जानते हो न ? मैं तुमसे पूछती हूँ कि इस भव्य भूतल पर सुरप्य प्रतीत 
होनेवाली भव्य वस्तुएँ, नित्य हैं या अनित्य ? जगत्‌ को जीतनेवाली, दुनिया में देवी के 
रूप में मान्य और मानव-हृदय में सनसनी पैदा करनेवाली लक्ष्मी क्या सदैव स्थिर 
रहनेवाली है ? रमणीय रूप के अवतार के समान यह कंचनवर्णी शरीररूपी पुष्प क्या 
सदा विकसित रहेगा ? जब काया का कुसुम, वैभव के कूप सदैव स्थिर नहीं है, तो 
फिर मानव द्वारा कल्पित अन्य सुखों और साधनों का तो पूछना ही क्या ? सांसारिक 
सुख स्वणवत्‌ काल्पनिक है, वह नित्य और शाश्वत नहीं है । मानव की जिंदगी अमर 
नहीं है तो लक्ष्मी की तो बात ही क्या ? यौवन, वैभव-विलास या कीति के कल्पित 
सु्खों के लिए तो पूछना ही क्या ? अतः तुम इतना तो निश्चित समझ लो कि संसार 
अनित्य और स्वणवत््‌ है तो स्व के सुख की मिथ्या भ्रान्ति में, मोह की चकाचौंध में 
और कामिनी के कमनीय रूप में क्यों आसक्त होना चाहिए ? जो ध्रुव, नित्य और 
अपर है, उसे पकड़ो कि जिसमें कोई ठगाने की, हारने की और भूलने की बात न 
रहे । बिश्व में अगर कोई नित्यरूप है तो वह अपना आत्मा है, परमात्मा है। उसे पहचानो 
ओर उसमें र्मण करो । 


भ.' मल्लिनाथ का अधिकार 


जिन्हें नित्य - अनित्य का स्वरूप समझ में आ गया है, ऐसे महाबल प्रमुख सात 
अनगार नित्व-शापवत सुख को प्राप्त करने के लिए संसार (मृहस्थावस्था) को छोड़कर 
संयमी, अनगार बने । संयम में अनुरक्त बनकर वे ज्ञान और ध्यान के झूले में झूल रहे 
है और त्प के तपोवन में विचरण कर रहे हैं। वे अत्यन्त शुद्ध निरतिचार संयम का पालन 


्न्न्भ्भ्श्च्य्ञ्््ट्य्श्य््श््श्ण््ल्य्जञ्ज्झछ्त 


इसी अर्से में ऐसा हुआ कि किसी अन्य धर्म के युवक ने इस सेठ की पुत्री को देखी, 
इसलिए उसने मन ही मन सोचा कि अगर इस लड़को के साथ मेरा ब्रिवाह हो जाए तो 
मेरा जन्म सफल हो जाए । उसने अड़ोस-पड़ोस के लोगों से. यह पता. लगाया कि 
“बह लड़की कुंआरी है या शादी-शुदा है की अतः उसे ज्ञान हुआ कि.लड़की अभी तक 
कुंआरी है, उसके माता-पिता किसी धर्मिष्ठ बर की तलाश में हैं, किन्तु किसी अन्यधर्मी 
लड़के को तो वे अपनी पुत्री को देना हगिज नहीं चाहते । अन्य धर्मी.के तो वे कट 
विरोधी हैं ! यह जानकर वह युवक जरा निराश हो गया, किन्तु दूसरे ही क्षण उसने 
सोचा *- “मुझे निराश होने की आवश्यकता नहीं है, मुझे इस लड़की के साथ ,विवाह 
करना हो तो जैनधर्मी बन जाना चाहिए ।' ३ 25 2 

३४ ! मनुष्य को किसी वस्तु या व्यक्ति के प्रति प्रीति जागती है, या आकर्षण 
होता है तो उसे येन-केन-प्रकारेण प्राप्त करने की तमन्ना होती है.। उसके लिए वह कठिन 
से क़ठिन कार्य करने के लिए प्रेरित और उद्यत हो जाता है । देखिए, इलायचीकुमार जैन 
नगर सेठ का पुत्र था, किन्तु उसे एक नटी के प्रति प्रीति जागीं। अतः उस,नटी के पिता 
'की कठोर शर्त 22,855 नटविद्या सीखकर नाद्यकला में प्रवीण हुआ । वैसे ही इसे 
युवक के दिल में भी इस जैन-सेठ की पुत्री के साथ शादी करने की तमन्ना जागी | अतः 
उसके साथ विवाह करने के लिए वह जैनधर्मी बना । उंसने सामायिक, प्रतिक्रमण, 
नवकार मंत्र छकाय के बोल, थोकड़े, नवतत्त्व, भक्तामर आदि स्तोत्र वगैरह सब अल्प- 
समय में हो सीख लिया । साथ ही वह प्रतिदिन उपाश्रय में आकर सामाविक तथा दोनों 
चक्‍्त प्रतिक्रमण करने लगा, जप-तप भी यथाशक्तति करता, गाँव में संत-सती हों तो 
व्याख्यान सुनता, उनके साथ धर्मचर्चा भी करता । अष्टमी तथा पकक्‍खी को पौषधोपवास 
भी करता था, एवं धर्म के जानकार श्रावर्कों के साथ धर्मचर्चा' भी करता था | इस 
प्रकार वह जैनधर्मी है और अच्छा धर्मसंस्कारी तथा धर्म के रंग में रंगा हुआ युवक है, ऐसी 
अच्छी छाप जनता पर डाली । लोगों के मन में भी ऐसा विचार होता कि यह जवान लड़का 
कितना धर्मिष्ठ है ? दुनिया में असली वस्तु की अपेक्षा नकली वस्तु की चमकदमक 
अधिक मालूम होती है । यह कहावत भी प्रसिद्ध है-' - '. 5 ६ 

“नमन नमन में फेर है, बहुत नमे नादान । 
दगाबाज दवुगुना नमे, चिता, चोर कमान ॥ , -: 

इस प्रकार वह लड़का जैन न होतें हुए भी जैन को अपेक्षा अधिकाधिक' धर्मध्यान 
करने लगा । उसके मन में जो रंग या उमंग था, वह जैन सेठ की कन्या के साथ शादी 
करने का था ! उसके अन्तर में धर्म का सच्चा रंग नहीं था । इंस युवक को प्रतिदिन 
उपाश्नय में आकर इस प्रकार धर्मध्यान करते देखकर लड़की के माता-पिता के मन में 
विचार हुआ कि यह कोई 'अपरिचित युवंक है, किन्तु धर्म के रंग में बहुत रंगा हुआ है 
और व्यापार में भी खूब होशियार है । परन्तु यह कौन हैं ? कहाँ का है ? इस बात॑ की 
' ठीक-ठीक छानवीन करने के बाद ही अपनी पुत्री की सगाई करना ठीके रहेगा । देखिए ! 


'श्ः्ज््ज्य्ख््््श्प्य्ण्य्ण्किःःट<<<<-। 


फुर्ध। 
भ्फ 


धफ] 
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अषी, 


अनगर के मन में अभिमान को जन्म दिया था और इस अभिमान ने माया उत्पन्न 
की । जिस कर्म के उदय से जीव स्त्रीत्व-पद को प्राप्त करता है, वह स्क्नीनामकर्म है । 
तब जो जो कर्म जाति-कुल-निर्वर्तक होते हैं, वे गोत्र हैं। माया के सद्भाव के कारण 
महाबल अनगार ने स्व्रीनाम्रकर्म का उपार्जन किया । पूर्वोक्त छह अनगार मित्रों ने एक 
उपवास किया, जबकि महावल अनगार छट्ठु तप (दो उपवास) किये । महाबल अनगार 
में माया आगे से आगे किस प्रकार चलती रही - 

जड्णं ते महत्यलचज्जा छ अणगाय चउत्थं उवसंपर्जिचाणं 
विहर॑ति, तओ से महव्वले अणगारे छट्ठ॑ उवसंपन्जित्ताणं विहयति ।/ 

जब महावल के सिवाय वे छह अनगार (मित्र) छट्ठु तपश्चरण (बेला) करते, तब वह 
महाबल अनगार अड्डगतप (त्तेला) कर लेते थे ॥ 

ऐसे होता कि जिस दिन पारणा का दिवस होता, तब वे छह अनगार गौचरी करके 
आते, त्व वे (महाबल अनगाए कुछ न कुछ बहाना कर पारणा न करके उपवास बढ़ा 
देते और उन छह अनगाएें से कहते - “तुमलोग सुखपूर्वक पारणा कर लो ।” इस प्रकार 
माया से युक्त तपश्चर्या करते थे । 

: बन्धुओं | तप का श्रेष्ठ अनुप्ठान है । तप से कर्मों की निर्जरा होती है, किन्तु 
महावल अनगार माया करके तप करते थे, इस कारण उन्होंने स्त्रीनामकर्म बांध 
लिया । इस सम्बन्ध में एक और दृष्ान्त है : 

शंखयाजा और यशोमती रानी महल की आगासी (अगले भाग) में खड़े थे, उस समय 
उन्होंने एक संत को दूर से आते हुए देखा । तभी उनके हृदय में इतना हर्ष हुआ कि ने 
पूछो बात । ज्यों ही संत को महल के निकट आते हुए देखा, वे दोनों महल को आगासी 
से नीचे उतरे । किन्तु तुप छत (मेडी) पर से (संत को देखक७ नीचे नहीं उतरेंगे ! ऊपर 
खड़े खड़े ही कहोगे.: ''पधारे, लाभ दो ।' थे तो राजा और सनी थे, फिर भी नीचे 
उतर कर आए । सात-आठ कदम संत के सामने गए । सामने जाकर 'तिबखुत्तो ' के पाठ 
से उन्होंने संत को वन्दन-नमस्कार किया । संत (उनकी विनती पर) पथारे । राजा-सनी 
दोनों के अत्यन्त उत्कृष्ट भाव संत को कल्पनीय वस्तु बहाने के थे । परन्तु राजमहल 
में बहने योग्य कोई संत्त के योग्य (कल्पनीय-एपणीय) वस्तु नहीं थी । सिर्फ एक कडही 
में द्राज् धोया हुआ पानी पड़ा था । 'आचारंग सूत्र' (श्रु-२) में साधु के लिए २१ प्रकार 
का धोवन (पानक) कल्पनीय बताया है । इसलिए द्राक्षा धोया हुआ पानी भी अचित्त 

(पप्रासुक) होने से राजा-ग़नी दोनों उम्र पानी को संत को वहराने (देने) जाते हैं। किन्तु 
रानी ने मायावश कड़ाईं अत्यधिक नीचे झुका दी ! (इस“कारण वह पानी साथ के पात्र 
में नहीं पड़ सका) राजा को भाव-पतवित्र हैं। यशोमती रानी ने माया करके बहराने की 
क्रिया की, जिसके फलस्वरूप रानी को स्त्री का जन्म मिला । अतः धर्म के कार्य में भी 
माया नहीं करनी चाहिए । 'द्शवैकालिक सूत्र” (अ.-५, उ.-१५ गाथा-१००) में सुपाजदान 
के दाता और आदाता दोनों की दुर्लभता और सुपात्रदान का फल बताते हुए कहा है - 


के लिए है। जिस मनुष्य के विचार और व्यवहार-से जगत्‌ के जीवों को सन्तोष, अभय 
और शान्ति मिले, वहाँ सच्चा धर्म है। जिस धर्म में मांस, अंडे और शराब का सेवन का 
निषेध नहीं है, परस्री-गमन का त्याग नहीं है, शिकार और जुए पर प्रतिबन्ध नहीं है, भक्ष्य- 
अभक्ष्य का विवेक नहीं है, दया, दान, तय, त्याग और ब्रह्मचर्य.का अनिवार्य बिधान 
नहीं है, मोक्ष का कोई ध्येय नहीं है, सत्य तत्त्वों का प्रतिपादन नहीं है, वहाँ सत्य धर्म 
के दर्शन कहाँ से हो सकते हैं ? सुख-सुविधावाला, कष्टविहीन तथा तप, त्याग और व्रत- 
नियम से रहित धर्म किसे अच्छा नहीं लगता ? बोलो, क्या तुम्हें भी ऐसा ही धर्म अच्छा 
लगता है न ? किन्तु इतना जरूर याद रखना कि जैसे नकली दवा के सेवन से.रोग नहीं 
मिटा वैसे ही नकली धर्म के आचरण से भव-रोग नहीं मिटता । सद्धंम.तो भव-(भ्रमण 
के) रोग को निर्मूल करनेवाला रामबाण औषध है। नकली दवा से रोग मिटता नहीं, अपितु 
बढ़ जाता है। वैसे ही नकली धर्मरूपी.औषधि के सेवन से भव-रोग घटता नहीं, अपितु 
बढ़ता है । उक्त सुसंस्कारी नववधू को अपने निरवद्य धर्मानुष्ठानों को छोड़कर सावद्य' 
अनुष्ठानों में प्रवृत्त होना अच्छा नहीं लगता । “जो असली हीरे,कों पहचानत्ता है, उसे 
जगमगाता नकली काच का टुकड़ा अच्छा लगेगा क्या ? नहीं लगेगा । किन्तु वह अपने 
सद्धर्म की रक्षा हेतु समभावपूर्वक सबकुछ सहन करती है । अन्ततोगत्वा उप्त बहू को' 
बहुत ही कष्ट सहना पड़ा । उसकी कठोर कसौटी को गई, मगर वह धर्म,'से जरा भी 
विचलित नहीं हुई । यों समभाव से सहन करने से अन्त में सत्य की विजय हुई । अग्नि- 
परीक्षा में सोने के पास होने पर उसकी कीमत होती है, वैसे ही अग्नि-परीक्षा में बहू के 
पास होने पर सब ने उसका महत्त्व समझा, उसकी धर्मपरायणता के आगे सबके मस्तक 
झुक गए । सासु ने प्रसन्न होकर पूछा, - “बेटी ! तुझे ऐसा तत्त्वज्ञान किसने दिया ?” 
इस पर बहू ने कहा - “माँ ! यह तो मेरे गुरुदेव का प्रताप है, जो पंच-महात्रत के धारक 
हैं, कंचन-कामिनी के तथा कीति और काया के प्रति राग के त्यागी हैं। उन्होंने मुझे यह 
धर्मतत्त्त समझाया है, एवं धर्म के .सुसंस्कार प्रदान किये हैं । उनके प्रताप से मैं धर्म पर 
डृतनी सुदृढ़ रह सकी हूँ ।'* इसके बाद बहू ने अपनी 48 एँ को धर्मध्यान में लगाया, 
धर्माचरण में प्रवृत्त किया ! इस कारण अब सासुमाँ लगी - “बेटी ! अब-मुझे 
तेरे धर्मगुरु के पास ले चल, जहाँ जाकर उनका धर्मोपदेश सुनकर मैं अपना मानवजीवन 
सफल बनाऊँ ।” फिर तो उसके पति, श्वसुर, जेठानी-आदि साय परिवार :जैनधर्म के रंग 
में रंग गए । सच है, धर्म के रंग में गाढ रंगी हुई एक बाला ने समग्र कुदुम्ब का हृदय- 
परिवर्तन करवाकर उसे जैनधर्म की प्राप्ति कराई । : हि 
अन्धुओं ! तुम भी अपनी सन्तानों में ऐसे धर्मसंस्कारों का सिंचन करना, ताकि वे 
भविष्य में अन्य जीवों को भी धर्ममार्ग में लगा सकेंगी । घर-घर में ऐसे धर्मसंस्कार और 
धर्म के प्रति श्रद्धा हो तो मैं मानती हूँ कि जिनशासन अत्वन्त उज्ज्वल बन सकेगा । 
महाबल आदि सात राजाओं ने भवशभ्रमण का चक्कर मिटाने के लिए दीक्षा ग्रहण 
की है। वे सब शुद्ध चारित्र का पालन कर रहे हैं। एक दिन सबने मिलकर यह निश्चय 
० डे है छः ब ,<८2०८:७३८३२८२७०७।॥ 


से गुजरते हुए विमान एकदम रुक गया । विद्याधर ने विमान को आगे चलाने का बहुत 
प्रयास किया, किन्तु आज वह विमान न तो सीधा चल रहा था, न ही ऊँचा जाता 
था । इस पर उक्त विद्याधर राजा को विचार हुआ कि किसी दिन नहीं और आज मेरा 
विमान क्‍यों रुक गया ? कया नीचे कोई सर्वज्ञ भगवान्‌ विराजमान हैं ? अथवा तो कोई 
कायोत्सर्ग में लीन मुनि खड़े हैं ? या किसी सती महिला पर संकट आ पड़ी है ? अथवा 
कोई पवित्र सज्जन पुरुष कष्ट में हैं ? कोई न कोई कारण होना चाहिए, उसके बिना 
मेरा विभान कभी रुकता नहीं है। यों सोचकर यमशम राजा ने अपना विमान पर्वत पर 
उताय तो देखा कि प्रद्युग्नकुमार के श्वासोच्छबास से सोलह गज लम्बी और चार गज मोटी 
शिला उछल रही है । यह देखकर विद्याधर के मन में विचार हुआ कि “यह क्या ? इतनी 
मोटी वजनदार शिला क्‍यों हिल रही है ? यह क्या तूफान है ? चलूं - निकट जाकर जांच- 
पड़ताल करूँ ।' इस विचार से प्रेरित होकर राजा ने बड़ी कठिनाई से उस वजनदार 
शिला को खिसकाई तो उप्तके नीचे से देवकुमार जैसा सुन्दर कुंवर निकला । राजा ने 
उसे तुरंत हाथों में उठा लिया और भानो अपना ही पुत्र हो, इस तरह उस्ते छाती के 
साथ दबा लिया । कुंवर को देखकर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो गया और उसे अपनी रानी 
की गोद में रख दिया । 

इस्र विद्याधर राजा के कोई संतान नहीं थी । इसलिए राजा ने रानी के कहा - 
“प्रिय ! तुम महाभाग्यशाली हो । कक पुत्र नहीं था, इस कारण भगवान्‌ ने तुम 
पर कितनी कृपा की है ? नो महीने गर्भ का भार बहन किये बिना तथा प्रसववेदना 
भोगे विना ही तुम्हें ऐसे सूर्यससमान तेजस्वी पुत्ररल को प्राप्ति हुई है। आज अपना जीवन 
धन्य हो गया ! अब शीघ्र ही अपने नगर में चलें और पुत्र का जन्म-महोत्सव मनाएँ ।” 
अब बह विद्याधर राजा उस प्रद्युप्ककुमार को लेकर अपने नगर में जाएँगे । आगे कया 
होगा ? उसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


- व्याख्यान - 34. 
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भोगों की भयंकरता : त्याग की श्रेयरक्ठरला 
सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों !... : छ े 
अनन्त उपकारी त्रिलोक्नीनाथ की - . न हित करनेबाली है । 


भावपूर्वक बीरवाणी श्रवण करने से जीहै। , देवतत्त्व, 
गुरुतत्त्व और धर्मतत्त्व की पहचान हा वी अनन्त 


में भी मान का प्रादुर्भाव हुआ, इस मान के कारण, वे कैसी माया करते हैं, ? आगे क्‍्य 
होता है ? इसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । + न पी 
बन्धुओं ! मान आत्मा बहुत बड़ा शत्रु है। इसीलिए ज्ञानी कहते हैं - “माणंमद्ववया 
जिणे! मान को मृदुता-कोमलता-नप्रता से जीतो । मान के जाने पर आत्मा में भृदुत 
और नम्नता आती है । नग्नता श्रमण जीवन का महान्‌ गुण है। : ४. / 
प्रचमम्नकुमार का चरित्र, ,. ; 
प्रयुम्बकुमार कठोर कसौटी पर ९ प्रद्युम्नकुमार को देव उठाकर पर्वत, पर ले गया 
और उस पर बड़ी शिला रखकर बोला - “पापी ! तेरे कर्म का फल तू भोगना। तू मेरे 
पतली को उठाकर ले गया था, इस कारण में तुझे उठाकर लाया । अब यहाँ तेरी सार- 
सम्भाल करनेवाला कौन है ? इस शिला के नीचे कुचल कर तू मर जाएगा ।'' यों उस 
देव ने उसपर अपना रोषपात्र को खाली करके, स्वयं ने उसे नहीं मारा, किन्तु स्वयं मः 
जाय, ऐसा काम करके चला गया । सचमुच, कर्मराजा किसी को नहीं छोड़ता । 
एक ओर जिस कुमार का जन्म-महोत्सव चल रहा है, उस्त कुमार की देव ने कैसी 
दुर्दशा की ? उसके जन्म से द्वारिका नगरी में अपूर्व आनन्द छाया था । जन्म की बात त्तो 
बाद में, वह गर्भ में आया, तब से ही द्वारिका नगरी में आनन्द-आनन्द था । महान्‌ पुरुष 
माता के गर्भ में आते हैं, तब से ही उनका प्रभाव पड़ता है। किन्तु जन्म के बाद ६ दिन 
में ही कर्मगजा ने कैसी जादुई लीला सृजित की ! किन्तु जिसका प्रबल पुण्य जीवित 
और जागृत होता है, उसका कोई कुछ भी अनिष्ट नहीं कर सकता । कहा भी है - | 
जेना पुण्य पाघरा होय, तेने दुश्मन पण शुं करी शके १! | 
पूर्वकृत अशुभकर्म.के उदय से उसे माता का वियोग हुआ । किन्तु उसके पुण्य प्रबल 
थे, बैरी देव मे उस पर बड़ी भारी शिला रखी, फिर, भी उसके शरीर को कुछ भी हामि 
नहीं हुईं । जैसे चीस वर्ष के जवान को छाती पर कोई पाव भर:व्रजन का खिलौना रख 
दे तो उप्तकां उसे कुछ भार लगता है क्या.? नहीं लगता । वैसे ही इस प्र्युम्नकुमार की 
छात्ती पर देव ने १६ गज की लम्बी, वजनदार शिला रखी, मगर उस पर कुछ भी असर 
नहीं हुआ । उसे जरा भी आंच नहीं आई । वह हाथ-पैर हिलाता है, तब वह शिला हिलती 
है। कुमार (क्षुधानिवृत्ति हेतु) अपने हाथ का अंगूठा मुँह में लेकर चूसता है ! - 

'बूसरी ओर, रुक्मिणी के. पुण्यवान्‌ युत्र का जन्म हुआ, अतः सत्यभामा अफसोस 
करने लगी कि मुझे पुत्र.का जन्म नहीं हुआ । अत्तः. प्रशुम्नकुमार के जन्म के बाद 
सत्यभामा ने एक पुत्र को जन्म, दिया ।.वह पुत्र तेजस्वी था । उसका नाम रखा गया - 
भानुकुमार ! प्रद्युम्वकुमार अपना अंगूठा चूसता है, (इससे उसकी यत्किंचित्‌ क्षुधानिवृत्ति 
होती है) अब आगें उसके पुण्य बल से कौन आएगा ?. क्या होगा ,? उसके भाव 
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382 228 प्रियों ! जो आत्मार्थी संत हैं, आत्मा का श्रेय साधने के लिए सांसारिक जीवन 
(विषयों) से मुक्त हुए हैं, उनकी तो एक ही इच्छा होती है कि मुझे अपने कर्मों का क्षय 
करके शीघ्र मोक्ष में जाना है । अभी तक किसी-किसी भव में किसी समय चारित्र तो 
अंगीकार किया, साधना की, किन्तु मोक्षपद की प्राप्ति के ध्येय से आत्मलक्षी साधना 
नहीं की । इसी कारण मैं संसार में भटका हूँ । अब मुझे इस जन्म-मरणादि-रूप संसार 
में नहीं भटकना है । में अब ऐसी अ्रद्धापूर्वक साधना करूँ, ताकि कर्मों से मेरा शीघ्र 
छुटकारा हो । अभव्य जीव साधु दीक्षा लेता है, किन्तु उसे तत्त्वों के प्रति सम्यक्‌ श्रद्धा 
नहीं है, इस कारण उसे मोक्ष प्राप्त नहीं होता । वह साधुपन का तो इतना बारीकी से पालन 
कसा है कि पूंज-पूंज (प्रमार्जन) करता हुआ चलता है, आहार भी रूखा-सूखा करता है, 
उग्र त्प करता है, संयमपालन में परिपहठ आ जाए तो समभाव से सहन करता है । कोई 
उप्त पर चायुक से प्रहार करता है या वसूले से बींध डालता है तो भी आँख का कोना 
भी लाल नहीं होने देता, अणुमात्र भी क्रोध नहीं आने देता, फिर भी उसका मोक्ष नहीं 
होता । इसका पहला कारण है - उसे तत्त्व के प्रति सुश्रद्धा नहीं, उसकी दृष्टि सम्यक्‌ नहीं 
है। उसे लोकेपणा की प्रबल भूख है और उसमें सम्मान और प्रशंसा पाने की कामना 
है। अन्तर में लोकिक कामनाएँ-वासनाएँ हैं । हम उग्र चारित्र का पालन करें तो देवलोक 
के दिव्य सुख मिलेंगे । ऐसी लोकिक-भौतिक कामनात्मक भावना से अभवी जीव ऐसा 
'कठेर चारित्र-पालन करता है, कष्ट सहता है, इससे उसके कर्मों की निर्जरा नहीं होती, 
केवल पुण्यबन्ध होता है; क्योंकि उसके मन में मोक्ष के प्रति रुचि व श्रद्धा नहीं है । 
(केवल मुख से कहता है - संवर निर्जगा से मोक्ष होता है। मैं मोक्ष चाहता हूँ.) इसके 
विपगत भव्यजीव ऐसा विचार करता है कि में समताभाव में रहकर सम्यक्‌ शंका, ऋ्रोधी, 

विचिकित्सा तथा नामना-कामना से दूर रहकर ज्ञान-दर्शन-चारित्रि-तप की आराधना" 
साधना करूँ, जिससे मेरे कर्मों का शीघ्र क्षय हो, संवर-निर्जर द्वारा मोक्ष के निकट पहुँचूँ 
और शाश्वत सुख को प्राप्त करूँ । निष्काम भाव से, ज्ञाता-द्रष्ट रहकर श्रद्धा-निष्ठापूर्वक 
जो चारित्र का पालन करता है, वह अवश्य ही कर्मों की तप, जप, स्वाध्याय, ध्यान एवं 
संवर, निर्जत से, परिषहगम से अपने कर्मों का शीघ्र क्षय करके मोक्ष में जाता है । 
आत्मार्थी संत लोकेषणा में पड़कर किसी प्रकार की कामना, वासना, तृष्णा, लिप्सा, 
आसक्ति या राम-द्वेष-मोह में पड़कर चारित्र में दोष नहीं लगाता । चारिवान्‌ साधु आहार 
कज़ा है, तो भी उसके पीछे का उद्देश्य और भाव होता है । देखिए उसके लिए 
'प्रश्वव्याकरण सूत्र' में भगवान्‌ के उद्मार - 

+अक्खो वंजणाणुलेव्णभूय॑, संजम-जाया-माया-णिमिच्ध । 
संजग-भार-वहणड्वाए, भुंजेज्जा पाण - धारणद्वाए ॥/7 

जैसे बैलगाड़ी चलाने के लिए उसके पहिये की धुरी में अंजन (कज्जल-सा काला 

ओंगा) डालना पड़ता है, तथा घाव पर कोई लेप या मल्हम आदि दवा लगानी पड़ती 
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पक्के होते हैं । वे कभी मूंग का कालीमिर्च नाम नहीं रखेंगे । तुम्हें ऐसे भाव नहीं आते, 
इसका कारण यह है कि तुम त्याग की भूमि में संसार के रागरंग को साथ में लेकर आते 
हो । जब तुम्हारे यहाँ किसी सांसारिक प्रोग्राम या पार्टी का आयोजन करते हो, तब क्या 
वहाँ धर्म की बातें करते हो ? नहीं । वहाँ तो सिर्फ संसार की बात होती है | तब त्याग 
की भूमि में संसार की बात क्यों होनी चाहिए ? यहाँ संसार की गंदगी नहीं होनी चाहिए-। 
तुम्हें पहनने के कपड़े स्वच्छ अच्छे लगते हैं; शरीर भी स्वच्छ अच्छा लगता है, भोजन करने 
'की थाली वगैरह भाजन भी स्वच्छ पसंद करते हो, बैठने का स्थान भी स्वच्छ पसंद करते 
हो, तो केवल एक आत्मा ही मलिन पसंद करते हो न ? तुम वर्षों से धर्मध्याने करते हो, 
धार्मिक पुस्तकें पढ़ते हो, परन्तु अभी तक धर्म के स्वरूप को समझे नहीं । जब तुम्हें 
बीतग्रग-परमात्मा का शासन प्रिय लगेगा, तब यह संसार (जन्म-मरणादि रूप संसार) खाय 
लगेगा। संसार के भौतिक सुखों के प्रति आसवित मनुष्य को नरक में ले जानेवाली है । 

सच्चा सुख कहां है १ : 'दशवैकालिक सूत्र' में कहा है - “धम्मायमे चरे 
शिवखू ।” आरप्म-रहित धर्मरूपी उद्यान में. विचरण करना । पब्लिक और प्राइवेट 
बगीचे को तरह अन्तर का भी एक बगीचा है। उस धर्मरूपी बगीचे में आत्मा को अपूर्व 
शान्त्रि और सुख की अनुभूति होती है। इसमें कोई गड़बड़झाला या धमांचौकड़ी (धांधल 
या धमाल) नहीं है। वहाँ तो शान्तिरूपी शीतल हवा लहराती रहती है । वहाँ, किसी की 
निन्‍्दा-चुगली करनी या सुननी नहीं होती । 2 737० 

एक बार एक राजा धर्मरूपी बगीचे में बैठा था । उस समय इसे विचलित करने के 
लिए एक आदमी आया । वह कहने लगा - “राजन ! तुम्हारी नगरी में आग लगी है ।' 
यह सुनकर राजा ने क्या जबाब दिया ? ““मेसे नमरी तो मेरे,अंदर है और बह-शान्त और 
शीतल है | इसे आग कैसे लग सकती है ?'' उस भनुष्य-ने दूसरी बार आकर कहां - 
“'तुम्हार खजाना लुट गया है ।'” इस पर राजा ने कहा - “मेरा आत्मिक खजाना तो 
पूर्णतया सुरक्षित है ।” उप मनुष्य ने तीसरी बार आकर कहा - “राजन्‌ | जल्दी उठो । 
शत्रु चढाई करने हेतु आ गए हैं।” तब भी राजा ने खूब शान्ति से जवाब,दिया - ''मैं 
तो अजातशपत्रु हूँ । जब मेरा कोई शत्रु नहीं है । तब फिर चढ़ाई कौन करेगा ?” यों यह 
राजा किसी भी प्रकार से आत्मभाव से विचलित नहीं हुआ, क्योंकि उसकी आत्मा धर्मरूपी 


' बगीचे-में बैठो 'थी । अतः अन्त में विचलित करनेवाला व्यक्ति थक गया, किन्तु ग्रजा 
- विचलित नहीं हुआ । भगवान्‌ महावीर को विचलित करने के लिए अनेक उपसर्ग और विष्त 
* (उनपर) आए फिर भी ऊद्ठ अपनी साधना से जरा भी विचलित नहीं हुए । वीरप्रभु ने न 

. वो कसी पर क्रोध किया और न ही अपनी समता खोई । धर्म के बगीचे में तो शान्ति 
' होती है। उसमें बैठमेवाला निज घर कां आनन्द और सुख का उपभोग. कर सकता है । 


,.. बन्धुओं-! एकबार आतुरता (चटपटी) पैदा होनी चाहिए, .कि कब में आत्म-गृह 
'(निजयर) में प्रवेश करू ? .., न 
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संक्षेप में साधुवर्ग की गौचग बहुत 'मर्यादित और जिन र्ण होती है। पहले वह गरीब के 
परमें भिक्षा के लिए गया, वहों रुखा आहार मिले और बाद में किसी धनिक केघर में गया, 
हाँ सस्स-स्वादिष्ट आहार मिला, उसे समय ऐसा विचार न करे कि चलो, 'यह सरस आहार 
पहँ मिल रहा है तो इस मात्रा से अधिक ले लूं।' पस्तु उसे जितना चाहिए, उतनी मात्रा में 
आहार ले, और उस मर्यादित एवं निर्दोष आहार लेकर समभाव से सेवन 
करके क्षुधा वेदवीय का शमन करे। इस प्रकार की गौचप और आहार सेवन करे से निर्जरा 
होती है। इसी तथ्य को 20:72 भनुस्पृति' में व्यक्त किया है - अलागेन विपादी स्याल्ूएमे 
चैद न हर्पयेत्‌ । 38% बर्ग भिक्षा मिलने पर हर्ष न करे । लाभ और अलाभ 
दोनों परिस्थितियों में समभाव रखे । पूर्वोक्त गाथा के दूसरे चरण में कहा गया है- 
“सहायमिच्छे हर द्धि ।” साधु किसके साथ, किस प्रकार रहे ? इसके 
उत्तर में कहा गया है - हे भ्रमण ! तुझे संयम-साधना में सहायक की इच्छा हो 
ज्ञान-ध्यान में निपुण चुद्धिवाला हो, ताकि ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप और स्वाध्याय, ध्यान में 
सहयोगी बन सके । अथवा शिष्य भी ऐसा करना चाहिए, जो यथाशक्ति उच्च चारित्र का 
पालन के में उद्यमी हो, जो तप-संयम द्वारा कर्म-पर्वत को तोड़ने का पुरुषार्थ कर 
आत्मकल्याण कर सके । ऐसे प्रखर विवेकबुद्धिवाले मुमुक्षु को तू अपना सहायक बनाना । 

आगे तीसरे चरण में कहा है - गिकेयमिच्छेम्ज विवेगनोगं ।” - तुझे ऐसे 
स्थान में रना चाहिए, जो पवित्र हो, निर्देप हो, एकान्त (कोलाहल या अश्लील बातों 
से रहित) हो । जहाँ तेस संयम सुरक्षित रहे, ऐसे स्थान में रहना । ब्रह्मचर्य की नौ बाड़ 
में से प्रथम बाड़ में कहा गया है - बह्मचारी साधक -स्त्री-पशु-पंडक-रहित स्थान में 
और साध्वियाँ पुरुष-पशु पंडक-रहिंत स्थान में रहे । साधु हों, वहाँ स्त्री और साध्वियों 
हैं, वहाँ पुरुष रात्रिनिवास न करता हो, ऐसा स्थान होना चाहिए | कहा भी है- 

जेम कुर्कुट-नच्चांने जिलाडीनो सदा भय । 

५ तेम छे ब्रह्मचारीने खीना संसर्गनो भय ॥ 

जैस्ले मुर्गे के बच्चे को बिल्ली का भय रहता है, वैसे ब्रह्मचारी पुरुष को स्त्री का ही 
भय रहता है । अतः ब्ह्मचारी पुरुषों को स्त्री के अतिपरिचय (संस्तव) से दूर रहना 
चाहिए । संक्षेप में, मोह उत्पन्न हो, ऐसे स्थान में साधु को नहीं रहना चाहिए । 
इशवैकालिक सूत्र" में इस सम्बन्ध में चेतावनी देते हुए भ रिय 30828 कहा है 

“हत्थ-पाय-पड़िच्छिन्नें, कण्ण-नास- न 
अदधि चाससयं नारीं, बंभयारी विवन्जए ॥/ 

सौ वर्ष की वृद्धा माता हो, जिसके हाथ, पैर, कान और नाक कटे हुए हों, ऐसी 
नारी जहाँ हो, वहाँ भी, हे साधु ! तू एकान्त में उससे दूए रहना, क्योंकि एकान्त स्थान 
में श्री का संग युरा है । 

, बहाचर्य एक अमूल्य रल है। उसकी सुरक्षा करने के लिए, भगवान्‌ ने कितनी हिंदायतें 
दो हैं? हे साधक ! चारित्र की रक्षा के लिए तू रूखा-सूखा और मर्यादित (प्रमाणोपेत) 
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पक्के होते हैं । वे कभी मूंग का कालीमिर्च नाम नहीं रखेंगे-। तुम्हें ऐसे भाव,नहीं आते, 
इसका कारण चह है कि तुम त्याग की भूमि में संसार के रागरंग को साथ में लेकर आते 
हो । जब तुम्हारे यहाँ किसी सांसारिक प्रोग्राम या पार्टी का आयोजन करते हो, तब क्या 
बहाँ धर्म की बातें करते हो ? नहीं । वहाँ तो सिर्फ संसार की-बात होती है ! तब त्याग 
की भूमि में संसार की बात क्‍यों होनी चाहिए ? यहाँ संसार की गंदगी नहीं होनी चाहिए । 
तुम्हें पहनने के कपड़े स्वच्छ अच्छे लगते हैं, शरीर भी स्वच्छ अच्छा लगता है, भोजन कले 
की थाली वगैरह भाजन भी स्वच्छ पसंद करते हो, बैठने का स्थान भी स्वच्छ पसंद करते 
हो, तो केवल एक आत्मा ही मलिने पसंद करते हो न ? तुम वर्षों से धर्मध्यानें करते हो, 
धार्मिक पुस्तकें पढ़ते हो, परन्तु अभी तक धर्म के स्वरूप को समझे नहीं । जब तुझें 
बीतराग-परमात्मा का शासन प्रिय लगेगा, तब यह संसार (जन्म-मरणादि रूप संसार) खाग 
लगेगा। संसार के भौतिक सुखों के प्रति आसक्ति मनुष्य को नरक में ले जानेवाली है । 
सच्चा सुख कहों है ? : 'दशबवैकालिक सूत्र' में कहा है - “धम्मायमे चरे 
भिवखू /” आरम्भ-रहित धर्मरूपी उद्यान में विचरण करना । पब्लिक और प्राइवेट 
बगीचे की तरह अन्तर का भी एक बगीचा है। उस धर्मरूपी बगीचे में आत्मा को अपूर्व 
शान्ति और सुख की अनुभूति होती है.। इसमें कोई गड़बड़झाला या धमाचौकड़ी (धांधल 
या धमाल) नहीं है। वहाँ तो शान्तिरूपी शीतल हवा लहराती रहती है । वहाँ किसी की 
निन्दा-चुगली करनी या सुननी नहीं होती । नव 2 ह 
एक बार एक राजा धर्मरूपी बगीचे में बैठा था ।.उस समय इसे विचलित करने के 
लिए एक आदमी आया ) वह कहने लगा - “राजनू ? तुम्हारी नगरी,में आग लगी है |" 
यह सुनकर राजा ने क्या जबाब दिया ? “मेरी नगरी तो मेरे अंदर है और वह शान्तर और 
शीत्तल है । इसे आग कैसे लग सकती है ?” उस मनुष्य ने दूसरी बार आकर कहा > 
“तुम्हारा खजाना लुट गया है ।” इस पर राजा ने कहा - “मेरा आत्मिक खजाना तो 
पूर्णतया सुरक्षित है ।” उस मनुष्य ने तीसरी बार आकर कहा --'“राजन्‌ ! जल्दी उठो । 
शत्रु चढाई करने हेतु आ गए हैं।” त्ब भी राजा ने खूब शान्ति से जवाब दिया « ''में 
तो अजातशत्रु हूँ ॥ जब मेरा कोई शत्रु नहीं है । तब फिर चढ़ाई कौन करेगा ?'' यों यह 
राजा किसी भी प्रकार से आत्मभाव से विचलित नहीं हुआ, क्योंकि उसकी आत्मा धर्मरूपी 
बगीचे में बैठी थी । अतः अन्त में विचलित करनेवाला व्यक्ति थक गया, किन्तु ग़जा 
विचलित नहीं हुआ । भगवान्‌ महावीर को विचलित करने के लिए अनेक उपसर्ग और चिण 
(उनपर आए फिर भी जह अपनी साधना से जरा भी विचलित नहीं हुए । वीरप्रभु ने न 
को किसा पर क्रोध किया और न ही अपनी समता खोई । धर्म के बगीचे में तो शान्ति 
होती है । उसमें बैठभेवाला निज घर का आनन्द और सुख का उपभोग कर सकता है। 
बन्धुओं ! एकबार आतुरता (चटपटी) पैदा होनी चाहिए, कि कब॑-मैं आत्म-गृह 
(निज घर) में प्रवेश करूँ ? मा * से 
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पीड़ाकारी वुःखद अहंभाव है कि में भी कुछ हूँ । यदि (मन से) यह निकल जाय तो जीवन 
में शान्ति स्थापित हो जाए । अगर तुर्हें शान्ति चाहिए तो कपायों का त्याग करो । त्याग 
में जो आनन्द है, वैसा आनन्द दूसरे किसी में नहीं है। संसार में जितना सुख है, उतना 
ही दुःख है। संसार की जितनी मौज-मजा है, उतनी ही कर्म की सजा है । 
ओ्रेणिकराजा का दृष्ंत : श्रेणिकराजा के जीवन की एक घटना है । एक बार 
महाराजा श्रेणिक राजमहल के झरोखे में बैठे-बैठे सबके साथ आम चूस रहे थे । वह 
आम चूस-चूसकर उनके छिलके और गुठलियाँ नीचे फेंक रहे थे । बड़े आदमी आम 
चूसकर फेंक देते हैं, उनमें आधा माल होता है । कहावत्त भी है कि 'हाथी के मुँह का 
कोर नीचे गिरे त्तो चीटियों के पेट भर जाते हैं ।' ऐसे समय में एक भूखे आदमी की 
नजर उन (फेंके हुए आम के छिलकों और गुठलियों) पर पड़ी । और भूख से पीड़ित वह 
व्यक्ति वहाँ आकर फेंके हुए छिलके और गुठलियाँ उठाकर चूसने लगा । अपनी भूख 
उनसे मिटाकर खुशी मनान लगा । इसी बीच राजा के सिपाही ने उसे देख लिया । अतः 
उसने उसकी पीठ पर लाठी फटकारता हुआ बोला - “हरामखोर ! यहाँ क्‍यों खड़ा है ?” 
मार खाकर राजा को जगाया $ बन्धुओं ! कर्म की कैसी विचित्रता है ? बेचारा 
भिखारे ग़जा के महल में नहीं गया, नहीं उसने कुछ चुराया था । ग़जा के द्वारा चूसकर' 
फेंके हुए छिलके और गुठलियाँ उठाकर चूसता था । वहाँ भी कर्म ने लाठी की मार 
खिलाई । भिखारी की पीठ पर लाठी की मार लगी । बेदना होने लगी, पर वह तो 
सिपाही के सामने देखकर खिलखिला कर हंसने लगा । महाराजा श्रेणिक ने महल के 
झरोखे से यह हृश्य देखा । उनके मन में आश्चर्य हुआ कि यह कैसा मनुष्य है ? सिपाही 
इसे मारता है, फिर भी वह हंस रहा है ! राजा ने सिपाही से कहा - “तू उस मनुष्य को 
मेरे पास ला ।” इस कारण सिपाही उस भिखारी को सजा के पास लाया । महाराजा ने 
उससे पूछा - “अरे भिखारी ! तुझे यह सिपाही मार रहा है, फिर भी तू हंसता है, तो क्या 
तू पागल है ?” तब भिखारी ने कहा - “महाराजा ! में पागल तो नहीं हूँ, मगर मुझे आपके 
सिपाही ने लाठी मारी, तब मुझे एक विचार आया, इस कारण में हंसता हूँ ।' राजा ने 
पूछा - “तुझे क्या विचार आया ?” इस पर भिखारी ने कहा - “आप मुझे अभयदान 
दें, तो में कहूँगा ।” राजा ने कहा - “अच्छा, जा मेरी तरफ से तुझे अभयदान है | तब 
भिखारी ने कहा - “महाराजा ! मुझे मार पड़ी, तब ऐसा विचार स्फुरित हुआ कि में तो 
राजा द्वारा चूसकर फेंके हुए आम के छिलके और गुठलियाँ चूसता हूँ, फिर भी मुझे मार 
खानी पड़ी, त्तो रस से परिपूर्ण और ताजे पके आम खानेवाले राजा को कितनी मार 
खानी पड़ेगी ।'”” राजा समझ गया । अहो ! आज भिखारी ने मुझे कितनी सुन्दर बात कही 
है? राजा ने भिखारी को अच्छा इनाम देकर उसको जिंदगी का दारिद्रय दूर कर दिया और 
स्वयं चिंतन करने लगे कि यह जीवन माल-मिष्ठान्न खाकर पूरा करने के लिए नहीं है किन्तु 
जीवन में, त्याग-तप का आचरण करना जरूरी है। - टन 
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ऋर रे हैं, पर्तु महाबल अनगार के मन में मान (अभिमान) का कीड़ा प्रविष्ट हुआ कि 
“मैं सबका नायक (नेता) हूँ; अतः यदि में इन सबके साथ एक-सरीखी ००248 कहेंगा 
तो दूसरे भव में मुझे ऐसा बड़प्पन (मोटापन) नहीं मिलेगा । अत्तः मैं इनसे कुछ विशिष्ट 
क्रिया करूँ ।' इस कारण महाबलमुनि क्‍या करने लंगे ? शास्त्रकार कहते-है ...“. 
“जडणं ते महब्बलवन्ना छ अणगाय चउत्थं उवसंपण्जिचाणं: 
विहरंति, त३ोसे महब्बले अणगारे छट्ठ॑ उचरंपून्जित्ताणं विहरति |! 
जब महाचल अनगार के. सिवाय वे छह अनगार ३ मो (एक उपवास) कखे, 
तब महाबल अनगार छद्ठभक्त (बेला दो उपवास) करते थे । यों तो सभी (७) अनगाएं 
ने मिलकर निश्चित किया था कि हम जो कुछ तप करेंगे, वह साथ-साथ रहकर एक 
सरीखा तप करेंगे, अत: महाबलमुनि सबके साथ तो एक .उपवास के .पच्चचखाण 
(प्रत्याख्यान) करते थे, किन्तु जब पारणे का.दिवस - (समय) आता, तब कोई. कारण 
बताकर दूसरा उपवास कर लेते थे ) इस कारण वे छह अनगार भी छट्ठ तप (दो, उपवास- 
बेला) करते थे । 2 2 + 
महाबल अनगार ने सबके साथ एकसरीखा तप करने का निश्चित किया था, परनतु 
उन्होंने तदनुसार आचरण नहीं किया । उन्होंने कुल भाव से दूसरी तरह से तपश्चणण 
किया । 'उत्तराध्ययन सूत्र' में इस विषय जे कहा गया है : “माया "“गह- 
पडिग्धाओ /” अर्थात्‌ - माया सदगति,का नाश (घात्त-प्रत्तिघात) करती है। माया 
में कितने दुर्गुण हैं ? इसे ध्यान से सुनो - “दशवैकालिक.सूत्र' “माया मित्ताणि 
नासेड्ड” - माया मित्रता का नाश करती है। “माया करण्डी नरकस्य, हँडी ठप 
विखगण्डी, सुकृतस्य भण्डी /?.- माया नरक की पिदारी है, तप को खण्डित 
कलेवाली है, सुकृत को बदनाम करनेवाली है। अन्य ग्रन्थों में भी कहा है - .दुश्शाग्यि- 
जननी गाया, गाया दुर्गति-कारणमु ॥7 माया बु्भाग्य को जन्म देनेवाली 
जननी है और वह दुर्गति का कारण,है । ऐसा समझकर व्यापार-धंधों में, धर्म-कार्य में 
तथा परस्पर व्यवहार में माया.मत करना ! विशेष तो क्‍या कहें - “कृणां स्त्रीत्वप्रदा 
ग्ा्य्द (! पुरुषों को स्रीत्त-प्रराविनी माया है / “5.८ ० 
'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' में मट्लिलाथ भगवान्‌ तीर्थंकर पद प्राप्त होने पर भी पूर्वकृत 
माया के कारण उनके स्त्रीत्व प्राप्ति का कारण माय बनी । “तत्त्वार्थ सूत्र: में भी कहा 
है- “माया तैर्यग्योनस्य”? - तिय॑चयोनि प्राप्त होने का कारण माया (गूढमाया, 
दम्भ, ठगी, दिखावा, वंचना, छलकपट, धोखाधड़ी, प्रतारणा आदि है | जिनका यहां 
अधिकार चल रहा है उन मक्तिनाथ भगवत्ती को तीर्थकरत्व में स्त्री का पद्‌ दिलानेवाली 
माया है । अर्थात्‌ - माया स्त्रीत्व-प्राप्ति का कारण बनती है ! महाबलमुनि के मन में 
पहले तो ऐसा अभिमान आया कि में इन सबका नायक (नेता-अग्रणी) हूँ । ये सब (मित्र) 
मेरे आधीन है, यानी अनुनायक हैं । मेरे में उनकी अपेक्षा कुछ भी उत्कृष्ट (विशेषता) 
न हो त्तो नायक और अनुनायक में क्‍या अन्तर रहा ? इस प्रकार की भावना ने महाबल 


श््म््््श्श्््य््‌ ल््ख्क्श्षव्ख्यख्ड्<दड<ःः। 


मन में पुत्र की प्राप्ति और उसके जन्मोत्सव मनाने का बहुत ही आनन्द था । पल्तु इस 
प्रचुर आनन्द में एक दुःख सनी के मन में खटकने लगा । अत: अवसर देखकर रानी राजा 
से कहती है - ''स्वामीनाथ ! देखिये, यह पुत्र कितना सुन्दर है, तेजस्वी है ? बड़ा होने 
पर यह महान पद्क्रमी होगा, ऐसा उसके उन्नत ललाट पर से मालूम होता है ! किन्तु 
दूसरी रानियों के पुत्र होगा, और जब यह बात फूट जाएगी, यह रानी का (मेर) औरस 
पुत्र नहीं है, यह तो कहीं से मिला हुआ है, ऐसी स्थिति में उनके पुत्र को राजगद्दी मिलेगी, 
तब मेरे इस पुत्र की राज्य में क्या ओर कितनी कद्र होगी ? ऐसे (तेजस्वी) पुत्र को राजगद्दी 
नहीं मिलेगी, तो इसे यहाँ लाने का अर्थ क्या होगा ? अतः आपफमसे मेरी प्रार्थना यह है 
कि मेरे इस पुत्र को ही राजगद्दी मिलनी चाहिए ।” यह सुनकर राजा ने कहा - “तू चिन्ता 
मत कर । यह पुत्र अत्यन्त पुण्यवान है । इसके पुण्य ही इसे राजगद्दी दिलायेंगे । में उसके 
लिए सारी व्यवस्था करूँगा ।” अब राजा शनी को क्‍या कहेगा ? इसका भाव 
यथावसर कहा जाएगा । 


 व्यासन्यान - ३3३२ 
(आवण सुद्दी ९०, गुरुवार 2 3 जता, ५-८-७६ 
| के || 
श्रावण स॒दी ९०, गरुव . ५-८-७६ ) 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

राग-द्वेप-विजेता, मोक्ष-मार्ग-प्रणेता, अनन्त-करुणानिधि भगवान्‌ महावीरस्वामी ने 
अपने ज्ञान में जो भाव देखे, उन्हें जगत्‌ के जीवों को बताए-समझाए । भगवान्‌ ने कहा 
- “हे जीवात्मन्‌ ! तू अनन्तकाल से स्व और पर की पहचान किये बिना भटक रहा है ।” 
हितैयी माता-पिता सदैव अपने बालकों का हित चाहते हैं, वैसे ही जगत्‌ के जीव कैसे 
आत्म-सुख प्राप्त करे, इसके लिए भगवान्‌ ने भी कहा - “हे भव्यजीवों ! तुम जन्म- 
'जरा-भरण के दुःख मिट जाएँ, ऐसी साधना करो, ताकि तुम्हें शाश्वत सुख प्राप्त हो ।' 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 

'ज्ञताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन का वर्णन आपके सामने किया जा रहा है। 
महाबल अनगार ने मामूली त्याग नहीं किया । उन्होंने ५०० रानियाँ तथा पुत्रों का प्रेम 
(मोह) छोड़ा । सोर नगर के लोग 8048८ अल र को पिता के रूप में पूजते थे हम ॥ अतः 
नगरजनों द्वारा ऐसी पूजा-प्राप्ति का मोह छोड़ा । सर्वस्व त्याग करके संयम अंगीकार 


किया । किन्तु उनके मन में मान-कपाय का कंटक खड़ा हो गया । छही मित्र जैसे 
्ज्ज्ज्ज्श्््य्््य्य्य्य्य्न्व्ख्स्लख्य्छख्छ 





“बुल्लृहाओ मुहा दाई, मुहानीवी- विदुल्लूद्ा -। हे 
मुहादाई मुहानीवी, दो दि गच्छंति सुगरई ॥7 ... - 
सुपात्रदान देनेवाले दाता हक और २५248 लेनेवाले आदाता - पवित्र संत 
भी दुलंभ हैं। वास्तव में दान दान और दान देने की वस्तु तथैव दान * 
देने की विधि, ये सब शुद्ध हो तो देनेवाला और लेनेवाले दोनों संद्गति प्राप्त करते हैं। ... 
शंखराजा और थशोमती रानी दोनों ने संत को द्राक्षा धोया-हुआ पानी बहराया । 
पानी निर्दोष था, कल्पनीय और एपणीय था । लेनेवाले संत भी पवित्र थे | राजा के 
भाव भी निर्दोष थे । इसलिए राजा ने तीर्थकरनामकर्म का उपार्जन किया:। कहा है -' 
“शंखराजा ने यश्योमती राणी, जेणे 'बद्दोराब्युं द्राक्षणणुं पाणी.॥ 
वह द्राक्षा का रस नहीं था, द्राक्षा का हक पानी था:। फिरः भी शंखराजा ने 
उसे सरल और उत्कृष्ट भाव से बहराया फलस्वरूप तीर्थकरगोत्र)नामकर्म 
बांधा और रानी ने माया की, इस कारण वह मनुष्यभव पूर्ण करके देवगति में गई, वहाँ 
रानी का जीव (आत्मा), देवी बनी । 
महावबल अनगार माया-सहित तप करते हैं । महाबलमुनि जब॑-पारणा नहीं करते, 
तब छह (मित्र) मुनियों के मन में विचार होता है कि "अपने महाबल-अनगार आज आहार 
नहीं करेंगे और हमें आहार करना पड़ेगा ।”.ऐसा सोचकर वे पश्चात्ताप करते हैं; किन्तु मन' 
में महाबलमुनि के प्रति वे कोई शंका नहीं लाते । ४ वे मुनिवर कितने सरल, पवित्र 
और गम्भीर थे ? “दशवैकालिक सूत्र' में कहा गया है कि साथु कैसे होने चाहिए? 
ः #पुढवी-समं मुणी-हवेन्ज /? *' *- ' हे 
अवध को पृथ्वी के समान होना चाहिए। पृथ्वी की कोई पूजा करे, कोई उस पर मल- 
कोई उसे लाठियों से पीठे या मारे अथवा कोई उसकी निन्‍्दा करे या प्रशंसा," 
पृथ्वी तो समभाव से सहन करती है। इसी प्रकार साधु की भी कोई निन्‍्दा करे या-प्रशंसा, 
कोई सत्कार-सम्मान करे या कोई मारने के लिए आए, दोनों ही अवस्था में वह समभाव 
से सहन करते हैं, किसी पर गुस्सा नहीं करते, नहीं शाप या वरदान देते हैं । महाबल राज़ा' 
इस प्रकार माया सहित तप करते हैं, जबकि वे छहों अनगार सरलभाव से तप करते 
हैं। आगे क्‍या होगा? इसका भाव बथावसर कहा जाएगा।._ ४ 





अण्योदय से वियाघर का आगमन ४ रूपाचल पर्वत की दक्षिण 

श्रेणी मर लय नामक सुन्दर नगर था । वहाँ,यमशमर नाम के विद्याधर राजा 
अत्यन्त न्‍्याय-नीतिपूर्वक राज्य करते थे । वह,राजा एक “बार अपनी कनकमाला ,नाम 
की रानी के साथ विमान में बैठकर सैर करने के लिए जा रहे थे .। फिरते-फिरते उनका 
---विमान तक्षक पर्वत पर एक शिला के नीचे जहाँ प्रद्यम्नकुमार रहा हुआ था, उसके ऊपर 


ञ हू “३८७८० 


भी चीज उसके काम की नहीं होती । एकमात्र रसना का विषय होने से, उसे सारा जगत्‌ 
(जगत्‌ के सर्व पदार्थ) रसना का विषय प्रतीत होता है । उसे कोई भी वस्तु दो, वह उसे 
मुँह में डालकर खुश होता है । अतः बालक के मन में आहार-संज्ञा प्रबल है और 
तुम्हारे मन में है - परिग्रह-संज्ञा । बालक के मन में मिल्कियत, महाजन, कुटुम्ब-परिवार, 
प्रतिष्ठा या इज्जत को कोई कल्पना नहीं होती । वह आहार के पीछे पागल है, जबकि 
तुमलोग बहुधा परिग्रह के पीछे पागल हो । जीव माता के गर्भ में उत्पन्न हुआ, तब 
उसने सर्वप्रथम (पहले समय में) आहार लिया । आहार लेने के पश्चात्‌ शरीर, इन्द्रियाँ 
आदि छह पर्याप्तियाँ क्रमशः बंधती गई । अक्खा भगत कहता है - 
“वस्तु पामवा गयो नवी, पण पेट पडबा ले भोगवी” 
ऐसी स्थिति में (आहार-प्राप्ति की धून में) आत्मा अपने स्वरूप को कहाँ से निहार 
सकता है ? 
बन्धुओं ! किसी व्यक्ति की आँख चली गई हो, तो उसे अंधेपन का दुःख कितना 

खटकता है ? आँख तो जिंदगी का जवाहर है। पस्तु उसमें एक दोष है । एक बहुत बड़ा 
अवगुण है। पता है, तुम्हें उसका कि वह कौन-सा अवगुण है ? आँख सारे विश्व (जगत्‌ 
के जड़-चेतन पदार्थों) को देखती है । वह घर-बार, धन-माल, थंभे, हाट-हवेली तथा 
समस्त नर-नारियों को देखती है, पर वह (आँख) अपने-आपको नहीं देखती । इसी प्रकार 
आत्मा पुत्र, परिवार, धन-सम्पत्ति, ग्राम-नगर और कुदुम्ब की, इससे भी आगे बढ़कर 
कहूँ तो शरीर आदि की बहुत चिन्ता करती है, परन्तु दिन-रात के चौबीस घंटों में - “मैं 
कौन हूँ ? कहाँ से आया हूँ ? मेरी क्या स्थिति है ? किसके साथ मेरा क्या और कितना 
सम्बन्ध है ?' ऐसी चिन्ता कभी की है क्या ? आर्यक्षेत्र, उत्तम कुल, उत्तम देवाधिदेव, 

सद्गुरु संयोग और आत्मधर्म-प्राप्ति, जैनदर्शन, वीतरागवाणी के श्रवण का सुयोग 
इत्यादि अनुकूल दशा में, उच्च दशा में भी आत्मा अपने-आपको पहचानता नहीं तो फिर 
अनार्य क्षेत्र, नीच कुल, बोधि लाभ से वंचितता, कुदेव-कुगुरु-कुधर्म के संयोग इत्यादि 

हीनदशा में अपने-आपको पहचानेगा भी कैसे ? आपके मन में कभी ऐसा प्रश्न उठता 

है क्‍या कि आत्मा अनादिकाल से क्यों संसार में भटक रहा है? स्वयं स्वयं को देखता- 

जानता क्यों नहीं ? वास्तव में, जन्म से लेकर मरण-पर्यन्त पुदूगलों (जड़ वस्तुओं) की 

माया में प्रवृत्त रहे, उसके मन में ऐसा प्रश्न उत्पन्न ही कहाँ से हो ? जब आत्मा को अपने 

सम्बन्ध में ये और ऐसे विचार उत्पन्न होंगे, तब ही वह (आत्मा) पुण्य-पाप, धर्म और 

अधर्म को, श्रेय और अश्रेय (प्रेम) को सही माने में समझकर पाप, अधर्म, अहित और 
अश्रेय से दूर हटेगा, इनको करने से रुकेगा । 

स्वप्न में देखे हुए सांप के जितना भी पाप का भय नहीं है $ मान लो, तुम 
रात को सोये हो और स्वप्न में तुमने अपने पैर से लिपटे हुए सर्प को देखा, तब तुरंत 
घबराकर जाग गए । प्रकाश में देखा तो मालूम पड़ा कि वह सांप नहीं है, ऐसा होने पर 
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गुणमयता का भान होता है। संसार की माया मिथ्या और संयोग वियोगशील प्रतीत होने « 
लगते हैं। भोगों की भयंकरता और त्याग की श्रेष्ठठा समझ में आ जाती है [ ब्रत-नियमों, 
के प्रति प्रीति जागती हैं ओर अत्मस्वरूप,की पहचान.होती है ! पैसे, पल्ली और परिवार 
का मोह कम हो जाता है, पाप का भय बढ़ता है। जगत्‌ के पदार्थों को क्षणभंगुरता प्रत्यक्ष 
दिखाई देती है, और यह संसार कारागार जैसा लगने लगता है । ऐसी स्थिति में में कौन 
और मेरा क्या है ? इसका यथार्थ भान हो जाता है । जन्म-मरण 852 आ्रास से 8 
मिलता है । संसार में जहाँ-तहाँ स्वार्थ का साम्राज्य व्याप्त दिखाई देता है.। जगत्‌ के जड़ 
पदार्थों में सच्चा सुख नहीं है, किन्तु आत्मा में हो सच्चा सुख निहित है, इसकी हृ़ प्रतीति 
होती है । इतना हो जाय तो समझना कि मानवजीवन का सही -मूल्यांकन हुआ है-। 
जिसे इस जीवन का मूल्य भलीभांति समझ में आ गया, उसका आत्मिक-सद्गुणरूपी - 
अध्यात्म-बगीचा विकसित हो उठता है । ऐसे महान अनगार की “साधनामयी जीवनी 
का निरूण आपके समक्ष किया जा रहा है। . ' 27 3 ट 
“एवं अद्डमतो दसमं, जह दसमत्रे दुबालसमें /? 55 ! 


वे सब छह अनगार जब अद्ठम तप (तेला) करते तब महाबल अनगार ६:५०२६ तप 
(चौला) करते, यानी इसके लिए वे कुछ न कुछ कारण बताकर दसम(चार उपवास) करते, 
और छह संत चार उपवास करते तो वे बारभाग (पाँच उपवास-पचौला) करते थे।* 
महाबल अनगार के जो छह मित्र अनगार थे, वह ऐसे पवित्र संत थे कि पारणे का 
दिन आता, तब शुद्ध-निर्दोध आहार की गवेषणा करने हेतु निकलते । उस समय, उनके. 
मन में ऐसी पवित्र भावना होती थी कि आज तो हम ऐसे शुद्ध भाव से गौचरी लेकर 
आएँ कि अपने बुजुर्ग साथी महाबल अनगार अपने साथ पारणा करके हमें पावन, करें। 
वे छह संत बहुत ही उपयोगपूर्वक निर्देष आहार की गवेषणा करते थे । साधुमार्ग के 
प्रत्येक कार्य में अत्यन्त विवेक होता है । साधु किस तरह गौचरी करे ? इस सम्बन्ध में 
भगवान्‌ ने 'उत्तराध्ययन सूत्र' के ३२वें अध्ययन की चौथी गाथा में कहा-है - 
,/आाहारमिच्छे मियमेसणिन्जं, सहायमिच्छे निउणत्थ-बुद्धि + . ' 
, निकेय मिच्छेजज विवेगनोगं, समाहिकामे समण्गे तवस्सी ॥/7* 
ज्ञान-दर्शन-चारित्र की समाधि के चाहनेवाले तपस्वी अमण-को आहार.की इच्छा 
हो तो मर्यादापूर्वक एपणा के ४२,या ९६ दोपरहित शुद्ध, परिमित .एवं एधणीय आहार, 
को गवेषणा करे । अगर उसे सहायक (साथी) साधु की इच्छा हो तो जीवादिनों तत्त्वों 
के ज्ञाता, आगम-सिद्धान्तों के अर्थ में जिसकी बुद्धि निपुण (प्रखर हो, उसे ढूंढे अथवा 
चारित्र में हढ़ गुणवान्‌ सहायक बनाने की इच्छा करे । और रहने का-स्थान भी शुद्ध, , 
शान्त्र, विविक्त (स्त्री-पशु-पंडकरहिंत-पवित्र -एकान्त) चारित्र रक्षण योग्य स्थान में 
निवास करने की इच्छा करे । ा हज पल हज 5 


* अकबर बादशाह को लगन लगी थी, तानसेन के गुरु का संगीत सुनने की । इसी 
प्रकार तुप्हें भी आत्मा की लगन लगेगी, तब प्रतिदिन उपदेश की जरूरत नहीं रहेगी । 
इंजिन टेलगाड़ी का ऐंजिन) पटरी पर नहीं चढ़ता, तभ तक अड़चन है । किन्तु जब वह 
पटरी पर चढ़ जाता है, तब लाखों और करोड़ों मन वजन को खींच ले जाता है। अकबर 
बादशाह भी दूर, निर्जन स्थान में, जहाँ तानसेन के गुरु मठ बांधकर रहते थे, वहाँ पहुँच 
गए । तानसेन के गुरु का संगीत सुनने को लगन लगी थी, अत: उन्हें वहाँ पहुँचने में 
हिंसक प्राणियों का भय भी नहीं लगा । उस समय संगीतकार अपनी आत्मा में मस्त 
बनकर पूर्ण तन्मयता से गा रहे थे । उन्हें दुनिया की कोई चिन्ता नहीं थी | दूसरी ओर 
अकबर बादशाह तानसेन दोनों संगीतकार गुरु की झोंपड़ी के बाहर खड़े रहकर आत्मानन्द 
के लिए गानेवाले संगीतकार की मधुर स्वरलहरी का रसास्वादन करने लगे । जिसे सुनकर 
अकबर बादशाह के मन में विचार स्फुरित हुआ कि क्‍या लाजवाब है इनका संगीत ! 
कितनी मधुरता और रमणीयत्ता है इनके संगीत में ? इनके गीत में कितने सुन्दर भाव भरे 
हैं ? अकबर बादशाह तानसेन के गुरु का संगीत सुनकर इतने आनन्दित हुए कि उनकी 
आँखें हर्पा श्रु से छलक उठी । मन ही मन उनका मस्तक गुरु के चरणों में झुक गया । 
तानसेन और अकबर बादशाह दोनों संगीत सुनकर घर गए । परन्तु बादशाह का मन 
आज संगीत-सप्राट गुरु के संगीत में रपण कर रहा है । एक दिन अकबर बादशाह ने 
तानसेन से पूछा - “तानसेन ! आजतक त्तो में तुम्हारी संगीतविद्या पर मुग्ध था, तेरा गीत 
सुनकर मेरा मन-भयूर नाच उठता था । परन्तु तुम्हारे गुरु का संगीत सुनने के बाद तुम्हारा 
संगीत मुझे फीका और नीरस लगता है । गुरु की संगीतकला में जो आनन्द और सरसता' 
मुझे प्राप्त हुई है, उसमें और तुम्हारे द्वार गाये जानेवाले संगीत में इतना अधिक अन्तर 
क्यों है ? संगीत-बविद्या तो तुमने गुरु के पास से ही सीखी है । फिर भी गाने में इतना 
अन्तर क्यों है ?” 
। तानसेन ने सरलता से कहा - “जहाँपनाह ! मेरे गुरु जब गाते हैं, तब उमका मन 
स्वतः आनन्द से परिपूर्ण होता है । वे प्रभु के निकट अपनी आत्मा की पुकार पर गाते 
हैं और स्वयं आनन्द का अनुभव करते हैं । परन्तु में आपके तथा दूसरों के कहने से गाता 
हूँ। इसी कारण मुझे आनन्द तभी आता है, जब चारों ओर मेरी प्रशंसा और बाहबाही 
होती है, आप खुश होकर मुझे इनाम देते हैं, और पब्लिक राजी होकर धन्य-धन्य पुकार 
उठती है कि कैसा गजब का संगीत है ? लोग मेरा जयजयकार बोलें, इस फिराक में में 
रहता हूँ ॥ सच कहूँ तो मेरे संगीत में यश-कीति की प्राप्ति की, वाहवाह की चाहना है, 
साथ ही धन-प्राप्ति की आशा का विष भी भरा हुआ है, जबकि मेरे गुरु को यश-कीर्ति 
की, प्रतिष्ठा और प्रशंसा की तथा धन की कोई आशा या अपेक्षा नहीं है । उन्हें तो केवल 
भगवान्‌ से भेंट करनी है, वे अन्तरहदय के भाव से ओतप्रोत होकर गाते हैं.। में यश, 
कक 
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है, साधुवर्ग को भी अपनी संयमयात्रा बहन करने के लिए, संयम-यात्रानुरूप भावों को 
यात्रा के लिए तथा दशविध प्राणों को धारण करने के लिए साधु आहार करे । 
“भगवती सूत्र' में आहार करने को रीति-नीति के विषय में निर्देप दिया गया है - 
“संजम-भार-वहणझए, 'बिलमिव पशन्चगभ्र्‌एणं' अप्पाणेणं आहार- 
मारयहेड़ ।” साधु-साध्वी संयम का भार वहन करने के लिए आहार करते हैं। पर वह 
कैसे करना ? जैसे सर्प अपनी बांबी (बिल) में सीधा प्रवेश करता है, वह उस समय कहीं 
इधर-उधर नहीं जाता, वैसे ही साधुवर्ग भी स्वाद की इच्छा से रहित होकर अन्न के कौर 
को मुँह में इधर-उधर फेरे बिना केवल उदस्पूर्ति के लिए आहार करे | साथ ही गरीब, 
धनवान का भेदभाव किये बिनां ऊँच-नीच-मध्यम का के यहाँ गौचरी- (भिक्षाचरी) 
करे । इसी तथ्य को 'अन्तकृद्दशांग सूत्र' में बताया है - 'उच्च-नीय-गज्डिम- 
कुलेसु अडमाणे /? आर ० छा आओ 
साधु-साध्वी जब भिक्षा के लिए निकले तब यह न सोचे - यह गरीब घर है या 
मध्यम घर है, यहाँ न जाऊँ, बल्कि उच्च कुल की तरह नीच और मध्यम, कुल के घरों 
में भी भिक्षाचरी करे। शास्त्र में बतायां है कि ऊँच, नीच और मध्यम, यों ब्रारह कुल 
'की गौचरी साधुवर्ग के लिए कल्पनीय है। अर्थात्‌ साधु का भिक्षाटन भी समभाव से' 
युक्त हो । संत के मन में किसी प्रकार का भेदभाव नहीं होना चाहिए । साधु का तो, 
निर्दोष एपणीय और कल्पनीय आहार की ग॒वेषणा करने की भावना है जैसे रेलगाड़ी 
को चलाने के लिए एंजिन में भाप को एकत्र करना होता है। भाप को एंकत्र करने के 
लिए चाहे नीम की, चाहे बबूल.को अथवा चन्दन की लकड़ी के कोयले हों । कोयले, 
किस लकड़ी के हैं, इससे उसे कोई मतलब नहीं । उसे तो बोईलर में भाष॑ एकत्र करी, 
है। इसी प्रकार साधु को आहार के लिए पटक कर, 2 में घूमते हुए रोटी, दाल, 
चावल, कोदरी या खीर चाहे जो मिले, उसे तो अपनी उदरपूर्ति के लिए आहार की जरूरत 
होती है, फिर वह आहार: स्वादिष्ट सरस हो, या रूखा-सूखा हो, भिक्षा प्राप्त आहार के 
प्रति उसके मन में रागभाव (आसक्ति) या द्वेषभाव (घृणा, अरुचि) नहीं, होनी -चाहिए-! 
पू. गुरुदेव रलचन्द्रजी महाराज साहब के भिक्षापात्र में एक बार कड़वी, लौकी का साग 
आ गया । समभाव से प्रसन्नतापूर्वक उस आहार का सेवन कर लिया, परन्तु दाता को 
जब यह पता लगा कि कड़वी लौकी का साग मैंने महाराजश्री को बहरा दिया, तब उसे 
बहुत ही पश्चात्ताप हुआ । वह गुरुदेव के पास आकर अपनी गलती के लिए बहुत 
रोया । गुरुदेव ने उसे आश्वासन देते हुए कहा - “साथुमार्ग में जैसे मीठे को पचाना धर्म 
है, वैसे कड़वे को पंचाना भी धर्म है। अतः तुम किसी बात की चिंता मत करो !” ऐसे 
समर्थ गुरुदेव के पास दाता का मस्तक झुक गया । 'आचारंग सूत्र” में कहा है - 
ला त्तिन मन्नजेज्गा, अलाभु न सोएन्जा /” साधु को इष्ट वस्तु प्राप्त हो 
जाए तो मद (अहंकार) न करे और न मिले तो शोक कोवा . 
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जब अन्तरात्मा वीतरागवाणी का श्रवण करने में तन्‍्मय हो जाता है; तब जैसे तेराक 
समुद्र में 334 लगाता है, वैसे ही आत्मा प्रभु-आज्ञा में डुबकी लगाता है, और उसका 
बेड़ा पार हो जाता है । 

महाबल अनगार के छह मित्र-शिष्य गौचरी लेकर आए, तब महाबलमुनि कहने लगे - 
मैने आज चौथा उपवास किया है।” वे छह शिष्य नहीं जानते कि महाबलमुनि मायापूर्वक 
उपवास करते हैं । अब आगे क्या भाव आएगा, इसे यथावसर कहा जाएगा । 


पुण्ययोग से प्रद्युम्नकुमार को रक्षणदाता मिल गए । विद्याधर राजा और रानी के हृदय 
में बहुत आनन्द है । इस आनन्द के साथ रानी के मन में यह चिन्ता हो रही है कि मेरे 
इस पुत्र को राज्य मिलेगा या नहीं ? मेरी सौत के पुत्र होगा तो इस पुत्र की कद्र नहीं 
होगी, और' (शायद) इसे राज्य नहीं मिलेगा । यह सुनकर राजा उत्साह और उमंग में आ 
गए और बोले - “इस लड़के का पुण्योद्य ऐसा है कि वह भविष्य में राज्य का 
उत्तराधिकारी बनेगा ।” इस पर रानी कहने लगी - “इसकी क्‍या प्रतीति है ? मेरा हृदय 
किस तरह हित हो ?" बन्धुओं ! यह उस बालक की जन्मदात्री माता नहीं, फिर भी उसका 
हृदय पुत्रवात्सल्य के लिए कितना विहवल हो रहा है ? सनी के वचन सुनकर राजा ने 
आनन्द में आकर क्‍या किया ? - 
किन्द्दा तम्नोल-तिलक राजा तदारे, मेरा गादीधर यद्द युवराज रे । 
रानी का हिरदा हरिया दो गया रे, मैं तो हुई पुण्यवन्ती प्रभु ! आज रे ॥ भोता... 

राजा अपने मुख में तम्बुल खा रहे थे, उसकी पीक लेकर सूर्यदेव की साक्षी से उन्होंने 
बालक के कपाल पर तिलक किया और कहा - “यह पुत्र मेरा गद्दीधर होगा । इसे में 
आज से मेरे राज्य का उत्तराधिकारी बनाता हूँ ।” यह सुनकर सनी का हृदय हर्षित हो 
गया । यह रानी उक्त घालक की जन्मदात्री नहीं है, फिर भी उसका हृदय अतिहर्पपूर्वक 
वात्सल्यभाव से छलछला उठा, इसके पीछे पूर्वजन्म का कोई न कोई सम्बन्ध (संकेत) 
है। आज भी कई जगह देखा जाता है कि औरस-पुत्र काम नहीं करता, जितना दूसरों 
का या कुटुम्ब का पुत्र काम करता है। एक भाई अपना दूसरा भाई, जो कर्मयोग से 
दुःखी हो त्तो उसकी सारसंभाल नहीं लेता और दूसरे किन्हीं कुटुम्बों का पोषण करता 
है। ये सब कर्म के खेल हैं । पहले के लेन-देन-सम्बन्ध (ऋणानुबन्ध) जैसा होता है, 
वैसा लिया जाता है । राजा ने इस पुत्र के कपाल पर थूक से तिलक करके उसे अपनी 
राजगद्दी का उत्तराधिकारी बनाया । इससे रानी का हृदय हर्पविभोर हो गया । वह बोली 
- “'प्रभो !आज आपने मुझे भाग्यशालिनी बनाई है। मैं आज पुण्यशालिनी हो गई । 
मेरा जीवन आपने सफल बना दिया है ।”” अब आगे क्‍या बनाव बनेगा ? उसके भाव 


यथावसर कहे जाएँगे । 


न्ज्मज्ज्ज्कास्शउटडऑकल्स्स्ल्स्छात 


आहार करना । यथाशक्ति तप करना । शास्त्र एवं सिद्धान्ों के पठन-पाठन में रत 
रहना । यों करते हुए भी तेरे चारित्र में मलिनता आए, या आने की आशंका हो तो क्या 
करना ? इसके लिए ज्ञानी महापुरुष क्या कहते हैं ?.'आचारांग सूत्र' (श्रु-१, 
3-४) में कहा गया है 
“उचाहिन्नमाणे गामधम्मे हिं अधि निन्‍नलासेए, अदि ओमोयरियं 
कुन्णा, अचदि उड्ढ॑ ठाण॑ ठाइन्ना, अधि गएरमाणुगामें दुड़ण्निन्ना, ' 
अदधि आहारं वुच्छिदिन्जा, अधि चए इत्थीसु मर्ण ।” * ] 
ओ आत्मर्थी शिष्य ! वासनाओं का त्याग करने के लिए संयम में प्रवृत्ति करने पर 
भी साधक को इन्द्रियों के विषय पीड़ित करें, अर्थात्‌ - विकार उत्पन्न हों तो उन साथकों 
को रूखा-सूखा और कम (भूख से आधा) आहार करना चाहिए । अथवा एक स्थान पर, 
खड़े होकर का्योत्सर्ग करें, ऐसा करने पर भी विकार का.शमन न;हो तो (324 चलें 
जाना या ग्रामानुग्राम विहार करें, इतना करने पर भी मन वश्ञ में न॑ रहे तो आहार का 
सर्वथा त्याग कर देना चाहिए, किन्तु अब्नह्मचर्य का सेवन तो कदापि नहीं करना चाहिए, 
स्त्रियों, के प्रति मन को सर्वथा हटा लें । दि 
जैसा कि भगवान्‌ ने कहा है - “एक स्थान में खड़े रहकर कायोत्सर्ग करना ।'! यह 
प्रयोग शरीर को कसने के लिए है । शरीर को कसने से इन्द्रियों को वेग कम हो जाता 
है' । मतलब यह है कि ऐसा प्रयोग साधक को पतन से बचा लेतां है । इतना करने, पर 
भी अगर वासना पर विजय प्राप्त न किया जा सके तो ज्ञानियों ने क्‍या कहा ? तुम्हारी 
समझ में आया न ? एक गाँव छोड़कर दूसरे गाँव चले जाना, क्योंकि विकार उत्पन्न होने 
में जो (विजातीय) व्यक्ति निमित्तभूत होता है, उसके परिचय या संसर्ग से दूर रहा जाय 
तो उससे मन पर संयम आ जाता है,। इतना करने पर-भी यदि विकार शान्त न हो तो 
भगवान्‌ कहते हैं कि “आहार का सर्वथा त्याग करके साधना में बैठकर आयुष्य पूर्ण 
करना श्रेष्ठ है, मगर अब्नह्मचर्य का सेवन करना अहितकर है ।”' अन्नह्मचर्य का सेवन करने 
से आत्म (गुणों का) घात होता हैं । शरीरघात की. अपेक्षां आत्मघात भयंकर है । 
शुद्ध ब्रह्मचर्य का पालन करनेवाले सात अनगारें में से महाबल अनगार के मन में 
मान (अहंकार) का कीड़ा कुलबुलाने लगा; इस कारण वह माया (कपट) सहित तप करते ' 
हैं। जबकि वे छह (साथी) अनगार यों विचार करते हैं कि 'अररः ! हम कैसे अभागे हैं 
कि अपने महान्‌ उपकारी, अपनी जीवन-नैया के कर्णधार, जीवन-रथ के सासथी, जीवन 
के सच्चे सहारे, अपने जीवन में प्रकाशस्तम्भ के समान बुजुर्ग सन्त को हम अपने साथ 
'पारणा नहीं:करा सकते ।' इस प्रकार महाबल अनगार के बारे में वे चिन्ता करते रहते 
थे, जबकि महावल अनगार पर-(आगामी) भव में बड़े बनने का मनोरथ करते रहते थे । 
बन्धुओं ! जीव को अभिमान कितना पीड़ित करता है ? कई लोग यों कहते हैं कि 
हमें राहुग्रह अथवा शनि, मंगल या बुध-ग्रह की पीड़ा है । परन्तु सबकी, अपेक्षा अधिक 


है] 


अन्तर हैं। विष्न-बाधाएँ आत्ती हैं । ५०-६० या १०० वर्ष के आयुष्य में भी यह शरीर 
- वाही-येगाण आलए? व्याधियों और रोगों का घर है । इस शरीर में कब 
थी.बी., डायबिटीज, ठाईफायड, न्युमोनिया, अल्सर, कैन्सर, जलंधर, भगंधर अपचार 
आदि रोगों का उपद्रव होगा ? इसका पता नहीं है । आज जो मनुष्य स्वस्थ, तंदुरस्त है, 
उसे हार्टएटेक का हमला आ जाता है । ऐसी बात जिसे समझ में आ जाती है, वह संसार 
का मोह छोड़ देवा है । सोचो, यह जीवन विश्वास करने योग्य नहीं है । जबतक शरीर 
स्वस्थ है, तबतक कूदाकूद है । जब शरीर रेग से घिर जाएगा, तब खाना-पीना, चलना- 
फिरना ४303 भी अच्छा नहीं लगेगा । जीवन पसाधीन बन जाएगा, तब चुपचाप 
स्थिर होकर बैठोगे, इसकी अपेक्षा तो जबतक शरीर अच्छा है, तबतक समझ-बूझकर 
शुद्ध धर्म की आराधना कर लो । 


( भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


95 5 मार आदि सातों अनगारों ने संसार की असारता और अनित्यता समझकर 
संयम लिया है । संयम लेने के बाद कर्म क्षय करने के लिए ज्ञान, तप, बैयावृत्य, 
स्वाध्याय आदि साधना में लीन बनाना है। सभी संत्र पाँच-पाँच उपवास साथ-साथ करते 
हैं। जिस दिन पारणा होता है, उस दिन बाकी के सभी अनगार गौचरी ले करके आते 
हैं, तव महावल अनगार कुछ न कुछ कारण बताकर पारणा नहीं करते । तब इन छहों 
अनगाऐं के दिल में बहुत ही दुःख होता है कि 'अहो ! अपने नायक आहार नहीं 
करते और हमें आहार करना पड़ता है । वे तपसमाधि में कैसे लीन रहते हैं ? हम तो 
आहार करते हैं ।' ऐसा पश्चात्ताप करते थे । जबकि महाबल अनगार के मन में यह भाव 
है कि “मुझ से ये सब छोटे हैं, और में बड़ा हूँ । अतः मेरा बड़प्पन कायम रहना 
चाहिए ।! वे ऐसी मायासहित तपस्या करते हैं । 

 देबानुप्रियों ! आप संसार में भी देखते है न कि मनुष्य धनवान्‌ होने से व सत्ताबान्‌ 
होने से बड़ा कहलाता है, वह भी स्वयं को बड़ा मान लेता है। उसे अपने महान्‌ होने 
का कितना अभिमान होता है कि मैं कुछ हूँ ? उसकी सत्ता के नीचे रहनेवाले मनुष्य की 
जय-सी भूल हो जाय, या उसके कहने अनुसार न करे तो वह (तथाकथित) सत्ताधीश 
अपनी सत्ता के नशे में उन गरीब मनुष्य को कुचल डालता है । ज्ञानीपुरुष कहते हैं, 
“शराब के नशे से भी बढ़कर सत्ता का, धनाढ्यता का नशा खतरनाक है।" तुम्हें सत्ता 
मिली है तो उससे दूसरों का भला करो । लक्ष्मी मिली हो तो किसी गरीब के आंसू 
पोंछो, तुम्हारी बुद्धि प्रखर और तीब्र हो त्तो दूसरों को अच्छी सलाह दो, तत्त्वज्ञान में बुद्धि 
लगाओ । किन्तु उसका गर्व करके दूसरों को दबाओ, सवाओ या कुचलो नहीं । 

- भगवान्‌ कहते हैं कि “मेरे साधकों ! तुम मानी (अभिमानी) और मायावी (कपटी) 
मत बनो ।” मान मीठा जहर है, वह भव-परम्परा बढ्मनेवाला है। मान और माया, ये 
सब पर-भाव हैं । परभाव में पड़ते हुए आत्मा को बचा लो । कहा भी है -* ' 
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जिन्होंने संसार के समस्त सुखों का त्याग करके संयम लिया है, जो संयम की दुष्कर 
साधना कर रे हैं; ऐसे महावबल अनगार की दूसरे (साथी) मुनि चिन्ता. कर रहे हैं. अब 
आगे कया होगा ? इसका भाव यधावसर कहा जाएया ।  : ० 82 


पुण्य का चमत्कार $ प्रद्यम्मकुमार का पुण्य प्रबल था, इस कारण' बैरी देव ने उसे 
मारने के चाहे जितने प्रयल किये, वे सब निष्फल हो गए ! कहांवत है -* “जिसे राम 
रखे, उसे कौन चस्रे। इस प्रकार प्रद्युम्नकुमार के लिए भी पुण्य की. रखवाली थी, इस 
कारण उसका बाल भी बांका नहीं हुआ । संयोगवश विद्याधर और विद्याधगी विमान में 
बैठकर जा रहे थे, अकस्मात्‌ उनका विमान वहाँ रुक गया । विमान से नीचे उतरकर 
प्रद्युम्मकुमार को उक्त बिद्याधर ने शिला के नीचे से बाहर निकाला । उसे देखकर यमसमर 
विद्याधर के मन में विचार आया कि 'अहो ! इस बालक का मुख पूर्णिमा के चन्द्रमा 
के समान सुशोभित हो रहा है, तथा इसके शरीर को कान्ति साक्षात्‌ सूर्य के समान 
देदीप्यमान है !” इस कारण विद्याधर ने भी उस बालक का नाम प्रद्युम्मकुमार रखा । 

बन्धुओं ! प्रद्युम्नकुमार का पुण्य अपार है । किन्तु पक अशुभकर्म के उदय से 
(बैरी) देव ने उसका अपहरण किया और माता रुक्मिणी से उस्तका वियोग हुआ ।पर्तु 
पुण्य के प्रबल उद्य के कारण विद्याधर राजा और उसकी रानी उसे मिल गए । ऐसे 
पुत्र को देखकर दोनों के आनन्द का पार न रहा । राजा हर्षाविष्ट होकर कहता है - 
“महारानी ! तू कितनी भाग्यशालिनी है ? तूने पूर्वभव में 5६ त॑ तपश्चर्या की होगी, अथवा 
सुपात्र साधु-साध्वियों को उत्कृष्ट भाव से सुपात्रदान दिया होगा । उसके फलस्वरूप तुझे 
किसी प्रकार के (प्रसवादि) कष्ट के बिना यह चिन्तामणिस्तल जैसा पुत्र मिला है। अभी 
तक तेरे पुत्र नहीं था । आज से तू पुत्रवती माता बन गई |” यों कहकर (उस्त शिशु को 
लेकर) विमान में बैठकर विद्याधर राजा और रानी अपने नगर में आए । विद्याधर राजा 
ने रानी को री में ले जाकर पलंग पर सुला दी । फिर राजा ने घोषणा कंरवाई - 
"महाराजा के इतनी सब रानियाँ होते हुए भी पुत्र नहीं होने से, यह महारानी गर्भवती थी, 
यह बात गुप्त रखी थी । आज महारानी ने देवकुमार जैसे पुत्र को जन्म दिया है ।"' यह 
बात वायुवेग से सारे नगर में फेल गई।. | - जे 

वियाघर राजा ने पुत्र-जन्मोत्सत मनायां ; अपने महाराजा को रानी ने पुत्र को 
जन्म दिया है, यह समाचार जानकर प्रजाजनों को बहुत ही प्रसन्नता हुई । राजा ने बहुत 
ही' सुचारुरूप से पुत्र का जन्म-महोत्सव मनाया । याचकों को दिल. खोलकर दान 
दिया । बंदियों को कासगार से मुक्त कराया ) सारे नगर में मिठाई बांदी | सास नगर 
श्रृंगारित किया गया । इतने वर्षों बाद्‌ राजकुमार का जन्म हुआ, उसकी खुशी 'में नगरजन 
अनेक्क भेंट लेकर आए । राजा ने गरीब ओर अमीर सब की भेंट प्रेम से स्वीकार की । 
प्रजाजनों ने भेंढ के रूप में जितना दिया, उससे दुगुना धन राजा ने उन्हें दिया । इस प्रकार 
चहुत ही धूमधाम से प्रद्युम्नकुमार का जन्म-महोत्सव मनाया गया । राजा-रानी दोनों के 
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कहा गया है - “पन्ठा उपर हछ्ो करीने गुणयाणयी भरजो गछ्लो ।” भगवान्‌ 
इस विषय में कहते हैं - “तुझे गुण गाने का मन हो तो तू अपने गुणगान करने हेतु मत 
बैठना; अथवा जगत का गाना गाने के लिए मत बैठना । अपितु अरिहन्तों के, सिद्धों 
के तथा गुरुदेवों के अथवा महापुरुषों के गुणगान करना, तो महान्‌ पुरुषों में निहित (रहे 
हुए) गुण तेरे में आएंगे । और एक दिन आत्मा गुणगान का भंडार बन जाएगी ।” इस 
2 णों (सद्‌गुणों) से गद्य भर जाएगा । किन्तु पर के गुण गाने से तो गुण का गल्ला 
खाली हो जाएगा । यह जगत्‌ तो तुझे एक बार ऊँचा चढ़ा देगा, और कभी ऊपर (ऊँचे) 
से नीचे पटक देगा । अतः जगतू-भाव में नहीं जुड़कर, यानी जगत्‌ की गुलामी न करके 
बीतराग-परमात्मा के कानूनों (नियमों) का अनुसरण करे । उनकी आज्ञा में रहोगे तो 
कल्याण हो जाएगा । महापुरुषों के गुणगान करके आत्मा ने जो (पुण्यरूपी) गला भरा 
(जमा किया) है, उसे स्थिस्ता-सावधानीपूर्वक संभालना । उसमें कभी कपायरूपी डाकू 
प्रविष्ट न हो जाएँ, उसके लिए जागरूक रहना । ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “गुणगान से गाढ़ा 
भरकर देखना, किन्तु पुनः पाप का पह्ला पकड़ने की भूल नहीं करना 
दो मित्रों का दृष्शांत ; दो मित्र थे । एक बार दोनों मित्रों ने विद्याभ्यास करने के 
लिए एक गुरु के पास गए । गुरु बहुत ज्ञानी थे । दोनों मित्रों ने लंबे समय तक गुरु 
के पास रहकर बहुत ज्ञान प्राप्त किया । दोनों मित्र बहुत बुस्द्रिशाली थे । दोनों ने एक 
सरीखा ज्ञान प्राप्त किया, परन्तु दोनों के हृदय में वह ज्ञान पृथक-पृथक्‌ रूप से परिणत 
हुआ । मनुष्य.दूध पीए तो शरीर हे है, किन्तु बही दूध सर्प के मुख में जाए तो 
विपरूप में परिणत होता है । उन दोनों में एक मित्र अत्यन्त सरल था । उसके पास जो 
कोई आता, उसे सरलतापूर्वक ज्ञान का लाभ देता था, जबकि दूसरे मित्र को ज्ञान प्राप्त 
होने पर उसमें गर्व आ गया । 'स्थानांग सूत्र' के चौथे स्थानक में भगवान्‌ ने चार प्रकार 
के अजीर्ण बताये हैं - (१) ज्ञान की अजीर्ण है - अभिमान, (२) तप का अजीर्ण है - 
क्रोध, (३) भूख के बिना अधिक खाने से पेट में बायु-विकार होता है, अतः वह है - 
पेट का अजीर्ण, और (४) काम का अजीर्ण है - परनिन्दा या चुगली । 
उस मित्र को ज्ञान का अजीर्ण हुआ । अतः वह अहंकारी बन गया । उससे कोई कुछ 
पूछता तो वह सीधे रूप से बात नहीं करता था । पूछनेवाले की मजाक करके उसे नीचा 
दिखाता रहता । अपने मित्र में अहंकार का पारा चढ़ा हुआ देख सरल मित्र के मन में 
चहुत दु:ख हुआ । सोचा - 'अहो ! जो ज्ञान त्तरने का साधन है, उसके द्वास मेरा मित्र डूब 
जाएगा । गर्व के नशे में रहकर मेरा मित्र ज्ञान का उपयोग नहीं कर सकेगा । इससे उसको 
आत्मा का पतन होगा ।' सरल मित्र बहुत ही सज्जन और अच्छा था । उसमे सोचा-'चाहे 
जैसे भी मुझे अपने मित्र को ठिकाने लाना है, उसके अभिमान का पार उतारना है ।! 
एक दिन अभिमानी मित्र से सरल मित्र ने कहा - “चलो, आज हम समुद्र में स्वान 
करने जाएँगे ।” यों कहकर दोनों मित्र समुद्र के किनारे स्नान करने के लिए आए दोनों 
ने समुद्र में स्तान किया । थोड़ी देर तैरकर फिर बाहर निकले । चतुर मित्र ने अपने धोने 


२४७८७ « भ 


तेरे संगीत में ? में तो 53 मुग्ध हो जाता हूँ.) मुझे ऐसा लगता है कि मैं सुनता 
रहूँ!” सचमुच, तानसेन के गीत सुनते-सुनते रात बीत गई । दूसरे दिन भी बादशाह ने 
तानसेन का गीत शुरू कराया । मन को मुग्ध कर. देनेवाला संगीत सुनकर अकबर 
बादशाह बोल उठे - “तानसेन ! तुम इतना सुन्दर गा सकते हो, यह सुनकर मुझे विचार 
आता है कि तुमने जिस गुरु से संगीत का इतना. सुचारु ज्ञान प्राप्त क्रिया है, से.तुम्हारे 
'गुरु तो कितना सुन्दर और मधुर गीत गाते होंगे ?'' बेटा अच्छा होता है, तो उसके पिता 
'को याद किया जाता है; शिष्य अच्छा हो तो उसके गुरु को याद किया जाता है । 
इसी दृष्टि से अकबर बादशाह ने तानसेन से कहा -““तुम इतना सुन्दर गवैया है, तो तुम्हारे 
गुरु कैसे होंगे ? उनका संगीत-ज्ञान कितना बढ़ा-चढ़ा होगा ?” , पिन 
गुरु गाते हैं, आत्मरस के लिए, मगर हिष्य गाता है - कंचन-कीपि के 
लिए ४ तानसेन ने कहा - “मेरे गुरु में अलोकिक शवित है । उस शक्ति का वर्णन करने 
में में समर्थ नहीं हूँ ।'' बादशाह ने कहा - “वे अगर जीवित हों तो एक दिन अवश्य उन्हें 
मेरे'दरवार में लेकर आओ । मुझे उनके संगीत का अवश्य ही रसास्वादन करना है, क्योंकि 
वे तो तुम से बढ़कर सुरुचिकर एवं सुन्दर गीत गाते होंगे ।” तानसेन ने कहा - /हुजूर ! 
वे अभी जीवित हैं | परन्तु वे आपके दरबार में कभी आयेंगे नहीं ।' बादशाह ने पूछा 
- “ऐसा क्यों 2” त्तानसेन बोला - “हुजूर ! किसी के देखते वे नहीं गाते । वे सिर्फ अपनी' 
आत्मा के आनन्द के लिए स्वेच्छा से गाते हैं । वे सदैव एकान्त में गीत गाते हैं। यहाँ 
तक कि अगर कोई संगीतप्रेमी उनका गीत सुनने के लिए पहुँच जाय तो वे गाना बंद 
कर देते हैं। मैं गाता हूँ - कीर्ति और कंचन के लिए और मेरे गुरु सिर्फ आत्मा के आनन्द 
के लिए गाते हैं । आपको उनका गीत सुनने की तीद्न तमन्ना हो तो उनका जहाँ निवास 
है, वहाँ हम दोनों जाएँ । फिर वे अपने देखते तो गायेंगे नहीं । अतः वे जिस मठ में गाते 
हैं, हम उस मठ के पीछे चुपचाप छिप जाएँ तो उनके संगीत का आनन्द प्राप्त कर सकेंगे ।”” 
अकवर बादशाह को तानसेन के गुरु का संगीत सुनने की तमन्ना लगी, तो वे आधी 
रात को जंगल में जाने के लिए तैयार हुए । मेरे श्रोता भाइयों को सिद्धगत्ति में प्राप्त 
होनेवाले सच्चे और शाश्वत सुख प्राप्त करने की जब तीत्र लगन लगेगी तो वे भौतिक 
और जड़ से प्राप्त होनेवाले (दुःख बीजरूप) सुख में रचे-प्चेंगे नहीं । परन्तु मालूम होता 
है, अभी तक वैसी लगन नहीं लगी । छोटे वालक के साथ के तुलना करूँ तो पृ * 
उससे बढ़कर नहीं उतरोगे । बालक में आहारसंज्ञा का जोर है, जबकि तुममें जोर है- 
परिग्रह-संज्ञा का । छोटे बच्चे को लकड़ी के चूसने का खिलोना दोगे, चांदी का घूघग 
दोगे अथवा सोने का खिलौना दोगे तो वह उन सबको मुँह में डालेगा । उसके मन में 
चूसने का खिलौना चाहे चांदी का हो, सोने का हो या लकड़ी का; सभी एक सरीखे 
हैं। उसे एक ही संज्ञा है, दूसरी संज्ञा नहीं है। एक संज्ञा कौन-सी है, तुर्म्हे पता है न ? 
वह है - खाऊँ, खाऊँ और खाऊं की । उस्ले दर्पण दोगे तो उसे भी 88% में लेकर काटने 
के लिए लपकेगा । बस, यही एक संज्ञा प्रबल है, उसके मन में । के सिवाय कोई 


मनुष्य संसार में गाढ़ (गूढ़) माया करता है, उसकी क्या दशा होगी ? ऐसा सुनकर 
का त्याग करा ! अब आगे क्या होगा ? इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 


ध्रुम्नकुमार का पुण्यबल प्रबल है। विद्याधर राजा मे ताम्बूल से उसके कपाल पर 
लक कर दिया । रानी को बहुत हो प्रसन्नता हुईं । दस दिन तक विद्याधर राजा ने 
'जन्मोत्सव मनाया । स्वजन, परिजन आदि सभी को राजा ने दिल खोलकर द्रव्य 
पन्तुष्ट किया । उसके जन्मोत्सव में राजा ने प्रचुर दानखर्च क्रिया । देखिए, पूर्व का 
कित्तना संवादी होगा ? श्रीकृष्ण वासुदेव ने उसका मुख और कान्ति देखकर उसका 
बुम्नकुमार रखा था, इधर इस विद्याधर राजा ने भी इसकी कान्ति और रूप देखकर 
कुमार नाम रखा । यहाँ कोई उसे मदनकुमार कहता है, कोई कहता यह तो साक्षात्‌ 
व है ! बहुत-से लोग कहते है - मानो यह गिरधर गोपाल दिखाई देता है, कोई कहता 
7ह गिरिधर-गोपाल-सा शोभता है । यों अनेक नामों से लोग उसे चुलाते हैं और 
ही लाड' करते हैं । उसका लालन-पालन भी किस प्रकार हो रहा है ? देखिए- 
ना की सांकल बांध्यो पालणो रे, रत्न की झुमरियां लटकंत रे... 

' में सुबर्ण का घाल्या झांझरिया रे, करती ललुआ का लाड़ अत्यन्त रे... 
सके सोने के लिए सोने की सांकल से पालना बांधा । उस पालने पर स्लो के 
“लटकाये गए हैं। साथ ही सोने की रलजटित डोर चांधी है । माता-पिता के मन 
' श्रृंगारित करने की अत्यन्त उमंग थी ! इसलिए उसके पैर में सोने के घूघरेवाले 
ये पहनाएं । साथ ही, अलग-अलग देशों को दासियाँ उसका रक्षण तथा लालन- 
करने के लिए रखी गई । वे दासियाँ भी उसका बहुत लाड-प्यार करती हैं । 
न्धुओं ! जब जीव के पुण्य की प्रवलता होती है, तब जहाँ से संभावना नहीं होती, 
( अकल्पनीय सुख उसे मिल जाता है ! कहाँ तो प्रद्युम्नकुमार के जीने की भी आशा 
| बैरी देव ने ६ दिन के नाजुक बच्चे को छाती पर शिला रख दी थी, फिर भी 
छछ भी पीड़ा नहीं हुई । इसके पुण्यवल से संयोगवश यह विद्याधर राजा वहाँ आ 
। उस्तका विमान रुक जाने से वह नीचे उतरा और यह सब संयोग मिल गया । जैसे 
पृथक्‌-पृथक्‌ फूल पर जाकर बैठता है, वैसे ही यह प्रद्युम्वकुमार भी एक हाथ में 
रे हाथ में घूम रहा है। इसे रमाने (खेलाने) के लिए सभी पड़ापड़ी करते हैं, अर्थात्‌ 
प्रणभर भी इसे नीचे नहीं सुलाया जाता । यह सबको अत्यन्त प्रिय लगता है । पूर्णिमा 
न्‍न्द्रमा जैसे ग्रतिदिवस वृद्धि पाता जाता है, चैसे ही प्रद्युम्तकुमार भी यहाँ पर 
पा रहा है । अब यह तो यहाँ सुख से पल रहा है । इसे पालक माता-पिता मिल 
( । परन्तु उधर रुक्मिणी का क्या हुआ ? इसे बथावसर आगे बताया-जाएगा । 
णी तो भाढ़ निद्रा में थी, उस समय वह (वेग) देव _ - ले 
था । जब रुक्मिणी निद्रा से जागी, तब क्या हुआ 2? 

हे - हा २ 


भी छाती में भय से कितनी धड़कन बढ़ जाती है । स्वर में और शब्द बोलने में कितना 
परिवर्तन हुआ ? इसकी स्वयं जाँच-पड़ताल करना । सर्प वहाँ आया नहीं है, फिर भी 
तुम्हें सर्प के आने कां भय बताकर वहाँ सोने का कहे तो तुम वहाँ सो “सकते हो 
क्या ? नहीं सोते न ! क्योंकि तुम्हारे मन में सांप का डर घूस गया है । मैं तूमसे पूछती 
हूँ कि तुम्हारे मन में जितना सर्प का डर है, क्या उतना स्वप्न में देव-धर्म-गुरु की अशातना 
करने का स्वप्न देखा, फिर जाग गए, तब हृदय में (आशातनाजन्य) पाप का डर 
लगता है क्‍या ? पाप भय से हृदय की धड़कन बढ़ जाती है क्या ? नहीं बढ़ती । इसका 
मतलब है - आपके मन में जितना सांप का डर है, उतना पाप का नहीं है। परन्तु थाद 
रुखना - सांप तो शरीर को मारता है, परन्तु पाप तो आत्मा को मारता (नैतिक- 
आध्यात्मिक मृत्यु कर डालता) है । किन्तु सम्यगृहृष्टि-सम्पन्न आत्मा को सांप के भन्‌ 
की अपेक्षा, पाप का भय अधिक होता है । 
इस जगत्‌ में विवेकवान्‌ मनुष्य पाप से डरते हैं । यों तो वैष्णव, शैव, मुस्लिम, 
फ्रिश्चियन इत्यादि जन पाप से नहीं डरते, ऐसा एकान्तरूप से नहीं कहा जा सकता । ये 
भी पाप से डरते है, तुमलोग भी पाप से डरते हो, परन्तु सम्यकत्वी मनुष्य जिन पापों 
से डरता है, उनमें और मिथ्यात्वी मनुष्य जिन पापों से डरता है, उनमें बहुत अन्तर है। 
सम्यकूत्वी और मिय्यात्वी के पाप के डर में क़्या अन्तर है १ $ सम्यक्त्वी 
सम्यगहृष्टि-सम्पन्न जीव १८ प्रकार के पाप के स्थानों (कारणों) का स्वरूप यथार्थ, रूप 
से जानता है। वह सच्चे (सम्यक) देव, गुरु और धर्म का स्वरूप जानता है| तथेव 
संक्षेप से १४ और विस्तार से ५६३ जीवों के भेद को यथार्थ रूप से जानता है। समस्त 
जीवों को अपनी आत्मा के समान जानता है, इस कारण जान-बूझकर राग-द्वेष या अज्ञान 
से किसी भी “जीव की किसी प्रकार'से हिंसा: (दशविधप्राणों का विद्योग या क्षति) 
नहीं करता । किसी भो जीव की हिंसा करते.हुए उसे पाप का पूरा डर रहता है.) 
जबकि मिथ्यात्वी-मिथ्याहृष्टि-सम्पन्न जीव १८ प्रकार के पापस्थानों को यथार्थ रूप से 
नहीं जानता-मानता । उसके देव-गुरु-धर्म भी सच्चे.नहीं हैं ।.प्रायः भय या प्रलोभन के 
आधार पर इस त्रिपुटी की मान्यता है । जीव के स्वरूप तथा जीवों के भेद-प्रभेद को 
भी वह पूर्ण रूप से नहीं जानता-मानता । यही कारण है कि वह पाँच-स्थावर (एकेद्िय) 
आदि जीवों की हिंसा को हिंसा के रूप में नहीं मानता-जानता । अतः उसके मन- 
वचन-तन में.पाप का डर ही कहाँ से होता ? इन और ऐसे कारणों से सम्यकूत्वी और 
मिथ्यात्वी जीव के पाप से डर में बहुत अन्तर रहा हुआ है | सम्यगहृष्टिसम्पन्न आत्मा में 
रात-दिन ऐसी लगन और चटपटी (तड़फन) होती है, कि कब में घातिकर्मों को नष्ट 
करके. केवलज्ञान-केवलदर्शन पाकर मोक्ष, ब्रह्मपद या परमात्मपद्‌ प्राप्त कर, आत्मा 
को पूर्णता की मंजिल तक पहुँचूँ । 


््ज्भ्च्ल््श्य्य्ण्प्य्ण्च्यष्कःरटूलडडःडः 


28254 का हृष्टांत ; एक नगर में एक धनिक सेठ रहते थे । सेठ श्रावक थे, 
किन्तु वे धन के पीछे पागल थे । उनका पुण्य प्रबल था, इस कारण व्यापार में नफा 
हो नफा होता रहता था । पैसे की विपुलता थी । सेठ व्यापार के कार्य में ओतप्रोत रहते 
थे । पर्तु धर्म का नाम उन्हें अच्छा नहीं लगता था । वे खाली बैठे होते, तव भी उनके 
दिमाग में व्यापार की उधलपुथल चलती रहती थी । उनके दिमाग में ये ही बातें घुमती 
रहतों कि वही खाते लिखने हैं, बही खाते टटोलने हैं, किसे मिलने जाना है ? किससे 
सौदा करना है ? जहाँ पे सब बातें दिमाग में घूमती हों, वहाँ आत्मा की चिन्ता या धर्म 
को बातें कहाँ से सूझती ? धर्मांचण करना तो बहुत दूर की बात है । 

बन्धुओं । लक्ष्मी की ममता कितनी भयंकर वस्तु है कि वह धर्म को भुला देती 
है । इतना ही नहीं, परलोक में मेरी आत्मा का क्या हाल होगा, इसकी चिन्ता भी नहीं 
करे देती । इस सेठ का नाम तो सुखलाल था, परन्तु पैसा कमाने के और पुद्गलों के 
सुख में मस्त रहते थे, आत्मा के सुख की तो बात ही नहीं सोचते थे । धन-प्राप्ति के 
सिवाय दूसरी बात हो नहीं सोचते थे । सेठ के सद्भाग्य से पत्ली बहुत ही धर्मिष्ठ 
सुश्राविका थी । सेठानी को धर्म बहुत ही अच्छा लगता था, मगर सेठ को धर्म अच्छा 
नहीं लगता था । उसे इस विषय में बहुत चिंता रहती थी । बैभव का सुख होते हुए भी 
यह सुख सेठानी को जरा भो अच्छा नहीं लगता था । जब देखो तब, सेठानी का मन 
उदास रहता था । एक बार सेठानी की सखियाँ पूछ बेठीं - “बहन ! तुम्हारे घर में इतना 
सब सुख है, किसी प्रकार का दुःख नहीं है, फिर भी तुम्हारे मुख पर प्रसन्नता क्यों नहीं 
दिखाई देती ? क्या कोई निजी गुप्त चिन्ता के कारण उदास रहती हो ?”” इस पर सेठानी 
ने कहा - “बहन ! तुम्हारी दृष्टि से में सुखी हूँ । मुझे किसी प्रकार का दुःख नहीं है । 
सेठ के मेरे पर चार हाथ हैं । परन्तु वास्तव में में सुखी नहीं हूँ ।” सखी ने पूछा - पर 
उप्त (दुःख) का कारण क्या है ?” सेठानी बोली - “बहन ! मेरे पत्ति की धर्म में बिलकुल 
रुचि नहीं है। में उपाश्रय जाती हूँ, तब वहाँ वृद्धों, युवकों और बालकों को सामायिक, 
पौषध, दया, उपवास आदि धर्मक्रियाएँ करते हुए देखती हूँ तो मेरा हृदय हर्ष से नाच उठता 
है। किन्तु साथ ही यह अफसोस होता है कि ये सब कैसे पुण्यवान्‌ जीव हैं कि सुन्दर 
धर्मांचरण करके अपना जीवन सफल बना रहे हैं, जबकि मेरे पति को धर्म का शब्द ही 
अच्छा नहीं लगता ।” 

सेठानी सेठ को धर्ममार्ग पर चढ़ाने का बहुत प्रयल करती है, परन्तु सेठ किसी भी 
मूल्य पर मानते नहीं हैं । अन्त में, सेठानी सेठ से कहती है - 'आप सिर्फ दर्शन करके : 
वापस आ जाना !” सेठ कहते हैं - “मुझे टाइम ही कहाँ है ?” सेठानी ने कहा - “अरे 
सेठ | यह सब सुख पूर्व की कमाई के कारण मिला है। यह पुण्य समाप्त ढ़.“ 
फिर आपका क्‍या होगा ? इसका विचार करो !” परन्तु सेठ लक्ष्मी के मदः 


प्रतिष्ठा और धन पाने की आशा और अपेक्षा से गाता हूँ ।”! बादशाह यह सुनकर गदगव 
हो गए और बोले - “धन्य है तानसेन तुझे !” अकबर अपने प्रिय संगीतकार तानसेन 
की स्पष्टता सुनकर उसकी सरलता और नम्नता के सामने झुक गए कि अभिमान छोड़कर 
कौन व्यक्ति कह सकता है कि में कंचन व कीति के लिए गाता हूँ । धन्य है तानसेन 
तुम्हें ! तानसेन को स्पष्टोक्ति सुनकर उसे (बादशाह के) समझ में आ गया कि किसी भी 
क्रिया या प्रवृत्ति का सच्चा फल कब मिलता है ? जब वह क्रिया या प्रवृत्ति आत्मानन्व 
और संतोष के लिए आकांक्षा-रहित होकर पवित्र भाव से की जाती है। ,... 
इस हृष्टान्त पर से हमें भी यह बोधपाठ मिलता है कि हम जो भी तप, त्याग, 
प्रत्याख्यान, व्रत, नियम या परिपह-सहन आदि शुभ क्रियाएँ करते हैं, वे किसी भी फल 
'की आकांक्षा से रहित, यश-कीर्ति की इच्छा से रहित और दृढ़ श्रद्धा व निष्ठापूर्वक की 
जाएँ तो वे तप, त्याग आदि क्रियाएँ महान्‌ लाभ प्रदान कराती. हैं, उसके फलस्वरूप 
संबर-निर्जा और अन्त में सर्वकर्म-मुक्तिरूप मोक्ष का सुख मिलता है । 
मुक्तिपुरी का सुख मिल सकता है - इस मानवभव से ही । ज्ञानी भगवंतों ने कहा 
> के खलु माणुसे भवे” - मनुष्यभव दुर्लभ है। यद्यपि जन्म होना अच्छा नहीं; 
फिर भो ज्ञानियों ने मनुष्यजन्म को इसलिए अच्छा कहा है कि इस जन्म द्वारा जन्म-रहित 
बना जा सकता है | जीवन को मूल्यवान बनाने. के लिए मानवजन्म की कीमत 
समझो । जन्म का दुःख है, वहाँ शरीरजन्य दुःख है, क्योंकि सिद्ध भगवंतों के शरीर नहीं 
है, तो कोई उपाधि नहीं है। हमारे शरीर है, इस कारण सभी उपाधियाँ हैं । शरीर पर तुरें 
प्रेम है या द्वेष ? अगर प्रेम हो तो शरीर जो मांगे, उसे देने का मन हो जाता है, यदि द्वेप 
हो तो उससे छूटने का मन होता है । इन्द्रियों की गुलामी से मुक्त होने के लिए शरीर 
और संसार की मम्रता को त्यागकर संयम-मार्ग पर आ जाओ । अशरीरी अवस्था प्राप्त 
'करने का जिसे मन ही नहीं होता, उसे जन्म-मरण का चक्कर खराब नहीं लगे । ये खग़ब 
नहीं लगेंगे, वहाँ तक इन्द्रिय-विययों से मुक्ति प्राप्त करने का मन नहीं होगा और वहाँ 
तक जीवन भी अच्छा नहीं बन सकता । अतः पाँच इन्द्रियों की गुलामी छोड़ो । महान्‌ 
पुरुष इन्द्रियों को आज्ञा करते है कि में तुम्हारा उपयोग करूँगा, परन्तु तुम (स्वच्छन्दता 
से) जहाँ जाना चाहोगी, वहाँ जाने नहीं दूंगा । यों समझो कि इन्द्रियाँ अपने पर नियंत्रण 
रखें तो मान लेना - उलटी गंगा बह रही है । तुम्हें सर्वज्ञ वीतराग-प्रभु की वाणी सुनकर, 
उलटी बात को सीधी करने का यह अमूल्य अवसर आया है । 5 ! 
इस अमूल्य अवसर पर तानसेन के गुरु के समान प्रभुस्मरण में लीन बनना है । जिसे 
प्रभु की आज्ञा प्रिय लगती है, वह उसमें मस्त बन सकता है । तब आत्मा बोल उठेगी- 
प्रभु ताझ॑ गीत मारे गावुं छे, भक्तिना रसमां मारे नहाबुं छे | ... प्रभु तार... 
तुं वीतरागी, हुँ अनुरागी; तारा भजननी रट मने छागी ॥' 
प्रभु! तारा जेबुं मारे बनवुं छे। ... प्रभु॒ताऊ॑... ॥ 


* ० + ० 
प्र क् का ली ! ्कः अ तर है जी ् ब्क बा कक थक 


' पूर्बकृत पुण्य से मिले हुए गाड़ी, बंगला इत्यादि भौतिक सुखों (सुख-साधनों) के 
भोगने मात्र से कोई सद्गति नहीं मिलनेवाली है, या उससे पुण्य भी होनेवाला नहीं 
है। किन्तु पुण्य से प्राप्त हुई सुख-सामग्री से (संवर-निर्जय रूप या ज्ञान-दर्शन चारित्र 
रूय) धर्म-आराधना-साधना हो तो वह सद्गति, पुण्य तथा धर्मलाभ दिलानेवाला है । 
पुदूगलानन्दी जीव भले ही भौतिक सुख में आनन्द मानते हों, परन्तु सच्चा कु तो धर्म- 
साधना-आराधना करके आत्मानन्दी बनने में है । आत्मा में जो सुख निहित है, वह बाहर 
नहीं है । उक्त सेठानी सेठ के विषय में चिन्ता करती रहती हैं, मगर सेठ साहब समझते 
ही नहीं । एकबार ५88 8 ॥ कि एक महान्‌ ज्ञानी पवित्र संत गाँव में पधारे । सेठानी उन्हें 
बन्दन करने के लिए गई । चन्दन करते-करते सेठानी की आँखों से आंसू छलक पड़े । 
सेठानी को आँख में आंसू देखकर संत ने पूछा - “बहन ! तुम्हारी आँख में आंसू 
क्यों ?" तब सेठानी ने सेठ से सम्बन्धित सारी बात खोलकर कही । यह सुनकर संत 
के मन में भी “विचार हुआ कि “यह श्राविका कितनी धर्मिष्ठ है कि इसका पति धर्म 
को नहीं पा सका, इस बात का इसके दिल में कितना खेद है, कितना दुःख है ?' 
सेठानी ने कहा - ' 8४ रुदेव ! आप चाहे जिस तरह से मेरे पति को धर्म के रास्ते लगा 
देंगे तो मेरी आत्मा को सन्तोष होगा ।” 

देवानुप्रियों ! ऐसी धर्म की तड़फनवाली पुण्यवती श्राविकाएँ आज भी इस 
हर पर हैं। संत ने सेठानी से कहा - “बहन ! सेठ से कहना कि महाराजश्री का आप 
खास काम है | इसलिए एकवार आप अवश्य आ जाएँ ।” संत का संदेशा पाकर 
सेठ ने सोचा - “मुझे संत ने सामने चलाकर काम कहलाया है तो मुझे जरूर जाना 
चाहिए ।' अतः सेठ उपाश्रय में पहुँचे । गुरुदेव को वन्दन करके पूछा - ““महाराजश्री 

! मेरे लिए क्‍या .सेवा है, आप निःसंकोच फरमाइए ।”' महाराज ने कहा - “सेठ ! मेरी 
यह एक लकड़ी है | इसे आपके घर ले जाओ । इसे सुरक्षित रूप से तुम्हारे घर में रख 
देना । मेरी अब काफी उप्र हो गई है । मेशा आयुष्य कब 5 हो जाए इसका पत्ता 
नहीं । तो जब में कालथर्म पा जाऊँ, तब यह लकड़ी तुम्हें मुझे पर - भव में पहुँचानी 
है। इसलिए आप आएँ तब परलोक में साथ में मेरी यह लकड़ी लेते आना ।'' यह सुनकर 

सेठ ने मन में सोचा - “केसी पागलपन की बातें कर रहे हैं ?' सेठ ने कहा - ''महाराज 

साहब ! यह कैसे सम्भव है ? परभव में में लकडी कैसे ला सकता हूँ ?”” महाराज ने 

'कहा - “इसमें कौन-सी बड़ी बात है ? आप त्तो इतनी सारी मिल्कियत, हीरा, मोती, 

माणिक वगैरह सब लेकर यहाँ से जानेवाले हो, तो मेरी यह इतनी छोटी-सी लकड़ी 

ले जाना भारी नहीं पड़ेगा ।'' सेठ ने कहा - “करोड़ों की सम्पत्ति में में एक लाल पाई 
भी साथ में ले जानेवाला नहीं हूँ | मेरे बाप-दादे भी सबकुछ यहीं छोड़कर गये हैं, तो 
मैं भी साथ में क्‍या ले जानेवाला हूँ ?” संत ने कहा - “उन्हें (बाप-दादों को) माल- 
मिल्कियत यर मोह-नहीं होगा, इसलिए वे छोड़कर गये होंगे, आपको तो लक्ष्मी का बहुत 
मोह-ममत्व है, इसलिए आप तो ले जाएँगे ।'” सेठ बोले - “अरे भगवान्‌ ! कोई नहीं 
ले गए परलोक में, सबको यही छोड़कर जाना है ।”” संत-बोले - “तो फिर अन्त काल 
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संयम किसे प्यार ? संसार जिसे लग्गे रवाय. 7 





सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! * 


अनन्तज्ञान के धारक, अहिंसा का उद्घोष करके भव्यजीवों को: जगाकर सन्मार्ग 
पर मोड़नेवाले बीतराग-प्रभु ने जगत्‌ में अशुभ-कर्मों के उदय के कारण दुःखी. 
होनेवाले जीवों को उपदेश दिया कि “हे भव्यजीदों ! अगर तुम्हें अखण्ड, आत्मसुख 
चाहिए तो जो अखण्ड सुख प्राप्त कर चुके हैं, उनकी शरण स्वीकार करो ।”' 

शाश्वत सुख सर्वज्ञ भगवंतों ने प्राप्त किया है । इस समय हमारे समक्ष सर्वज्ञ 
भगवन्त हाजिर नहीं हैं । हमें अगर कोई संसारसागर से तारनेवाला हो तो इस समय 
सर्वज्ञ भगवन्तों की वाणी है । इस वाणी पर जीव की श्रद्धा हो जाए तोः वेड़ा पार 
हो जाय । भगवान्‌ कहते हैं - “हे भव्यजीवों ! यह संसार असार है ।-इस' संसार में 
रचेपचे रहना उचित नहीं है ।”” जिसे संसार असार लगता है, वह संसार के बन्धनों को 
तोड़कर निकल जाता है। 'ज्ञाताधर्मकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन में ७ अनगारों के जीवन 
की घटना वर्णित है । उन सातों ने संसार छोड़कर दीक्षा ली । उन्हें संसार, कैसा 
लगा होगा ? इसके लिए शास्त्रकार कहते. हैं. - ; 

“असासयं दट्ठु इमं विहारं, वहु.अंतरायं, न च्‌.दीहमाऊ।? 


बन्धुओं ! यहाँ बताया गया है कि दीक्षा कौन ले सकते हैं ? जिन्हें संसार अशाश्वत 
और कड़वा लगता है, वे ही ले सकते हैं। दीक्षा ग्रहण करने मात्र से कल्याण नहीं होता, 
परन्तु जीवन में परिवर्तन लाना पड़ता है | वीतराग-प्रभु के शासन के प्रति जो पूर्ण 
वफादार रहत्म है, वह चारित्रभाव में टिका रहता है, वह चारित्ररूपी उद्यान में रमण कर 
सकता है | जिसे संसार के प्रति मन में आनन्द्‌ उठ जाता है, वही चारित्र का आनन्द 
ले सकता है । तुम्हें तो जिस स्थान में आनन्द नहीं आता, उसे छोड़ देते, हो । इसके 
विपरीत जिसे संसार में आनन्द नहीं आता वह संसार को त्याग करके संवमी बन ,जाता 
है। क्‍या तुम्हें समझ में आता है कि इस संसार के समस्त.सुख नाशवान्‌ हैं और जीवन 
भी अनित्य है ।/दशवकालिक सूत्र' की पहली चूलिका में भगवान्‌ ने कहा है -...' 

“अणिच्चे खलुभो / मणुयाणनीविए, कुसग्गे नलविंदु्दंचले /? 

ओ भव्यजी्वों ) मनुष्यों का जीवन अनित्य है और कुश के अग्रभाग (नोक) पर रे 

हुए जलबिन्दु के समान चंचल है । आयुष्य बहुत ही अल्प है । उसमें भी बहुत-से 
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अरिहंत...सिद्ध...पवयण : ये क्रमशः त्तीन बोल हैं। तीर्थकर-नाम कर्म के 
उपार्जन करने के बीस बोलों में से सर्वप्रथम बोल है - (१) अरिहन्त भगवान्‌ के गुणग्राम 
करा | अरिहन्त भगवान्‌ के गुणग्राम करने हेतु उनके स्वरूप का चिन्तन करना, अरिहन्त 
भगवान्‌ कैसे थे ? स्वरूप चिन्तन के दौरान-सोचना । 

. (१) अरिहंत भगवन्त के गुणग्राम करना : प्रभो ! आप कैसे हैं, में कैसा 
हूँ ? आपने चार घनघाती कर्मों का क्षय किया और रागद्वेप-मोह पर विजय प्राप्त 
किया और में अभी इन सबसे मैं जीता जा रहा हूँ । ये सब मेरे पर हावी हो रहे हैं ।' 

, प्रभो ! एक समय ऐसा था, जब आप मेरे जैसे थे । आप मेरी तरह भव-भव में भटके 
जरूर, .परन्‍्तु आपने ऐसी आराधना की, तप किये, सम्यकृत्व सहित शुद्ध संयमपालन 
किये और कर्मशन्नुओं के खिलाफ युद्ध करके विजय प्राप्त किया । अरिहन्त का अर्थ 
ही है - शत्रुओं का हनन करना । हनन का रहस्यार्थ है, अपनी आत्मा पर कर्मों को 
हटाना । आपने तप-संयमादि की साधना की, जिससे कर्म स्वतः हट गए । आप वास्तव 
में अरिहन्त बन गए और में अभी तक भव-भ्रमण कर रहा हूँ। प्रभो ! में आपके जैसे 
(अरिहन्त) पद को प्राप्त करूँगा ? भगवन्‌ ! आपके जैसा पुरुषार्थ करने का मेरे में भाव 
उमड़े और मैं कर्मवन्धन को तोड़कर - घातीकर्म रूपी पर्वतों का भेदन करके कऋढ 
अरिहन्त बनूंगा ? अहो प्रभो ! कैसी आपकी (आत्म-) निर्मलता ? कैसे थे आपके अद्भुत्त 
गुण ? इस प्रकार शुद्ध श्रद्धाभक्तिपूर्वक अरिहन्त भगवान्‌ के गुणग्राम करने से 
तीर्थकर नाम-गोत्र-कर्म का बन्ध होता है । 

(२) सिद्ध मगवन्त के गुणग्राम करना ४ यह दूसरा बोल है : “प्रभो ! आपने 
तो आठों ही कर्मों को जड़मूल से उखाड़ दिये और शाश्वत (मोक्ष) स्थान में विराज गए 
और मैं अभी चार घातिकर्मों को नष्ट करके अरिहन्त पद भी प्राप्त न कर सका । परन्तु 
मुझे आशा है कि आपकी तरह कर्मकलंक से सर्वथा रहित पूर्ण शुद्ध आत्मपद 
परमात्मपद अथवा सिद्ध अवस्था को कब प्राप्त करूँगा ? आप कितनी अगाध 
शान्ति में विज रहे हैं। कवि कहता है - 

मुक़्तिपुरीना आप निवासी (२), संसारभूमिनो हुं छुं प्रवासी (२) 
मारे साथवी छे (२), साधना वीतरागनी ।.....नयी रे परवा... 

प्रभो ! आप शाश्वत स्थान - मोक्षनगर के निवासी, मोक्षनगर के स्वामी हो गए हैं, 
जबकि मैं तो अभी संसार में प्रवास कर रहा हूँ । मैं प्रवासी न रहकर, 'वहाँ का 
निवासी कब बनूंगा ? शाश्रत सुख को कब प्राप्त करूँगा ?” इस प्रकार महाबल 
अनगार अरिहन्त और सिद्धप्रभु के गुणगान करते हैं ॥ अब.आगे क्‍या बनेगा ? इसका 

भाव यथावसर कहा जाएगा । ५ हि 


ज्यख्ख्सख्द्ि ऊजिजडकर शारा शिखर भा-१ व्य्य्य्ल्य्‌ ३०२, 


“परल्ला उपर करजो इछो, गुण गाणायी भरणों गल्ढो ।; , ....- 
स्थिरताथी संभाठ्जो गल्लो, कदी न पकड़ो पापनों प्को ॥” 

सच्चे साधु कैसे होते हैं ? जो आत्मा की मस्ती में झूमते हों ! उनके भला पा 
कैसा ? जो साधु बनता है, वह संसार की गुलामी या पराधीनता की बेड़ी तोड़ब 
निकलता है । जिसको किसी की गुलामी नहीं होती । किन्तु अगर साधु साधुपन से भू 
या चूके तो बह गुलाम बन जाता है। परन्तु जो साधक बीतराग की आज्ञा का यथा 
रूप से पालन करता हो, वह गुलाम नहीं बनता । किसी भी वस्तु, व्यक्ति या क्षेत्र व 
बन्धन (प्रतिबन्ध) वह पराया पल्ला है । साधु को किसी वस्तु के प्रति ममत्व -नहीं होः 
कि यह मेरा है, में इसका (स्वामी) हूँ । वह (साधु) तो “में और मेरा' इनको संसार 
छोड़कर आया हैं। अब “मैं! और 'मेरा' यह कल्पना किसी वस्तु, व्यक्ति या क्षेत्र के प्रा 
नहीं होनी चाहिए । यह घाटकोपर क्षेत्र मेरा है, ये भाविकाएँ और श्रावक मेरे हैं इत्या| 
ममत्व कैसा ? ओरे ! जिन्हें छोड़कर आये हैं, उनपर इत्तना अधिक ममत्व ?, इस़रीव 
नाम प्ला है । जैसे किसी मनुष्य पर व्यन्तरदेव का उपद्रव होता हो, तो, प्रायः का 
जाता है, इसके शरीर में पराया पह्का है और वह इसे हैरान करता है । इसी प्रकार जो सा' 
किसी वस्तु, व्यक्ति और क्षेत्र के ममत्व में पड़ता है, और माया का सेवन करता है, 
पराया पक्का कहलाता है। 

सच्चा साधु राग में रंजित नहीं होता, न ही पर का संगी (आसकत) हो, तंथे 
पराधीनता के बंधन में बद्ध न हो । वह तो वैराग्य के रंग में रंगकर संयम की धाग़ ' 
चले । संयम का स्थान महाश्रेष्ठ है । ऐसा श्रेष्ठ स्थान पाने के बाद साधु का (एकमात्र 
एक ध्येय होता है कि इस चत्ुर्गति को विषम घाटी को जल्दी से जल्दी पार कर जान 
है । संसार के गीत को बहुत ललकारे, अब तो मुझे वीतराग के गीत ललकाले हैं 
पुदूगल के पोटले तो अनन्त भवों से उठाए हैं, अब तो इस पोटले का भार उतारक 
आत्मा को हल्का फूल बनाना है और बन्धन से मुक्ति प्राप्त करनी है । बस, साधु क 
यही ध्येय होता है । ऐसे उत्तम ध्येय को छोड़कर जो साधु क्रोध, मान, माया और ला 
तथा राग और द्वेप से जुड़ जाता है, वह पराये पल्लो से चिपटा है । भगवान्‌ कहते हैं 
“जब यह (पराया) पाछ्ठा तेरे पर आक्रमण करे, तब क्षमा, निर्लोभता, सरलता आदि शर्ध 
हाथ में लेकर तुम इस (पराये) पल्ले पर करना हाश्न (हमला) । ऐसा करने से यह पापा तुः 
में प्रवेश नहीं कर सकेगा ।' जब मान (अभिमान) आने लगे, तब ऐसा विचार' करन 
कि ' भगवान्‌ महावीर के चरणों में बड़े-बड़े इन्द्र और देव नमन करते थे, उनकी सेव 
में हाजिर रहते थे । बड़े-बड़े राजा-महाराजा उनके पास आते थे, फिर भी उनमें ' अहं' नह 
था, फिर मैं किस सीमा का. मनुष्य हूँ ? में तो उन (भगवान) से बहुत क्षुद्र हूँ ।' ऐस 
विचार करने से 'अहं' गल जाएगा । ; 
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अरिहंत...सिद्ध...पवयण : ये क्रमशः तीन बोल हैं । तीर्थंकर-नाम कर्म के 
उपार्जन करे के बीस बोलों में से सर्वप्रथम बोल है - (१) अरिहन्त भगवान्‌ कहे गुणग्राम 
'करना । अरिन्त भगवान्‌ के गुणग्राम करने हेतु उनके स्वरूप का चिन्तन करना, अरिहन्त 
भगवान्‌ कैसे थे ? स्वरूप चिन्तन के दौरन-सोचना । 

(१) अरिदंत भगवन्त के गुणग्राम करना ४ प्रभो ! आप कैसे हैं, में केसा 
हूँ ? आपने चार घनघाती कर्मों का क्षय किया और रागद्वेष-मोह पर विजय प्राप्त 
किया और मैं अभी इन सबसे में जीता जा रहा हूँ । ये सब मेरे पर हावी हो रहे हैं ।' 

प्रभो | एक समय ऐसा था, जब आप मेरे जैसे थे । आप मेरी तरह भव-भव में भटके 
जरूर, परन्तु आपने ऐसी आराधना की, तप किये, सम्यक्त्व सहित शुद्ध संयमपालन 
किये और कर्मशन्नुओं के खिलाफ युद्ध कश्के विजय प्राप्त किया । अरिहम्त का अर्थ 
ही है - शत्रुओं का हनन करना । हनन का रहस्यार्थ है, अपनी आत्मा पर कर्मो को 
हटाना । आपने तप-<संयमादि की साधना की, जिससे कर्म स्वत: हट गए । आप वास्तव 
में अरिन्त बन गए और मैं अभी त्तक भव-भ्रमण कर रहा हूँ ( प्रभो ! में आपके जैसे 
(अरिहन्त) पद को प्राप्त करूँगा ? भगवन्‌ ! आपके जैसा पुरुषार्थ करने का मेरे में भाव 
उमड़े और मैं कर्मबन्धन को तोड़कर - घातीकर्म रूपी पर्वतों का भेदन करके कढ 
अरिहन्त बनूंगा ? अहो प्रभो ! कैसी आपकी (आत्म-) निर्मलता ? कैसे थे आपके अद्भुत 
गुण ? इस प्रकार शुद्ध श्रद्धाभव्तिपूर्चक अरिहन्त भगवान्‌ के शुणग्राम करने से 
तीर्थंकर भाम-गोत्र-कर्म का बन्ध होता है । 
' (२) सिद्ध भगवन्त के गुणग्राम करना : यह दूसरा बोल है : “प्रभो ! आपने 
तो आठों ही कर्मों को जड़मूल से उखाड़ दिये और शाश्वत (मोक्ष) स्थान में विराज गए 
और मैं अभी चार घातिकर्मो को नष्ट करके अरिहिन्त पद भी प्राप्त न कर सका । परन्तु 
मुझे आशा है कि आपकी तरह कर्मकलंक से सर्वथा रहित पूर्ण शुद्ध आत््मपंद 
परमात्मपद्‌ अथवा सिद्ध अवस्था को कब प्राप्त करूँगा ? आप कितनी अगाध 
शान्ति में विराज रहे हैं । कवि कहता है - है ३25 4 
. मुक्न्तिपुरीना आप निवासी (२), संसारभूमिनो हुं छुं प्रवासी. (२) 
मारे साधवी छे (२), साधना वीतरागनी ।.....नथी रे परवा... 
प्रभो । आप शाश्वत स्थान - मोक्षनगर के निवासी, मोक्षनगर के स्वामी हो गए हैं, . 
जबकि मैं तो अभी संसार में प्रवास कर रहा हूँ । मैं प्रवासी न रहकर, वहाँ का 
निवासी कब बलूंगा ? शाश्वत सुख को कब प्राप्त करूँगा ?” इस प्रकार * 
. अनगार अरिहन्त और सिद्धप्रभु के गुणगान करते हैं । अब आगे क्या बनेगा ? 
भाव यथावसर कहा जाएगा ।' हु ह ० 3 ० ०3 पे 


न 


मान लो, एक मनुष्य को खांसी की बीमारी है । उसे वैद्य के पास ले गये । वैद्य 
ने उसकी नव्ज देखकर कह दिया कि.“इसके शरीर में ,कफ बढ़ गया है । इसलिए इसे 
तेल और मिर्च की गन्ध भी न आने देना ।' इसके लिए तेल और मिर्च की गंध भी 
हानिकारक है, यह बात उस गेगी ने सुनी । उसके घर के लोग उसकी इन चीजों से परहेज 
रखाते हैं । उसके लिए त्तेल-मिर्च आदि चीजों. से रहित सादी रसोई बनाते हैं । रोगी इस 
रोग को भयंकर समझता है। किन्तु जब वह भोजन करने बैठता है, तब दूसरों को स्वादिप् 
भोजन करते देखकर उसका मन काबू में नहीं रहता । बह मिर्च-मसालेवाला भोजन खाने 
जाता है, तब सभी उसे ग़ेकते हैं । परन्तु रसेन्द्रिय का रसिक बनकर वह सब बातें भूल 
जाता है । उसे गेकठोक करनेवाले हितैपियों पर वह गुस्सा करने लग जाता है, क्योंकि 
वे उसे अच्छे नहीं लगते । जहाँ एक इन्द्रिय का घोड़ा दोड़ता है, वहाँ ऐसी दशा होती है, 
तो जहाँ पाँचों इन्द्रियों के घोड़े खुलकर दौड़ेंगे, वहाँ जीव की क्या दशा होगी ? उसका 
विचार करना । अब मैं आपको इसी तथ्य को दूसरी तरह से समझाती हूँ। , . 

किसी व्यक्ति के शरीर में खुजली हो जाय तो डोक्टर, वैद्य आदि उसे खुजलाने की 
मनाई करते हैं । परन्तु ज्यों ही खाज चलती है, त्यों ही वह खुजलाए बिना रह नहीं 
सकता । वह स्वयं समझता है कि अगर खुजलाते समय नख लग गया तो विकार 
बढ़ेगा और अधिकाधिक खाज चलेगी । वैद्य उसे उपालम्भ देगा और मैं खुद भी दान 
हो जाऊँगा । उसे खाज खुजलाते देखकर उसके हितैषी जन उसका हाथ पकड़कर 
खुजलाश बंद कराने जाते हैं, तो भी उसे अच्छा नहीं लगता । बे हित्तेपी उसे दुश्मन जैसे 
लगते हैं। खुजली के कारण वह इतना पराधीन हो गया कि उसने अपना हित जाना, 
समझा है फिर भी उसके हितैषी उसे कड़वे लगते हैं | बन्धुओं ! इसी प्रकार इस जीव 
के आरम्भ, परिग्रह, विषयासक्ति, कपाय वगैरह सभी खुजली की तरह चिपके हुए 
हैं। ये सब भव-चक्र में भठकानेवाले हैं; जीव यह सब जानता-समझता है, सदगुरु इनमें 
प्रवृत्त होने से रोकते हैं; फिर मोहदशावश गुरुजन भी उसे कड़वे लगते हैं । गुरुजनों की 
हित-शिक्षा माननी नहीं है, फिर उद्धार कहाँ से होता ? ज्ञानीजन कहते हैं कि “कर्मों को 
काटने की शक्ति मिली है तो सम्यक्‌ पुरुषार्थ करके कर्मशत्रुओं को जीत लो ।/ 

महाबल अनगार ने बहुत ज्ञान प्राप्त कर लिया था, फिर भी मानरूपी महाशत्रु ने 
उन्हें पपाजित किया, उस मान का पोषण करने के लिए उन्होंने माया की, यानी मायायुक्त 
तप किया । छह अनगार अट्ठमतप (त्तेला) करते हों तो वह चार उपवास करते और जब 
वह छह अनगार चार उपवास (चौला) करते तो वह पाँच उपवास कर लेते । इस प्रकार 
चड़े (महान) होने के ममत्व से उक्त ६ अनगारों से एक-एक उपवास आगे बढ़कर तप 
किया । ऐसा मायासहित तप करने-से, जिस नामकर्म के उदय से स्त्रीत्व की प्राप्ति होती 
है, ऐसे र्नीनामकर्म का तथा वैसा जाति-कुल प्राप्त करानेवाले गोत्रकर्म का बन्ध किया। 
इस प्रकार महावल अनगार ने माया करके स्त्रीनामकर्म का बंध किया । धर्माचरंण में 
जरा-सी माया की, उसके फलस्वरूप भविष्य में उन्हें तीर्थकर पद में भी सन्नी बनना पड़ेगा। 
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गा से शर्त करी सिर - मूंडणी, यह दुःख खटके कंटक-तूल । 

ह्ली ले पटकी मुझ पाताल में, किन्दा, सुख-वृक्ष-विनाश समूल रे !... 
मेरे लाल ! तेरे आशा से मैने सत्यभामा की शर्त स्वीकारी थी । सत्यभामा के 
पहले तेश जन्म हुआ । इस कारण तेरा विवाह भी पहले होता, तो मुझे सिर मुंडाना 
ता | तेरे चले जाने से मुझे सिर मुंडाने की नौबत आएगी । बेटा ! यह दुःख तो 
टे की तरह चुभ रहा है । तेरे पिता के मुझ पर चार हाथ है । मेरा स्थान सबसे 
/। पर यह ऊँचा स्थान कुदरत को पसंद नहीं आया । मुझे ऊँची चढ़ाकर नीचे 
7 ।" इस प्रकार रुक्मिणी बहुत ही कल्पान्त और विलाप कर रही है। सारी द्वारिका 
| ये समाचार बायुवेग से फैल गये हैं कि कृष्ण वासुदेव के पुत्र का अपहरण हुआ 
री तो उसका जन्मदिवस मनाया जा रहा था । उसका ही अपहरण हो जाने से बाजे 
बंद हो गए । समग्र द्वारिका चगरी में उदासीनता का वातावरण छा गया। 
क्मणी कहती है - मेरे लाल को कौन ले गया ?” यों बोलती-बोलती बेहोश होकर 
पड़ी । बड़ी मुश्किल से उसे होश में लाए | फिर वह उठकर महल के बाहर 
जैसे भिखाये रोटी की भिक्षा मांगता है, वैसे वह सबसे 3३३४ - “मेरे लाल 
॥? मुझे मेरा लाल ला दो न ?” रुक्मिणी की ऐसी स्थिति दास-दासियाँ 
॥ई। बे रुक्मिणी को हिम्मत बंधाने लगीं । दासियाँ अब कृष्ण को समाचार 
फेर कृष्णजी आयेंगे और प्रद्युम्न की खोज करायेंगे । रुव्मिणी अभी और कैसा- 
बलाप करेगी और क्या होगा ? इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 


..... व्याख्यान - 3फ | 
चारित्रगुणों के दोस्त बनो, दोषों के दोस्त नहीं के दोस्त बनो, वोर्षो के दोस्त नहीं कि 
( भर. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


थ्रुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 

नन्‍्तकरुणा के सागर, त्रिलोकीनाथ के से प्रवाहित शाश्वती वाणी का 
- सिद्धान्त । उसे ही आगम या शास्त्र हैं । महाबल अनगार बीस स्थानक 
गाधना कर रहे हैं। उसमें पहला स्थानक है - अरिहन्त का । अरिहन्त प्रभु के गुणगान 
[ए जीव को उत्कृष्ट सायन आए तो वह तीर्थकर-नामकर्म का उपार्जन कर लेता 
हावल अनगार पुण्यात्मा अरिन्त प्रभु के गुणगान करने में मस्त एवं मग्न हो 
शो पुण्यवान्‌ अरिहन्त प्रभु के गुणगान करने-में तन्‍्मय हो जाते हैं, उनका संसार 
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से कुछ कम है । उसमें भी जिंदगी (आयुष्य) सुखपूर्वक भोगी जा सकेगी, ऐसा 
सब जीवों के लिए नहीं होता । क्योंकि संसार अनेक आदि-व्याधि-उपाधियों से भरा है| 

प्रथम तो आयुष्य ही अल्प है, फिर कब कौन-सा रोग आ धमकेगा इसका कुछ पता 
नहीं है । फिर ज्ञानियों ने यह भी बताया है कि सात कारणों से आयुष्य टूठ जाता है | 
मान लो, कदाचित्‌ किसी का परिपूर्ण आयुप्य हो, तब भी देवों के आयुष्य की अपेक्षा 
कितना अल्प है ? देवों का आयुष्य कम से कम १० हजार वर्ष का और अधिक से अधिक 
३३ सागरोपम का होता है । फिर उनका आयुष्य टूटता नहीं है । इन्हें कोई नहीं आता । 
देवों के सागरोपम के आयुष्य काल की अपेक्षा मनुष्य का आयुष्य तो आंख की पलक 
झपकने जैसा है और सिन्धु में बिन्दु जितना है । इसलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “दूसरे 
भव की बात तो दूर रखो, किन्तु इस मनुष्य भव में सकल सुख के स्थान - ऐसे अपने 
जीवन की ओर सबसे पहले दृष्टिपात करो । यह जीवन अनित्यता से युक्त है और 
आवीचि-मरण द्वारा क्षण-क्षण में विनाशी है ।” .. कल ० 

आवीचि-मरण का अर्थ क्‍या है? जैसे समुद्र की तरंगे क्षण-क्षण में ऊपर उठती हैं 
और वापस (समुद्र में) समा जाती हैं। वैसे हो क्षण-क्षण में आयुष्य का क्षीण होना आवीचि- 
मरण है । ऐसा क्षणिक है - मनुष्य का जीवन । फिर भी आप सब निश्चित होकर क्‍यों 
बैठे हैं ? जहाँ मस्तक पर मौत की चमचमाती 'तीक्ष्ण तलवार लटक रही हो, क्या वहाँ निर्श्ित 
होकर वैठा जा सकता है ? कच्चे सूत के धागे से बांधी हुई तलवार कब दूट पड़ेगी इसका 
पता नहीं है। ज्ञानीपुरुप कहते हैं - “तेरा कक सूत्‌,के धागे से बंधी हुई तलवार 
जैसा है" संतों के मुख से भी आपने ऐसा सुना होगा, फिर भी मोह के कीचड़ 
में पड़कर अमूल्य आयुष्य को वृथा खो रहे हो । मानवभव का प्रत्येक क्षण हीराकणी से 
भी अधिक कीमती है । इसका ख्याल आता है आपको ? कुछ 2332 मनुष्य तो कह 
देते हैं कि बुढ़ापे में गोविन्द के गुणमान कर लेंगे । परन्तु जरा सोचो - बुद्धपे में गोविर 
के गुण गाओंगे या (आसक्ति आदि पापों के) गुनाहों के बोरे भरोगे । उसका क्‍या पता 
है ? यह कर्मराजा किसे कब कैसी हालत में डाल देगा तथा बुद्पे में केसी परिस्थिति 
आएंगी ? इसका कहाँ पता है तुम्हें ? बहुतं-सी दफा देखते हैं कि जो माता-पिता पुत्रों के 
लिए सर्वस्व कर छूटते हैं, उनको वृद्धावस्था में कर्मगजा कैसी स्थिति कर डालता है ? 
पुत्र के हाथ में सत्ता आ जाती है, तब (कृतष्न होकर) वह माँ-बाप को दास बना देता है 
और नौकर की तर काम कराता है | ऐसा कई परिवारों में बनता है । बोलो, वृद्धावस्था 
में ऐसी मजदूरी करने का वक्‍त आ जाए तो उसे बोरे उतना ही कहा जाएगा न ? ऐस्ता 
समय आए, उसकी अपेक्षा तो अभी से समझ-बूझकर सत्कर्म-सद्धर्म कर लो तो कल्याण 
हो जाय ! ऐसा अचसर फिर नहीं मिलेगा । घर में यदि एक मनुष्य भी धर्मिष्ठ होगा तो 
वह घर मनुष्यों को सच्चे मार्ग पर मोड़ सकेगा । किन्तु घर में किसी को भी धर्म के प्रति 
श्रद्धा तथा तदनुसार आचरण नहीं होगा तो संसार की मजदूरी करके कर्म बांधेंगे और 
विय्धक वनकर जायेंगे । इस सम्बन्ध में मुझे एक दृष्टान्त याद आ रहा है - 
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हे आत्मन्‌ ! 3 में रहे हुए उच्चतम पदवीवाले इन्द्रों तथा सामानिक देवों, 
मनुष्यों में उच्च पदवी प्राप्त हुए चक्रवर्ती, बलदेवों, वासुदेवों, माण्डलिक नृपों तथा 
भोगभूमि में रनेवाले यौगलिक मानवों, तथा सामान्य मानवों और तिर्यच आदि 
को एक दिन तो अपने-अपने स्थानों को छोड़ना पड़ता है; अर्थात्‌ मृत्यु पाकर परलोक 
में जाना पड़ता है, इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है । देवलोक के दिव्य सुख तथा मनुष्यलोक 
के समस्त सुख भी अशाश्वत हैं, अल्पकाल-अस्थायी हैं, ऐसा समझकर उन पर से 
ममत्वभाव त्यागो । और तो और यह शरीर भी कैसा है? 
अगित्याणि शरीयणि, चेभावो नैेच शाश्वत: | 
नित्यं सश्चिहितो मृत्यु: कर्वव्यो धर्म-संचय: # 
जिस शरीर पर तुम्हारा गाढ़ रागभाव है, जिसका पोषण करने के लिए पाप करते 
हुए भी विचार नहीं करते, चैसा यह शरीर अशाश्वत है । इस शरीर को भी यहीं छोड़कर 
जाना पड़ेगा । यह एक कदम भी तुम्हारे साथ नहीं जाएगा । जीवन जब शाश्वत स्थानरूंप 
मोक्ष में जाता है, तब शरीर आदि सबको यहीं छोड़कर जाता है । यहाँ तुम्हारा निवास 
या तुम्हाश अपना माना हुआ धन-बैभव, मकान, बंगला, कार आदि समस्त अशाश्वत 
पर-वस्तुओं को छोड़कर जाना पड़ेगा । 'उत्तराध्ययन सूत्र' (के ३६वें अध्ययन गा. 
५५/५६) में कहा गया है - 
* कहिं पड़िहया सिद्धा, कहिं सिद्धा पइट्टिया ? 
कहिं बोंदिं चडचाणं, कत्थ गंवूण सिन्‍्झाडड ? 
अलोए पड़िहया सिद्धा, लोग्गगेय पडइट्टिया / 
इहं बॉदिं चड्धत्तणं, तत्थ गंतूण सिज्डइ !/ 
सिद्ध जीव कहाँ जाकर रुक जाते हैं, या अटक जाते हैं और वे कहाँ स्थित 
होकर रहते हैं ? शरीर का त्याग कहाँ करते हैं और कहाँ जाकर सिद्ध होते हैं ? इसके 
जवाब में प्रंभु ने फरमाया - 
सिद्ध भगवान्‌ अलोक के सिरे (अन्त या सीमा) पर अठक जाते हैं। यानी वे लोक 
के अग्रभाग पर रहते हैं । यहाँ मृत्युलोक में शरीर को छोड़कर लोक के अग्रभाग पर 
जाकर सिद्ध परमात्मा हो जाते हैं। . 
संक्षेप में मेरे कहने का आशय समझ गए न ? प्रिय से प्रिय, इष्ट और कान्‍्त शरीर 
भी सबको यहीं छोड़कर जाना पड़ेगा । शरीर के लिए पापकर्म करके प्राप्त किया हुआ 
धन-वैभव आदि सब अशाश्वत है। पुत्र, चली, माता-पिता, स्वजनों और मित्रों आदि 
सबके, साथ सहवास भी अनित्य है। क्योंकि इन सबके साथ चिस्काल तक रहकर 
गाढ़ स्नेह किया जाता है, फिर भी अन्तिम समय में सबका सह हा छोड़कर यहाँ से बिदा 
होना पड़ता है। भोगों को लम्बे समय भोगने पर भी जीव को तृप्ति नहीं होती । पर्तु 
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देते - “तुझे चिन्ता करनी हो तो कर, मुझे इसकी चिन्ता नहीं है,।” फिर. भी सेठानी | 
कहा - “ओरे नाथ ! एक बार तो व्याख्यान में आओ ।” पर जिसे मोह का नशा चद 
है, वह सेठ कहता है - “मैं उपाश्रय में आऊँगा तो तुम्हें हीरों से कोन 3087 
करेगा ?”' सेठानी के रग-रग में धर्म का रंग था । उसे अच्छे कपड़ीं या हीरे के गहन 
का कतई मोह न था। अत- एवं उसने कह दिया - ''मुझे हीरे के गहनों का और फोर 
की साड़ी का कोई मोह नहीं है । अगर आप धर्म-ध्यान करते हों तो मेरे लिए धर्म व 
छोड़कर या खोकर व्यापार करने की आवश्यकता नहीं हैं । अगर आप धमर्माशाधना + 
जुड़ते हों तो में सादी बंगड़ी और मोटी खादी की साड़ी पहन लूंगी, घर के सब का 
अपने हाथ से कर लूंगी ।”” “तुम्हें हीरे की बंगड़ी नहीं पहननी हो, परन्तु मैं तुम्हें हीरे क॑ 
बंगड़ी नहीं पहनाऊँ तो समाज में मेरी इज्जत क्या रहेगी ? तुम्हें तो केवल बोलना है 
मुझे समाज के बीच में रहना है ।” इस्र प्रकार कहकर सेठ सेठानी की बात क 
खण्डन कर डालते । जो कान से सुनना ही नहीं है, उसे उपदेश क्या कर सकता : 
सेठानी सेठ को बहुत उपदेश देती, परन्तु जिसे उपदेश जरा भी रुचिकर नहीं लगता 
उसका क्‍या किया जाए ? न ; - झ, 

परिग्रह के प्रति मूर्च्छा धर्म के प्रति रुचि और लगन नहीं होने देती । संसार की माय 
आत्मा को धर्म की ओर मुड़ने नहीं देती । लक्ष्मी की माया जीव.को ऐसी प्रभावित क 
देती है कि उसे धन के सिवाय दूसरी बात सूझती ही नहीं । जैसे अंधेरी रात में रास्ते प 
सामने से आती हुई मोटर की डेझलिग लाइट आँख पर पड़ते ही आँख इतनी चुंधिया जार 
है कि दूसरा कुछ भी दिखता नहीं, वैसे ही प्यारा-प्यारा परिवार, मान-सम्मान, धन के 
प्रचुर्ता आदि संसार की मायारूपी लाइट की चकांचौंध में पड़े हुईं जीव को कोई चाह 
जितना समझाए, फिर भी उसके दिल-दिमाग में धर्म करने की रुचि नहीं होती । सुखलाल 
सेठ की ऐसी ही दशा थी । ह हे 

सेठानी सेठ को बहुत समझा-समझाकर थक गई, पर सेठ नहीं समझे ! कभी-कभी 
सेठानी अकेली वंठी-बंठी इस प्रकार पश्चात्ताप करती थी - “ओह! मेरे पुण्य में कैसी 
कमी है कि मेरे पति धर्म के विषय में समझते नहीं । मेरे पति धर्मात्मा बनें, तभी में 
समझूंगी कि मैं पुण्यवान हूँ ।' धर्मप्रेमी पति नहीं मिला, इसमें धर्मिष्ठा महिला अपने पुण्य 
की न्यूनता समझती है । इसका कारण आपको समझ में आता है ? “संसार-सुख का 
रसिक जीव भौतिक सूख की सामग्री न मिले तो यों मानता दै कि मेरे पूष में 
खामी है, जनकि पर्मप्रेमी जीव धर्मसामग्री न॑ मिले तो, यों मानता है कि मेरे 
पुण्य में कमी है ।! - ; ! 

इस पर आपलोग सच्चे धर्मप्रेमी हो या नहीं, इसका माप निकलता है। जो यह खामी 
मालूम होती हो तो समझ लेना कि आप संसार-सुख के रसिक हैं, किन्तु धर्मप्रेमी नहीं 
हैं और इस सेठानी की तरह कगेड़ों रुपयों को सम्पत्ति होने पर भी धर्म के अभाव में 
पुण्य की खामी है, यों प्रतीत होता हो तो समझ लेना कि हम ,धर्मप्रेमी हैं । 
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पुरुष कहते हैं “जहाँ तक तन स्वस्थ है, वहाँ तक तप, त्याग, संयम आदि की साधना 
कर लो ।" शरीर मोक्ष में जाने के लिए एक साधन है । जहाँ तक आयुष्यरूपी दीपक 
जल रहा है, वहाँ तक इस शरीर का सदुपयोग कर लो । सरकार यदि ऐसी घोषणा कर 
देती है कि आज से प्रतिदिन ६ बजे लाइट बंद हो जाएगी, तो मेरे भाई-बहन दिन रहते 
ही सब काम पूरे कर लेंगे, क्योंकि तुम जानते हो कि अंधेरे में कुछ काम नहीं होगा, बहुत- 
सा काम बाको रह जाएगा । इसी प्रकार ज्ञानी कहते हैं - “तेरे आयुष्य की लाइट कब 
बंद हो (बुझ) जाएगी, इसका पता है या निर्श्चितता से बैठे हो ?” कहीं बाहस्माँव जाना 
हो और छह बजे की ट्रेन है तो पाँच बजे ही स्टेशन पर पहुँच जाते हो । वहाँ कितनी जागृति 
होती है ? परन्तु जीवरूपी गाड़ी कब रवाना होगी, इसकी कोई गारंटी है ? कोई 
तुम्हारे घर के दरवाजे पर एक पत्रिका चिपका गया है कि तुम्हारे घर पर रेड पड़ेगी । उसे 
जानकर कितने सावचेत रहतो हो । धन-सम्पत्ति सब ठिकाने करके जागृत रहते हो । 
पल्तु आत्मा पर कालरूपी राजा की धाड़ कब धमधमाठ करती आ धमकेगी ? इसका 
पता नहीं है । जीवनरूपी लाइट कब चली जाएगी ? यह पता नहीं है। अतएवं भवरूपी 
बन में से शीघ्र छुटकारा मिले, इसके लिए धर्माग्रधना कर लो । अगर शरीर की सारसंभाल 
कले में ही रह गए तो परभव मे” क्‍या दशा होगी ? इसका भलिभांति विचार करके मिले 
हुए साधनों द्वारा सत्कर्प व सधर्म की साधना करके इन साधनों का सदुपयोग कर लो। 
अब दूसरा बोल है - तू भूछ जा । क्‍या भूल जाना है ? तूने यदि किसी का भला 
किया हो तो उसे भूल जाना । उसे तू याद मत करना । कोई मनुष्य संकट में आ पड़ा 
हो, उस समय तुमने उसकी मदद की हो, उसकी जाती हुईं इज्जत तुमने बचाई हो, तो 
समय आने पर तू यों मत कहना कि -/उस समय तेरी कैसी स्थिति थी ? यह तो मैं था 
कि तेरी आबरू रह गई । मैंने तुझे दुःख में मदद करके बचाया है ! तू मेरे कारण से ही 
उजला है ।” ऐसा मत कहना । किन्तु ऐसा भाव रखना कि मैंने क्या किया है ? दुःखी 
सहायता करना, यह तो मेरा कर्तव्य है। मैंने मानव के रूप में अपना कर्तव्य अदा 
किया है। किन्तु मैंने तो कुछ नहीं किया । तुम तीन-चार घंटे लाइट जलाते हो तो उसका 
बिल भरना पड़ता है, जबकि सूर्य बिना कुछ चार्ज लिए सबेरे से शाम तक कितना 
प्रकाश देता है ? वृक्ष ताप-धूप सहकर थके कर परथिक को ठंडी छाया देता है; आम का 
पेड़ पत्थर की मार सहकर भी मीठे फल देता है, दो तठों के बीच में बहती नदी तृष्णातुर 
भानव को ठंडा पानी देती है । मेघ समुद्र से खारा यानी लेकर मीठा पानी देता है। ये 
सब निःस्वार्थभाव से किसी भी प्रकार का चार्ज लिए बिना इतना देते हैं । में मानव हूँ, 
एक मानव दूसरे मानव को मदद करे - इसमें उपकार किस बात का ? बन्धुओं ! किसान 
खेत की जमीन में पाँच सेर अनाज बोता है, तो उसके बदले में 'उसे हजारों कण मिलते 
हैं। वोने की अपेक्षा वह हजारगुना फल प्राप्त करता है। तुम भी अगर कीर्ति और वाहवाही 
का मोह छोड़कर दान करोगे तो तुम्हें उसका हजारगुना फल मिलेगा । 


४३3७ हे ते 


तक इतनी सारी मेहनत (लक्ष्मी बटोरने के लिए) क्यों कर रहे हो ? जरा, विचार तो कर 
- मैं कौन हूँ और मेरा क्या है ? जगा सुनिए - झूठा प्रपंच करके करोड़ों की सम्पत्ति इक 
करके जो पापकर्म बांधा है, वह तो पापकर्ता को भोगना होगा, उसमें कोई हिस्सा नह 
बंठा सकेगा ।' सेठ की आँखें खुल गई । वे बोले - “गुरुदेव ! आपकी बात सर्च 
है। मेरी पली तो बहुत कहती थी, किन्तु मुझे लक्ष्मी का इतना अधिक मोह था कि 7 
उसकी बात नहीं सुनता था और परलोक का भी विचार नहीं करता था । आपकी वार्ण 
सुनकर अब मुझे समझ में आ गया है कि मैंने सारी जिंदगी पाप में व्यर्थ ही नष्ट क 
डाली | गुरुदेव ) अब मेरा कया होगा ?'” इतना बोलते-बोलते सेठ की आँखों से आंस 
उमड़ पड़े । यह सुनकर संत ने आश्वासन देते हुए कहा - “सेठ ! व्यथित मत होइए 

“जन से जागे तन से समेरा” इस कहावत के अनुसार अब भी आप पिछली भूल क 
पश्चात्ताप करते हुए सच्चे दिल से धर्माराधना करिए । जिंदगी के अन्त में संयम की साधन 
हो जाय तो भी उत्तम है। यदि संयम ग्रहण न किया जा सके तो संसार में रहकर वथाशवर 
धर्माराधना करिए ।” सेठ बोले : '“गुरुदेव ! में संयम तो अंगीकार नहीं कर सकता, किन्त 
संसार में रहकर यथाशवित धर्माराधना करूँगा ।'” सुखलाल सेठ के मन में समाधान पाक 
अपूर्व आनंद हुआ । संत ने उन्हें श्रावक के १२ द्र॒त्तों का स्वरूप समझाया । सेठ ने उन 
से बारह व्रत अंगीकार किये । सेठ ने घर आकर निश्चय किया - 'अब मुझे नया धंध 
नहों करना है तथा जो-जो संपत्ति है, उसका ५० प्रतिशत दान में उपयोग करना है। 
सेठ ने धर्म को पा लिया । वे हित होते हुए घर आए और सेठानी से सारी आपबीती 
बताई। यह सुनकर सेठानी का हृदय नाच उठा । पति के चरणों में पड़कर बोली - 
“नाथ ! आज मेरी जिंदगी और मेरी वर्षो की भावना सफल हुईं ।” इसके बाद पतिं- 
पली दोनों ने साथ-साथ धर्मासधना करते हुए जीवन सफल बनाया । सेठानी धर्मसंस्कारं 
से ओतप्रोतत थी, इसलिए पत्ति को सुधार दिया । इस प्रकार तुम (बहनें) भी इस सेठानी 
जैसे बनकर पति को धर्ममार्ग पर लगाना । 2 यह 


भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) - 


महाबल अनगार ने माया: के सेवन करके तप किया, इसके फलस्वरूप स्प्रोनामकर्म 
बांधा । देखो ! कर्म किसी को छेड़ता है क्या ? फिर भी जीव का मोह छूटता नहीं । अब 
महावल अनगार ने क्या किया ? डस पर विचार करें - व शि 

“इमेहि य णं बीसाएहि य कारणेहिं आसेविय वहुलीकएहिं तित्थयर 
गाग-गोय॑ कम्मं गिव्वतिसुं, तंजहा 77. ही 

उसके पश्चात्‌ महायल अनगार ने शास्त्र-प्रसिद्ध वीस स्थानक, जो कि आसेवित और 
बहलीकृत थे, अ्थांत्‌ - उनका सेवन किया । उससे तीर्थंकर भाम-गोत्नकर्म .का बंध 
किया । प्रत्येक स्थानक एक वार सेवन करना । आसेवित और अनेकबार सेवन कला 
बहुलीकृत कहलाता है । वे बीस स्थानक कौन-कौन से हैं ? ये कहा जाएगा -' ' 
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अपनी बहन को छोड़ दी । सात-सात वर्ष व्यतीत हो गए, किन्तु भाई ने बहन को कभी 
बुलाईं नहीं ॥। आज तो जमाना ऐसा आया है कि - 

साली आये तो लाड करे, ने बद्देनी रदृती जाय ।” 

अगर भाई को साली आई हो तो भाई चाहे जिस तरह से उस दिन ० ले सकता 
है और सारी मुंबई घूम फिर कर बताता है । नित्य नये प्रोग्राम रखता है और बहन आए 
तो भाई कहेगा कि मुझे टाइम नहीं है । साली नई साड़ी पहनकर जाती है, जबकि बहन 
अश्रुपात करती जाती है । ऐसी दशा है संसार की । इस प्रकार माता के मन में तो गत 
भावना होती है कि में अपनी पुत्री को चार दिन के लिए बुलाऊँ । परन्तु अपने पति 
चल बसने के बाद घर और परिवार का सारा तंत्र बेढा-बहू के हाथ में था । पति के 
गुजर जाने के बाद कर्मयोग से उसकी (माँ की) घर में कुछ चलती नहीं । इस कारण 
माता अपनी पुत्री को कैसे बुलाए ? 

, यहाँ तो बालकों ने आग्रह किया - “माँ ! हमें मामा के यहाँ जाना है।'' माता कहती 
हैं - “वेटे । कुछ दिन बाद हम मामा के यहाँ जायेंगे ।”” पर यह तो बालक कहलाते हैं, 
बालहठ पर चढ़कर झगड़ा करने लगे । घर में उसकी थी, वह बोली - “छोकरों | 
तुम्हारे मामा ने कभी तुम्हें भोजन के लिए बुलाया है ? उसने सगाई-सम्बन्ध रखा ही कहाँ 
हैं? वह बहुत सुखी है, कभी तुम्हारी सुध ली है ? तुम्हारा मामा तो नालायक है ।” सासु 
के उदगार सुनकर वहू बोली - “माँ ! मुझे आपको जो कुछ कहना हो, वह कहना । में 
सुन लूंगी । किन्तु मेरे भाई के विषय में ऐसे कुबचन न कहें ।'” इस पर सासू ने कहा 
- “अर बहू ! तेरा भाई तेरे सामने भी देखता नहीं । फिर भी अभी पाक अपने भाई 
परमोह है ? खड्डे में पड़े तेश भाई ?” तब बहू ने कहा - “माँ ! मेरे भाई के लिए ऐसे 
बचन-कुबचन क्‍यों कहती हैं ? मेरा भाई तो मेरा भाई है । वह तो बहुत अच्छा है, किन्तु 
मेरे कर्म ऐसे हैं, जिसके कारण मेरा भाई मुझे बुला नहीं कल बंका 

बन्धुओं ! देखिए, भाई बहन को बुलाता नहीं, फिर भी बहन को भाई कितना प्यारा 

है! वह भाई के सम्बन्ध में जरा भी ऊँची-नीची बात सुनने को तैयार नहीं है। सासूजी 
जो ताना मारा वह उसके अन्तर में आरपार उतर गया । अतः बहन कागज-कलम लेकर 
भाई को पत्र लिखने बैठ : “ओ मेरे प्यारे वीय !”” इतने शब्द लिखते हुए बहन की आँखों 
में आंसू उमड़ पड़े । कागज पर जहाँ श्याही के अक्षर पड़े, वहाँ बहन की आँखों से आंसू 
को बूंद पड़ी । रोते हृदय से बहन ने लिखा - “वीर ! मैं तेरे पास से कपड़े या गहने 
नहीं मांगूँगी । मिठाई नहीं मांगूँगी, या पाँच रुपये भी नहीं मांगूँगी । तेरे घर आऊं, तो 
और दाल खिला देना । पसनतु तेरे भानजे हठपूर्वक झगड़ा करते हैं कि हमें मामा 

के घर जाना है। और दूसरी ओर मेरी सासू ताना मारती है। अतः सासू के तानों को 
काटने के लिए एक बार तो मुझे अवश्य तेरे यहाँ चुला ले । मैं सिर्फ एक दिन तेरे यहाँ 
। पस्तु तू मुझे जल्दी घुलाना । पत्र अवश्य लिखना ।/ कि आ लिखकर बहन 

ने पत्र खाना किया । पत्र भाई के यहाँ पहुँचा । पर कुदरत का संयोग ऐसा बना कि 
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तक इतनी सारी मेहनत (लक्ष्मी बटोरने के लिए) क्यों कर रहे हो ? जग, विचार तो 
- मैं कौन हूँ और मेरा क्या है ? जरा सुनिए - झूठा प्रपंच करके करोड़ों की सम्पत्ति डू 
करके जो पापकर्म बांधा है, वह तो पापकर्ता को भोगना होगा, उसमें कोई हिस्सा 
बंटा सकेगा ।' सेठ की आँखें खुल गई । वे बोले - “गुरुदेव ! आपकी बात स 
है। मेरी पली तो बहुत कहती थी, किन्तु मुझे लक्ष्मी का इतना अधिक मोह था-व् 
उसकी बात नहीं सुनता था और परलोक का भी विचार नहीं करता था । आपकी व 
सुनकर अब मुझे समझ में आ गया है कि मैंने सारी जिंदगी पाप में व्यर्थ हो नष्ट 
डाली । गुरुदेव | अब मेरा क्या होगा ?'” इतना बोलते-बोलते सेठ की आँखों से : 
उमड़ पड़े । यह सुनकर संत ने आश्वासन देते हुए कहा - ''सेठ*! व्यथित मत होः 
“जब से जागे तन से सबेरा” इस कहावत के अनुसार अब भी आप पिछली भूल 
पश्चात्ताप करते हुए सच्चे दिल से धर्मारधना करिए । जिंदगी के अन्त में संयम की सा 
हो जाय तो भी उत्तम है। यदि संयम ग्रहण न किया जा सके तो संसार में रहकर यथाए 
धर्मासधना करिए ।”' सेठ बोले : "गुरुदेव ! में संयम तो अंगीकार नहीं कर सकता, 
संसार में रहकर यथाशक्ति धर्माराधना करूँगा ।'' सुखलाल सेठ के मरने में समाधान.प 
अपूर्व आनंद हुआ । संत ने उन्हें श्रावक के १२ ब्रतों का स्वरूप समझाया । सेठ ने 
से बारह व्रत अंगीकार किये । सेठ ने घर आकर निश्चय किया - “अब मुझे नया ' 
नहीं करना है तथा जो-जो संपत्ति है, उप्तका ५० प्रतिशत दान में उपयोग करना * 
सेठ ने धर्म को पा लिया । वे हित होते हुए घर आए और सेठानी से साग्री आपद 
बताई। यह सुनकर सेठानी का हृद्य'नाच उठा । पति के चरणों में पड़कर बोल 
“नाथ ! आज मेरी जिंदगी और मेरी वर्षों की भावना सफल हुईं ।”! इसके बाद प 
पली दोनों ने साथ-साथ धर्माराधना करते हुए जीवन सफल बनाया.। सेठानी धर्मसंस्व 
से ओतप्रोत थी, इसलिए पति को सुधार दिया । इस प्रकार तुम (बहनें) भी इस से: 
जैसे बनकर पति को धर्ममार्ग पर लगाना । 4 240, 3७ है 
( भ. मल्लिनाथ का अधिकार >) - 
महाबल अनगार ने माया के सेवन करके तप किया, इसके फलस्वरूप स्त्रीनाम 
बांधा । देखो ) कर्म किसी को छोड़ता है क्या ? फिर भी जीव का मोह छूटता, नहीं ।' 
महाबल अनगार ने क्या किया ? इस पर विचार करें - |. |. 
“इमैहि य ण॑ वीसाएहि य कारणेहिं आसेविय बहुलीकएटिं तित्थ: 
नाम-गोय॑ कम्मं निव्वतिसुं, तंजहा /? कप ७० 2 
उसके पश्चात्‌ महाबल अनगार ने शास्त्र-प्रसिद्ध बीस स्थान॒क, जो कि आसेवित 
बहलीकृत थे, अर्थात्‌ .- उनका सेवन.किया । उससे तीर्थकर नाम-गोन्रकर्म: का ' 
किया । प्रत्येक स्थानक एक बार सेवन करना । आसेवित और अनेकबार सेवन क 
बहुलीकृत कहलाता है । वे बीस स्थानक कौन-कौन से हैं ? ये कहा जाएगा -+ 
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न? भाई ने बाजार से बहन और भानजों के लिए दो-दो जोड़ी कपड़े और मिठाई के 
तीन-चार बोक्स खरीदे । उन्हें लेकर जिस झोंपड़ी में बहन रहती थी, वहाँ आया । 

बहन के दोनों बच्चे झोंपड़ी के आगे आंगन में खेल रहे थे । उन्होंने मामा को 
कभी देखा नहीं था । परतु उनके हाथ में मिठाई के बोक्स देखकर अंदर जाकर 
अपनी माँ से कहते हैं - “मां | मामाजी आए हैं। साथ में इतनी सारी मिठाई लाए 
हैं।" बहन दौड़कर बाहर आई, और देखा कि अपना भाई आया है | वह दौड़कर अपने 
भाई से गले लगकर मिली । भाई ने बहन और भानजों को कपड़े दिये, मिठाई दी । 
बालक तो एकदम खुश-खुश हो गए, बोले - “मामा ! आप हमारे लिए प्रतिदिन मिठाई 
लेकर आना ।" भाई अपने भानजों को बालपन की भाषा सुनकर खुश हुआ । दोनों 
भानजों को प्यार से अपनी मोद में बिठा लिया । फिर भाई ने कहा - “बहन ! तेरे इस 
पापी भाई को माफ कर ! 

सचमुख मैंने तुझे सात-सात वर्ष से बुलाया नहीं । आज तेरा पत्र पढ़कर मेरा हृदय 
फट-सा गया ।” यों कहते-कहते भाई बहुत रो पड़ा । बहन कहती है - “भैया ! इसमें 
तेश कोई भी दोष नहीं है। मेरे कर्मों का दोष है ।” प्रेम से भाई-बहन परस्पर मिले । 
भाई बहन को लेकर अपने घर आया । किन्तु ननद्‌ को देखते ही भाभी के दिमाग का 
पास चढ़ गया । बह अकारण ही कठोर वचन बोलने लगी । उस समय भाई ने अपनी 
पली से कहा - “बहुत हो गया । अब तो बंद कर अपनी जवान ! तेरे पाप के कारण 
मैंने अपनी बहन को सात-सात वर्ष से छोड़ दी थी । मेरी बहन के तीन-तीन पत्र आए, 
तूने थे पत्र मुझे बताए तक नहीं । जरा विचार कर । तुझे अपने भाई-बहन कितने प्यारे 
हैं? मुझे भी मेरी बहन प्यारी होती है न ?” भाई ने उसे बहुत कुछ खग्ी-खोटी 
सुनाई, फिर भी भाभी की बोलती चंद नहीं हुई । भाभी का एक-एक वचन बहन के 
हृदय को जला डालने जैसा निकल रहा था । 

बहन मन में सोचने लगी - ' भले ही यह भाई का घर है। भाई का मेरे और बालकों 
के प्रति प्रेम बहुत है । किन्तु भाभी को मैं जग भी नहीं सुहाती, फिर यहाँ रहकर क्या 
कहें ? कहावत है - 

“आव नहीं आदर नहीं, नहीं नयनों में नेह । , 
वा घर कबइ न जाइए, कंचन बरसे मेह ॥ ६4 

जहाँ आव-आदर नहीं हो, आँखों में स्नेहधारा न हो, वहाँ चाहे सोने की वष 
हो, फिर भी वहाँ कदापि के जाना चाहिए । इस घर में भाभी का मेरे प्रति आदर 
या प्रेम नहीं। भाई सारे दिन मेरे पास थोड़े ही रनेवाला है ? रोटी तो भाभी के हाथ 
में है। यह खाने नहीं देती; ऐसी स्थिति में में यहाँ रकर क्या करू ? इतने में तो भाभी 

जोश में आकर बोली - “वाघरण ! तू मेरे घर में कहाँ आ धमकी ? चली जा यहाँ 


ज्ज्ज्स्कः भा. 
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अपदरण हुए पुत्र की शोष $ प्रद्युम्बकुमार का अपहरण होने से रुक्मिणी सिसकती 
हुईं जोर-जोर से रुदन कर रही है। रोती हुई कहती है - '' हे पुत्र ) तू कहाँ ज़ाकर छिप गया है ? 
है मेरी प्यारी दासियों ! मेरे पुत्र को 22084 छिपा दिया है ? तुमने मेशे मजाक करके 
मेरे लाल को छिपा दिया हो तो झटपट उसे लाकर मुझे सौंप दो ! पुत्रवियोग से मेरा कलेजा 
फट रहा है। बहनों ! में तुम्होिरे आगे अपनी गोद पसार रही हूँ - मुझे मेरा पुत्र दे दो ।'' _ 

यह सुनकर दासियाँ कहती हैं - ““महारानीजी ! इस समय पुत्रवियोग के कारण 
आपके होश उड़ रहे हों, उस समय क्या हम आपकी मजाक करके पुत्र को छिपाकर 
रख सकती है ? हम ऐसी मजाक नहीं करतीं । परन्तु रात में आप उसे अपनी गोद में लेकर 
सो रही थी, यह बात निश्चित है । फिर आपके निद्राधीन होने के बाद कोई पापी देव उसे 
उठाकर ले गया लगता है। किन्तु यहाँ कोई आदमी नहीं आया ।" यह सुनकर रुक्मिणी, 
कहती है - “अरेरे ! मेरे जैसी अभागिनी सन्नी इस दुनिया में कौन होगी कि ऐसे रत्न से पुत्र 
को जन्म देकर उसको सुरक्षित रख न सकी । मेरे इस पुत्र को कौन ले गया होगा ? _ 

है पुत्र ! मैंने तो तेरे लिए मन में कितने मनोरथ किये थे ? ओरे पुत्र ! मैने आशा 
के मिनारे बांधे थे, उन मिनारों को किस पापी ने तोड़ डाले ? ेरे ! पूर्वजन्म का कौन 
दुश्मन तेरा अपहरण करके ले गया ? ओरे पापी देव ! तूने शत्रुता करके मेरे मन के 
मनोरथ को जड़मूल से उखाड़ डाला ! ओरे तूने मेरी आशा के मिनारें तोड़कर चूरचूर कर 
डाले ।” इस प्रकार दुश्मन को उलहना देती है । फिर थोड़ी देर बाद पुत्र का उपालम्भ 
देती हुईं कहती है - “ हे पुत्र ! तूने मेरी कूख से जन्म लिया, मुझे प्रसन्न-करके तुने यह 
क्या किया ? भगवन्‌ ! इसकी अपेक्षा तो में बांझ रही होती तो अच्छा था । फिर यही होता 
कि मुझे पुत्र नहीं हुआ । हे पुत्र ! तुझे जन्म दिया.तो इस प्रकार विलाप करने का वक्‍त 
आया न ?” इस प्रकार पुत्र को उपालम्भ- देती हुई बह स्वयं को उपालम्भ देने लगी । 

'बन्धुओं ! माता का वात्सल्य-प्रेम कैसा है ? संतान के प्रति माता की कितनी अधिक 
ममता होती है ? पुत्र के मोह में रुक्मिणी कैसे-कैसे करुण उद्गार निकाल 'रही है ? 
अब वह अपने आप से कहती है - “पापिनी ! तू स्वयं किसलिए जिंदी-रही है ? तेरे पर 
बिजली क्यों नहीं गिर गई ? अरेरे ! कालनाग ! तुमने मुझे क्‍यों नहीं काट लिया ? 
झूले में झूलते हुए झूला टूट पड़ता और मैं मर जाती, ऐसा क्यों नहीं हुआ ? मैं कृष्ण 
को सभी रानियों में छोटी हूँ, किन्तु मुझे पटरानी बनाकर उन्होंने मुझे बड़ी बना दी.। इस 
कारण से मेरी बहनों के दुःख की पार नहीं है । अगर मैं यहाँ न आई होती तो मेरे बहनों 
को भी दुःख न होता! . पी 5 

हे पुत्र ! तेरे बिना यह स्वर्ण-महल भी स्मशान जैसा भयावना लगता है । तेरे वियोग 
में में अपने दिन कैसे बिताऊँगी । हे पुत्र ! मुद्दे की बात तो कहनी भूल ही गई - 


ब 
० न 


बहन की उदार भावना ४ भाभी को पता लगा कि मेरी ननद पैसेवाली हो गई 
है। इसलिए-पति से कहा - “आप अपनी बहन के यहाँ जाइए । ऐसा होने पर कम से 
कमर हम सुख से ग्रेटी तो खा सकेंगे ।'' पति बोला - “तूने बहन के घर जाने जैसा व्यवहार 
रखा ही कहाँ है ? कल तो तूने मेरी बहन को वाघरण और खशब कदमों की कहकर 
उसे भूखी-प्यासी निकाल दी । वह दुःखी थी, और तू सुखी थी, किन्तु तूने उसको 
किसी भाव भी नहीं पूछा, न ही रखा । अब में किस मुँह से बहन के घर जाऊँ ? में भले 
ही भूखे मर जाऊँगा, पर बहन के घर तो किसी हालत में नहीं जाऊँगा ।" 
इस ओर बहन को पता लगा कि मेरा भाई गरीब हो गया है, और सारे परिवार को 
भूखों मरने की नौबत आ गई है | बहन तुरंत तैयार हो गई भाई के पास जाने के 
लिए । जिस दिन वह भाई के यहाँ पहुँची, ठीक उसी दिन 'रक्षाबन्धन' का पर्व था । 
धनाव्य बहन गरीब भाई को राखी वान्धने के लिए चल पड़ी । भाई-भाभी और भत्तीजों 
के लिए अच्छे-अच्छे कपड़े और कुछ आभूषण लिए । खाने के लिए मिठाई के डिब्बे 
भर लिए । सभी चीजें गाड़ी में रखकर गाड़ी में बैठकर बहन भाई की झोंपड़ी पर 
आ पहुँची । बहन को गाड़ी में से उतरती देखकर लड़के झोंपड़ी में से दौड़कर आए और 
अपने माता-पिता से कहने लगे - “मम्मी-पापा ! भुवाजी आई हैं, भुवाजी आई हैं ! वह 
बहुत-सी सामग्री लेकर आई हैं ।”” एक दिन वह था, जब भाई बहन के पास गया था, 
तब वहन के बच्चे मामाजी आए, मामाजी आए, यों बोले थे । आज बहन को आए 
देख भाई दौड़कर बाहर आया, और मधुर शब्दों में बोला - “मेरी प्यारी बहन ! तू आई, 
आओ ।" पर्तु भाभी तो घर के कोने में बेठकर रोने लगी, क्योंकि उसे अभिमानपूर्वक 
बोले हुए अपने कड़वे वचन याद आ गए । 
ननद को देखकर भाभी के मन में हुआ पश्चात्ञाप ; ननद बोली - 
“भाभी ! रोना नहीं, मेरे सामने देखो ! अब आपके दुःख के दिन गए । अब मैं आपको 
इस झोपड़ी में नहीं रहने दूंगी । में आप सबको अपने घर ले चलूंगी और मेरे भाई को 
में अपनी मिल का मैनेजर बना दूंगी । आप चिन्ता न करें ।” ननद के अमृततुल्य 
मधुर वचन सुनकर भाभी का मन शान्त हुआ । ननद को अपने द्वाय कहे गए करुवचमों 
याद करके ननद के चरणों में पड़कर माफी मांगी । फिर कहा - “बहन ! आप तो 
रल-तुल्य हैं। मेरे. हजार अपराधों को भूलकर आपने हमारे सामने देखा, उपकार पर 
उपकार किया । आपके जैसी ननद मिलनी बहुत मुश्किल है ।” ननद ने कहा - 
भाभी | आपका कोई दोष में नहीं मानती, दोष तो सिर्फ मेरे कर्मो का था । मेरे कर्मो 
आपको ऐसी बुरिद्ध सुझाई । परन्तु अब एक बात अवश्य लक्ष्य में लेना - लक्ष्मी का 
तो पुण्य का खेल है। सुख प्राप्त होने उसमें हपित या आसक्त न होना, साथ 
ही दुःख आ पड़ने पर दीन मत्त बनना । जब सुखी हों, तब दुःखग्रस्त को मद्‌द करना, 
किन्तु सुख के घमंड में आकर किसी को दुत्कारना या थिक्कारना नहीं । है 


यरिमित (कट) हो जाता है | इसके विपरीत जो आत्मा दोधों से भरी दुनिया-में खो 
जाता है, वह चतुर्गति के. संसार में परिभ्रमण करता रहता है।. -. 7 

बन्धुओं ! अनन्तकाल से आत्मा दोषों से भरी हुई जिया में खो जाता है, ऐसा दोषों का 
दोस्त बना हुआ आत्मा दु:ख भोगने के लिए दुर्गत्ति में जाता है; क्योंकि वह अपने मन- 
वचन-काया को दोषों के साथ जोड़कर दोषों का दोस्त छुणी) बन जाता है | इसके 
विपरीत, यदि आत्मा मन-वचन-काया से अरिहन्त भगवान्‌ के गुणगान करे तो. अनन्त 
आत्म-गुणों की निधि बनकर सदा-सदा के लिए अनन्त-सुख का स्वामी बन जाता है। अतः 
अरिहन्तपद प्राप्त करना हो तो बार-बार अरिहन्त के गुण का स्मरण करना आवश्यक है। - 

महाबल अनगार अरिहन्त कफ गुणों का स्मरण करता है । वह अन्तःकरण से 
प्रार्थना करता है - "प्रभो | आप म॑ अनन्त गुण निहित हैं । आप में रहे हुए अनन्त गुणों 
को मेरे अन्तर में आए, प्रकट हो । मैंने सिद्धान्त और शास्त्र द्वारा जबसे आप में रहे हुए 
अनन्त गुणों का वर्णन पढ़ा है, सुना है, जाना है; तब से मुझे उन गुणों को प्राप्त करने 
'की अन्तर से लगन लगी है। जैसे मालिक की सेवा करनेवाला सेवक निहाल हो जाता 
है, वैसे ही प्रभो ! आप हमारे मालिक हैं, में आपका सेवक हूँ । आप अनन्त गुणों के 
स्वामी हैं, तो क्‍या मुझे भी एक दिन आपके जैसा अनन्त गुणों का स्वामी' नहीं 
बनायेंगे ? मुझे श्रद्धा है, विश्वास है कि आप मुझे अपने जैसा बनायेंगे । हे करुणा 
सिन्धु ! आप मेरा हाथ पकड़कर इन दोषों से भरी सृष्टि से बाहर निकालकर अपने पास 
ले जाएँ ! अब मुझे एक क्षण भी आपसे दूर रहना अच्छा नहीं लगता । में सदैव आपके 
पास रहकर आपका ध्यान करूँगा, आपके गुणों की स्तुति करूँगा और आपकी आज्ञा 
का पालन करूँगा । आपके पवित्र नाम का.निरन्‍्तर जाप करूँगा । अंब मैं कदापि दोषों 
के साथ दोस्ती नहीं करूँगा । में अब सतत दोपों के प्रति जुगुप्सा-भाव रखूँगा और आप 
में रहे हुए अदभुत त गुणों को प्राप्त करने हेतु अत्यन्त पुरुषार्थ करूँगा । साथ ही मैं आपके 
(जिन) शासन के प्रति पूर्ण वफादार रहूँगा । चाहे जितने भी लोभ-लालच या भय के 
प्रसंगों में भी में आपके शासन (संघ-ततीर्थ) को कभी नहीं छोडूँगा ।'' इस प्रकार महाबल 
अनगार अरिहन्त प्रभु के गुणगान करते हुए ऐसी पावन भावंन्रा.करता है । आप भी 
प्रातःकाल प्रतिदिन प्रार्थना करते हो न ? उस प्रार्थना.को करते हुए प्रभु में ताझीन बन 
जाओ और अरिहन्त-सिद्ध भगवान्‌ के गुणों का स्मरण करके ऐसी, भावना से वासित 
हो जाओ तो कदाचित्‌ तुम्हारा नम्बर भी इस पद में लग सकता है । के 

बन्धुओं ! इस प्रकार हम अरिहन्त प्रभु के केवल गुणगान क़रके रह 22 उनकी आज्ञा 
का पालन न करें तो उनके गुणों की ग्राप्ति नहीं होगी ! अतः ऐसा विचार करो कि भगवान्‌ 
की क्‍या आज्ञा है ? भगवान्‌ कहते हैं कि “हें जीव ! इस संसार में तेश निवास शाश्वत 
नहीं है ।” “सूत्रकृतांग सूत्र”, (अ.-८, गा.-१२) में भगवान्‌ ने कहा है - 

“"ठाणी विविह-ठाणाणि, चइस्संति एं सव्वस्सो । | 
अणिंयए अं: वासे, प्ययएटिं सुहीहिय //” 
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सकता है । ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “हे आत्मन्‌ ! तुझे नरकगति के दुःख सहने के लिए 
नहीं जाना हो तो सिद्धान्त का आश्रय लेकर चल । इस काल में सिद्धि के सोपान पर 
चढने के लिए यदि कोई सीढ़ी हो तो वह है - वीतराग-प्रभु की वाणी । इस वाणी के 
सहारा लेकर मुक्ति की मंजिल तक पहुँचने के लिए 280 38 रूदेव तुम्हें मुक्ति का मार्ग 
बताते हैं ।'' इस वाणी के प्ररूपक भगवान्‌ कैसे थे ? वे थे 'विज्ञाणं तारयाणं? स्वयं 
ने संसारसमुद्र को पार किया (तिरे) और भव्यजीवों को तिरने (पार करने) का मार्ग बता 
गए हैं। उन बीतराग-परमात्मा का अपने पर कितना महान्‌ उपकार है ? उनकी वाणी के 
प्रति हमें कैसा बहुमान होना चाहिए ? बोलो ! तुम किसका बहुमान करोगे ? बीतराग- 
प्रभु की वाणी का या लक्ष्मीदेवी का ? जीव लक्ष्मी का और लक्ष्मीवान का जितना 
बहुमान करता है उतना वीतरागवाणी का और वीतरागी-संतों का बहुमान नहीं करता । 
अगर जीव ने वीतरागवाणी का बहुमान किया होता तो आज तक संसार में भटका न 
होता । जैसे छोटा बच्चा इधर-उधर भटकने जाता है, तब उसकी माँ जोर से चिल्लाकर 
उसे बुलाती है, मगर वह खेल छोड़कर नहीं आता । खेलते-खेलते थक जाता है, तब बह 
अपने आप घर आ जाता हैं। वैसे ही धर्म-स्थानक में आने के लिए संत आप लोगों को 
समझते हैं कि हे जीवों ! अनन्तकाल से तुम संसार में भटके हो, मस्तक का एक बाल 
रखा जाय, इतनी भी जगह स्पर्श किये बिना खाली नहीं रखी । शास्त्र में कहा है - 
न सा नाई, न सा नोणी, न ठ॑ कुल, न त॑ ठाण॑ । 
न जाया, न मुया तत्थ, सच्चे जीवा अण॑तसो ॥/ 
पाँच जातियों में से एक भी जाति, चौरासी लाख जीवयोनियों में से एक भी योनि, 
तथा एक भी कुल या एक भी स्थान ऐसा नहीं है कि जहाँ अपना जीव (आत्मा) ने जन्म 
न लिया हो, अधवा जहाँ मरण न हुआ हो । इतना ही नहीं, संसार के सभी जीवों ने इन 
सब स्थानों में एकबार नहीं, अनन्तबार जन्म-मरण किया हो । बह इतना भटका है, फिर 
भी अभी तक उसे थकान नहीं लगी; उसे अभी तक (जन्म-मरणादि रूप संसार-निवारक) 
धर्म के प्रति रुचि नहीं जागी । उसे वीतरागवाणी श्रवण करने का मन नहीं होता । 
सचमुच, चीतरागवाणी ऐसी अमृतमयी है कि जो जीव (आत्मा) उसका आश्रय 
लेता है, वह अमर हो जाता है । ; 
, महाबल अनगार बीस स्थानक की आराधना करते हैं । उनमें से आज निम्नोक्त 
सात के विषय में कहना है - फ 
““अरिहंत-सिद्ध-पचयण-गुरु-थेर-बहुस्सुए तवस्सीसुं । 
वच्छलयाई_ तेसिं. अभिकखणं नाणोवओगे या ॥/9॥/7 
अरिहन्त भगवान्‌, सिद्ध भगवान्‌, प्रवचन, गुरु, स्थविर, बहुश्रुत और तपस्वियों के 
प्रति वात्सल्यभाव रखना, इनकी भक्ति करनी और इनके गुणों का कीर्तन करना । 
'. आज इन सातों के विषय में प्रकाश डालना है - 5 


याद रखना, एक दिन, इच्छा से या अनिच्छा से इन सबको छोड़ना पड़ेगा । इसकी अपेक्षा 
तो स्वेच्छा से इन्हें छोड़ दोगे तो महान्‌ लाभ होगा । शान्ति और थैर्यपूर्वक धर्म का सेवन 
करो । धर्माचरण करोगे तो इहलोक और परलोक में सच्चा सुख प्राप्त कर सकोगे। अपनी 
जिन्दगी बहुत ही अल्प है। अत्तः धर्मासधना में जुद जाना चाहिए । , 3 क 
आज का मनुष्य वर्षगांठ आती है, तब माल-मिप्ठान्न (बनाकर) उड़ाता है और आनन्द 
मानता है | इस पर ज्ञानीजन कहते हैं - “संसार के मोह में पागल बने हुए हे पामरे 
जीव ! तेरा आयुध्य क्षण-क्षण में कट या घट रहा है और तेरी मृत्यु नजदीक आती जा 
रही है। अतः सावधान हो जा और जीवन में धर्म का संचय कर ।” में तुमसे पूछती हूँ 
- तुम किसका संचय करते हो ? धन का. या धर्म ,का ? बोलो - तुम्हें तो धन अत्यन्त 
प्रिय है न ? इसीलिए तो रात-दिन धन का संचय करते हो न ? पागल आदमी रास्ते में 
चलते-चलते कागज, चीथड़े और कंकर आदि को इकट्ठे करता है । गर्दन में हंडिया का 
गला पहन कर चलता है और पं र मनुष्यों को देखकर वह हर्षित होता है, नाचता.है, 
गाता है, कूदता है और कहता है-- देखो, मैंने कितनी चीजें.इकट्ठी कर.लीं ?' 
बैसे ही मोह के नशे में मुग्ध बने हुए जीव धर्म को-भूलकर धनादि को .इकट्ठे करने के 
मोह में पड़े हैं । वे सत्य-असत्य को भी भूल जाते हैं, और मानवधर्म को भी भूल जाते 
हैं। वह भी एक प्रकार का पागलपन है। जहाँ प्रतिक्षण आयुष्य की डोरी कंट रही हो, 
मरणरूपी राक्षस सामने से वेग से आगे बढ़ा आ रहा हो, वहाँ पुदूगल की शय्या में आनन्द 
कहाँ आएगा ? ज्ञानी कहते हैं कि "संसार का प्रत्येक काम करते हुए तुम मृत्यु को दृष्टि- 
समक्ष रखोगे तो पाप करते हुए डर लगेगा ।” एक तत्त्वचिन्तक ने तत्त्व का बहुत चिन्तन 
करके चार बोलों का चयन करके जगत्‌ के समक्ष रखे हैं।..* 
उनमें से पहला बोल है -' तुम एक बात समझ लो कि 'दिर-समेर एक दिन, 
मुझे यह सब छोड़कर जाना है ।! जब कभी भी यहाँ से: जाऊँगा, तब इस धन 
के ढेर में से मेरे साथ एक लाल पाई भी आनेवाली नहीं है । एक भंक्‍त ने एक 
भजन में गाया है - 35% कै 
घन साथे नदि आवे, तन पाछल रही. जावे । .. .  * 
पाय ने पुण्य जै आवशे साथमां,...धन साथे नदि आवे... 
धन काजे हुं ज्या त्यां दोड़ं, धर्मक्रिया करवानुं छोड; : ४ 7४ 
डईं एमांथी पामुं थोड़ु, बाकी स्वजनो .पचादे,...धन साथे' नहि ,आवे... 
यह धन और तन साथ में नहीं आएँगे ॥-साथ में तो'जीव के द्वारा किये गए पुण्य 
और पाप तथा शुभाशुभ कर्म आनेवाले हैं । फिर-भी जीव- धन के लिए धर्म को भूल 
जाता है, धन का गुलाम बन जाता है। फिर प्राप्त किये हुए धन में से तुम कितना भोग 
सकोगे ? अन्तःमें तो पीछे रहे हुए लोग ही खाते हैं, दावत उड़ाते हैं और पाप तो करेवाले 
को भोगना पड़ेगा; उसका फल भोगने में कोई दूसरा हिस्सा नहीं बटाएगा । अतः ज्ञानी 
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हैं। आपका उपकार जरा भी नहीं भूलूंगा । इस प्रकार हृदय के शुद्धभावपूर्वक गुरु के 
तथा स्थविर साधु-भगवंतों के गुणगान करने से जीव तीर्थकर-नामकर्म का उपार्जन 
कर लेता है । जो तपस्वीगण इन्द्रियों का दमन करके तप कर रहे हैं, उनके भी गुणगान 
करना । तप बारह प्रकार का है | छह प्रकार का बाह्य तप है और छह प्रकार का आभ्यन्तर 
तप है। आभ्यन्तर तप के साथ बाह्य तप की भी जरूरत होती है । जैसे एक हीया कागज 
की ३ में रखा हुआ है, किन्तु उसे अंगूठी में जड़ दिया जाए तो उसकी शोभा बढ़ती 
है। बसे ही आभ्यन्तर तप हीरा जेसा है । परन्तु उसे बाह्य तपरूपी खोखे में जड़ दिया 
जाए तो उसकी शोभा और अधिक बढ़ जाती है । किसी भी प्रकार की प्रशंसा की आशा 
से रहित, माया-कपट-रहित, कर्म-निर्जरा के हेतु से जो तपस्वीगण तप करते हैं, उनका 
वह तप शुद्ध है । ऐसे तपस्वी संत्तों की सेवा-भक्ति और गुणगान करने से जीव त्तीर्थकर 
नामकर्म का उपार्जन करता है । 

आज इन सात स्थानकों के विषय में चर्चा की गई है । महाबल अनगार ऐसे तीर्थंकर 
नामकर्म उपार्जन करने के २० बोल की आराधना कर रहे हैं । बाह्य तप के साथ-साथ 
वह, आभ्यन्तर तप भी करते थे । अपने यहाँ भी मासखमण की तपश्चर्या के मंडप बंध 
गए हैं । तपस्वियों के मुख पर तप का तेज चमक रहा है । 

आज रक्षाबन्धन का दिन है ! आज बहुत-से भाई अपनी कलाई पर राखी बंधवाकर 
आये हैं । यह तो एक लौकिक पर्व है | वैरभाव को दूर करके प्रेम-वात्सल्य भाव से यह 
पर्व मनाया जाता है । जैनधर्म के नियमानुसार रक्षाबन्धन किसे कहा जाता है ? 
उसपर हम विचार करें - 

रक्षाबन्धन शब्द के ५ अक्षर हैं, 'र, क्षा, नं, ध, न । ये ५ अक्षर आपको क्‍या 
सूचना, प्रेरणा या सन्देश देते हैं ? क्रमशः हम इस पर चिन्तन' प्रस्तुत कर रहे हैं - 

“₹” र का अर्थ है - रमणता । अर्थात्‌ - हे चेतन ! तू रमणता कर ! यह रमणत्ता 
किसकी करनी है ? जड़-रत्नों की नहीं, जड़-पुदूगलों की रमणता नहीं, किन्तु आत्मा में 
र्मणता यानी आत्मर्मणता । आत्मभाव में रमणता करने से जीव स्लत्रय (सम्यगज्ञानादि 
तीन भावस्लों) की प्राप्ति कर सकता है । छह खण्ड के अधिपति भरत चक्रवर्ती शीशमहल 
में आत्म-रमणता करके आत्मा (शुद्ध आत्मा) के अधिपति बन गए । उस्तका क्या कारण 
था ? बह संसार में रहते थे, परन्तु संसार में रमण नहीं करते थे, निर्लेप विरासक्त हो गए 
थे । मतलब यह है कि वह आत्मभाव में रहे हुए थे । आप सब संसार में रहते हैं या उसमें 
र्मण करते हैं। कदाचित्‌ संसार में रहना पड़े तो रहो, मगर उसमें रमण मत करो ! संसार 
में रहो त्तो विरागभाव से रहो । विराग से विरति का बीजारोेपण होगा और संसारभाव नष्ठ 
हो जाएगा, यानी संसारभाव विराम पाएगा । संसारभाव का विद्यम होने से परपदार्थ 
की विस्पृति और स्व-(आत्म-) गृह की स्मृति होगी । अतएव ज्ञानी कहते हैं - तू 'स्व' 
(आत्मा) को भूलना मत । 'स्व' को भूल जाएगा और “पर में झूल जाएगा तो संसार 
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- त्तीसरा बोल है - मेरे धारा एकान्त में कृत पाप-को भगवान्‌ देखते हैं, उसका 
फल मुझे भोगना पड़ेगा । अपने जीवन का ख्याल रखो और सोचो कि में चाहे जितना 
पाप एकान्त कोने में बैठकर या पाताल में बैठकर भी करूंगा तो चाहे कोई दूसग्र 
देखे या न देखे, मगर सर्वज्ञ भगवान्‌ तो उनके केवलज्ञान में सबकुछ जानते और 
देखते हैं । जघन्य दो करोड़ और उत्कृष्ट नौ करोड़ केवली, तथा जघन्य २० तीर्थकर, उत्कृष्ट 
१७० तीर्थंकर भगवन्त और अनन्त सिद्ध भगवन्त मेरे द्वारा किये जाते, हुए पापों को 
देख रहे हैं और उन कृत पापकर्मों का फल मुझे ही भोगना पड़ेगा | इस बात.का ख्याल 
रखकर पाप करने से दूर रहो, पीछे हटो । चा ७ क्र डे 

चौथा बोल है - तेरे पर कोई उपकार करे तो तू उसका बदला-उपकार से 
देना । इस चौथे बोल पर मुझे एक दृष्ठान्त याद आ रहा है । 'रक्षाबन्धन' तो कल है | 
किन्तु तुम इस दृष्टान्त को सुनकर सच्चे भाई बनकर बहन को संभालना । पुराने वैरभाव 
को भूल जाना । ६ ै ४५ 2५२ 2 

एक गाँव में अशुभ कर्म के उदय से एक अत्यन्त गरीब बहन रहती थी । वंह वहाँ 
झूंपड़पट्टी जेसे एक घर में रहती थी । एक दिन अत्यन्त जोर की बरसात होने से उसके 
घर के आसपास पानी भर गया था | उसके घर के बगल में एक धनिक का बंगला था। 
रमझम करता हुआ रक्षाबन्धन पर्व का दिन आया-। उस धनिक ने अपनी बहन को भोजन 
के लिए आमंत्रित की । इसलिए वह बहन अपने छोटे-छोटे बालकों को. लेकर (उक्त 
धनिक्) भाई के घर आई । भाई के घर सैकड़ों मिठाई के बोक्स आए हैं, बहन के परिवार 
के सिवाय भी दूसरे अनेक समे-स्नेहीजन वहाँ भोजन के .लिए आमेवाले थे । लगभग, 
१०० मनुष्य भोजन करेवाले थे । सेठानी ने एक बड़े थाल में मिठाई निकालकर उसके 
खाली हुए । बोक्सों पैकेट बाहर फेंक दिये । झोपड़ी में रहनेवाली गरीब बहन के बच्चों 
ने उन खाली पैकेटों को देखकर तथा धनिक के घर लोगों की भीड़ देखी तो बोले - 
“माँ | अपने बगलवाले काका के यहाँ हमारे जैसे बालक भोजन करने आए हैं। वे यों 
'कहते हैं - 'आज रक्षाबन्धन का दिन है । इसलिए हम अपने मामा के यहाँ भोजन करने 
आए हैं ।' तो मम्मी ! क्या हमें भी अपने भामा के यहाँ भोजन करने नहीं जाना है ? 
क्‍या हमारे मामाजी नहीं हैं ?” उनकी माँ कहती है - “बेटे ! मामा हैं ।” इस पर बच्चे 
बोले - “मम्मी ! चलो न, हम भी अपने मामा के यहाँ भोजन करने जाएँ । माँ ! तू 
हमें मामा के यहाँ क्यों कभो ले जाती नहीं है 2”. * रा 

“बच्चों के मीठे नोल सुनकर माँ का हृदय भर आयां $ निर्दोष बालकों की बात 
सुनकर माता की आँखों से अश्रु छलक पड़े | बात ऐसी थी कि इस बहन का भाई बहुत. 
ही धनाढ्य था । परु घर में ऐसी कुभार्या स्री आ गईं कि, जिसने अपने पति को ऐसा. 
छह़का दिया कि तुम्हारी बहन के चरण अशुभ हैं। देखो; शादी करके आई कि सम्पत्ति 
चली गई । अगर अपने घर में इसके चरण पड़ेंगे तो हम भी गरीब हो जाएँगे । यद्यपि 
भाई को बहन के प्रति बहुत प्रेम था, मगर श्रीमतीजी की बहकाबट में आ गयां और 


- अर - 


में अहंकाररूपी सिग्नल चालू (डाउन) हो तो अपनी आत्मारूपी गाड़ी मोक्षरूपी स्टेशन 
में प्रवेश नहीं कर सकेगी । जीवन में नम्नता और विनय होगा तो हम क्षमा, सरलता, ज्ञान 
आदि गुणों की प्राप्ति कर सकेंगे तथा नर से नारायण व अपूर्ण से पूर्ण बनकर शाश्वत 
सुख के स्वामी बन सकेंगे । 

यह तो हमने भाव-रक्षाबन्धन की बात कही । रक्षाबन्धन के ५ अक्षरों में गूढ़ भावार्थ 
निहित है । इसे हम बराबर समझें । इस पर अधिकाधिक चिन्तन-मनन करें तो इसमें से 
नये-नये अर्थों को स्फुरणा होगी । यों रक्षावन्धन का यथार्थ भाव और महत्त्व समझा जा 
सके तो आत्मा की भलीभाँति रक्षा की जा सकती है । 


( रा'नवघण की कथा ) 


श्रोताओं की अत्यन्त मांग होने से अब आपको रक्षाबन्धन पर रा 'नवधण की एक 
ऐतिहासिक कहानी सुनाती हूँ । 
सनवधघण जूनागढ का 8 लक । यहाँ बैठे हुए भाइयों और बहनों में बहुत-से 
सौरष्ट्र के हैं। रा'नवधघण भी सौराष्ट्र का कैसा वीर था ? उसका जन्म किस प्रकार 
हुआ ? उसका नाम नवधण कैसे पड़ा ? वह किसके यहाँ, कैसे-कैसे पला-पुसा और 
बड़ा हुआ ? यह सब बातें जानने योग्य हैं । जूनागढ की गद्दी पर रा 'ध्यास नामक राजा 
राज्य करता था । उसका दूसरा नाम था - महीपाल । कितना सुन्दर नाम है यह ? 
मही+पाल मिलकर महीपाल शब्द बना है। मही का अर्थ है - पृथ्वी और पाल का अर्थ 
- पालन-रक्षण करनेवाला । संक्षेप में अर्थ हुआ - पृथ्वीपालक । इस महीपाल राजा 
के तन रानियाँ थीं, उनमें एक सोनलदेवी और दूसरी सोलंकी रानी, ये दो मुख्य रानियाँ 
थीं। यों तो महीपाल राजा सभी रानियों के प्रति एकसरीखी प्रीति रखता था । किन्तु 
सोनलरानी बहुत पवित्र थी । वह राजा की सेवा में अहरनिश तत्पर रहती थी । उसकी बुदिद्ध 
बहुत तीत्र थी । इस प्रकार सेवा और बुद्धि की दृष्टि से सोनलदेवी श्रेष्ठ थी । इस कारण 
पहीपाल राजा की उसके प्रति अधिक प्रीति थी । उसपर राजा के चार हाथ थे । प्रकृति 
का यह एक नियम है कि जिसमें विनय, नम्नता, विवेक और सेवा का गुण होता है, उसके 
प्रति सामनेवाले व्यक्ति का कुदरती तौर पर आकर्षण होता है । कमल में सुवास होती 
भौंस बिना बुलाएं उसके पास दौड़कर चला जाता है, कमल भ्रमर को बुलाने नहीं 
जाता। दैसे ही गुणवान मनुष्य को, कोई उसके पास आए, यों कहने की आवश्यकता 
नहीं होतो । किन्तु उसके गुणों से सामनेवाला व्यक्ति स्वतः आकर्षित होता है। सोनलदेवी 
के गुणों के प्रति राजा का अनुराग था । जैसा उसका रूप और उसकी आकृति थी, वैसे 
ही उसमें गुण थे । वह जब बोलती थी, तब मानो फूल खिल रहे हों, ऐसा उसका मुख 
था। यद्यपि सोनलदेवी महीपाल राजा की अत्यन्त प्रियपात्र रानी थी, फिर भी वह अपनी 
स्रभी बहनों (दूसरी रानियों) के प्रति प्रेम रखती थी । उसके दिल में किसी के प्रति द्वेप 
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आई घर पर हाजिर नहीं था । पत्र भाभी-साहिबा के हाथ में आया । वह ननद के अक्षर 
पहचान गई । इसलिए लिफाफे को खोलकर पढ़ा और फाड़कर गटर में फेंक दिया । 
उसके (ननद के) भाई के हाथ में पत्र जाय तो आपत्ति आए न ? , जि 

भाई को बिलकुल पता नहीं कि बहन का पत्र आया है । बहन को श्रद्धा थी कि 
भले ही मेरे भाई ने सात-सात्त वर्ष से मुझे नहीं बुलाया, किन्तु मेरा पत्र पढ़कर उसका 
हृदय अवश्य पसीज जाएगा और मुझे अवश्य चुलाएगा । बहन भाई के प्रत्युत्तर का इंतजार 
कर रही है | तीन-चार दिन करते-करते आठ दिन बीत गए, फिर भी भाई. का पत्र 
नहीं आया । तब सासू ने कहा - “भाई...भाई करती है । परन्तु देख, आया तेरे,भाई का 
पत्र ? वह तो तुझे बिलकुल भूल गया है । अतः भूल जा अपने भाई को !” सासू के 
इन त्ानों से बहू का कलेजा चिरा जा रहा है, पर क्या करे ? बन्धुओं ) बहन को. भाई 
न बुलाए, तो उसे अपनी ससुराल में कितना सहन करना पड़ता है-? इस पर विचार 
'करना । और जो भाई अपनी बहन को भूल गया हो, वह कल 'रक्षाबन्धन' (पर्व) के दिन 
बहन को जरूर याद करे । रक्षाबन्धन के दिन 2 44०३ विहीन बंहन रोती है । दीपावली के 
दिन लोग अच्छे-अच्छे कपड़े और गहने पहनकर सैर-सपाटा करने निकलते हैं, मेवा- 
मि्ठान्न उड़ाते हैं ।॥ तब गरीब के घर में गुड़ की छोटी-सी :डली भी नहीं होती | इसलिए 
गरीब रोता है । जबकि पर्युपण पर्व में गरीब, अमीर, मध्यमवर्गीय आदि सब के घर में 
आनन्द-आनन्द होता है । ह का वी 

इस बहन ने भाई को त्तीन पत्र लिखे, परन्तु वे सब भाभी के हाथ में पड़ गए, अतः 
उसने फाड़कर फेंक दिये । परन्तु उसके भाई को पत्र की गन्ध तक न आने दी । रक्षाबन्धन 
का दिन भी चला गया । बहन की आँख में आंसू सूख नहीं रहे थे । एक दिन उसके 
गाँव का कोई आदमी आया । उसके साथ बहन ने पत्र लिखकर भेजा । उससे यह 
भी कहा कि पत्र मेरे भाई के हाथ में रूबरू देना । इस पत्र में बहन ने लिखा - 
“भैया ! मैने तुम्हें तीन-तीन पत्र लिखे, परन्तु तेरा कोई जवाब नहीं मिला । भाई ! मुझे 
तेरी कोई चीज नहीं लेनी -है । परन्तु मेरी सासू मुझे ताना मारती हैं, वह मुझसे सहन 
नहीं होते । अतः मेरी सासू के तानों का उसे अकाट्य जवाब मिल जाए, तू मुझे एकबार 
तेरे घर अवश्य बुलाना ।” ० 5५३३ 24 ह 

उक्त भाई बहन के भाई की दुकान पर जाकर-पत्र उसके हाथ में दिया । यत्र पर 
बहन के आंसू को बुंदे पड़ी थीं । पत्र पढ़ते ही भाई का हृदय भर आया । उसका दिल 
'पसीज गया । वह समझ गया कि बहन के आये हुए तीन-त्तीन पत्र उसकी भाभी के हाथ 
में पड़ गये होंगे । उसने मुझे उन पत्रों का पता तक न लगने दिया । चाहे जो हो, बहन- 
भाई का एक रक्‍्तसम्बन्ध है न ? भाई अत्यन्त रो उठा । मुझ पापी ने सात-सात वर्ष तक 
बहन को कोई खोज-खबर नहीं ली, तभी तो उसे सासू का ताना सुनना पड़ा न ? बस, 
अब तो चाहे जैसे भी मैं अपनी बहन को बुला लाऊँ । अब मुझे यहाँ से घर नहीं जाना 
है | यहाँ से सीधा बहन के घर रवाना हो जाऊँ । घर जाऊँगा तो व्यर्थ की पंचायत होगी 
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आई है और जूनागढ के चारों ओर घेर डाला है। महीपाल राजा तुरंत सावधान हुए और 
जल्दी से जल्दी शस्त्रों से सुसज्जित सेना लेकर रणभूमि में लड़ने के लिए आए । घमासान 
लड़ाई हुईं । अनंगपाल की सेना विशाल थी । कुछ दिन तो महीपाल राजा साहसपूर्वक 
लड़े। किन्तु प्रायः अपनी सारी सेना युद्ध में मारी गई । महीपाल राजा भी जिंदगी का 
मोह छोड़कर लड़े और युद्ध में वीरगति को प्राप्त हुए। फलतः अनंगपाल ने जूनागढ पर 
कब्जा किया । अपने पति की मृत्यु के बाद मुझे जीकर क्या करना है ? सती नारियाँ 
शौल की रक्षा के लिए प्राण दे देती हैं । यदि वह जीने का मोह करेगी, तो मुस्लिम राजा 
उम्तका शील लूठेंगे । इसलिए पति की चिता पर ही स्वयं जल मरने के लिए तैयार हुई। 
सोचा पति परलोक सिधोरे हैं, तो में भी उनके पीछे सती होकर चली जाऊँ । अतः 
सोनलग़नी ने सोचा - 'यदि यह न'वघण जिंदा रहेगा तो किसी दिन अपने पिता का 
ज्य पुनः प्राप्त कर लेगा ।! यों विचार कर अपनी एक विश्वस्त और वफादार दासी को 
लाकर उसके हाथ में अपने पुत्र (न॒वघण) को सॉंपकर उसे सारी हिंदायत दी और स्वयं 
। पति की चिता पर चढ़कर अग्निस्नान करके मृत्यु का आलिंगन किया । 

बह दासी अत्यन्त वफादार थी । यद्यपि नवधण को लेकर जूनागढ से बाहर कहीं 
ग़ना, अपने प्राणों को खतरे में डालने जैसा काम था ॥ फिर भी उसने साहस करके अपने 
भावी राजा के प्राणों की रक्षा करने के लिए उसे (नवघण को) एक टोकरे में डाला, ऊपर 
पे पत्तों बगैरह से उसे ठंक दिया और लुकछिपकर एक भोंयरे में से होकर जूनागढ के 
दखाजे से बाहर निकल गई । अनंगपाल का सख्त आदेश था कि महीपाल राजा का 
एक भी वंशज जिंदा नहीं रहना चाहिए । दासी छह महीने के कुंवर को टोकरे में डालकर 
इधर-उधर लपकती छिपती चली जा रही थी । इस ओर सूबेदार के आदमी महीपालराजा 

के कुंवर को ढूंढने लगे । परन्तु उसका पता, नहीं लगा । आगे चलकर दासी सोचने 
लगी कि अब में कुंवर को लेकर कहाँ जाऊँ, क्या करूँ और किसको सौंपूं ? ताकि 
यह सहीसलामत रहे । यों चिन्ता करती-करती वह प्राणों को खतेे में डाले, आगे जा 
री थी । चलते-चलते गिर के नाके पर अलिदार बोड़ीदार नामक गांड में आ पहुँची । 
इस गाँव में देवायत नाम का एक आहीर रहता था। उसकी आसपास के गाँवों में काफी 
अच्छी प्रतिष्ठा थी । दासी ने सोचा - 'इस गाँव का मुख्य व्यक्ति देवायत आहीर है, 
चह अच्छा आदमी है, उसके यहाँ कुंवर को सौंप चूं। वह कुंवर की रक्षा करेगा, पालन- 
पोषण भी करेगा ।' यों विचार करव्ते वह दासी देवायत आहीर के यहाँ पहुँची । देवायत 
को एक कोने में ले जाकर उसने कहा - “वीर * यह (भविष्य में) जूनागढ की 
राजगही को सुशोभित करनेवाला नवघणकुमार है। (जिसे मैं अपने प्राणों को खते में 
डालकर मृत्यु के साथ जंग खेलकः तुम्हारे यहाँ ले आई हूँ । तुम इसका रल की तरह 
जतन (क्षण) करना ॥/- ४ है ब्लोग है 
अपने राजा का कुमारं सहीसलामत जीवित है और अपने यहाँ इसका अलीभांति 
पालन-पोषण करना है, यह जानकर आहीर को बहुत-आमन्द हु उसने दासी से 
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से !” ये शब्द सुनते ही बहन भूखी-प्यासी ही उठ खड़ी हुई और अपने बालकों को लेकर 
चल पड़ी । भाई भी रोता रह गया । । 

बहन विचार करने लगी - ' आज दुनिया में किसका सम्मान और यश है ? जहाँ देखो 
वहाँ पैसे की प्रतिष्ठा है, सम्मान है ! आज अगर मैं पैसेवाली होती तो भाभी यों कहती 
- ननदबाई आई, ननदबाई आई । और मुझे खम्मा-खम्मा कहती । मैं अपने अशुभ कर्म 
के उदय से गरीब हूँ । इस कारण भाभी ने मेरे सुख-दुःख की कोई बात भी नहीं 
'पूछी । पैसा ही जगत्‌ में मान-सम्मान कराता है | जगतू में पैसे की जय-जयकार है । 

पैसानी जगमां जय-जय...धनपतिनी जगमां जय-जम...- 

अरे, वाह रे वाह  पैसानी जगमां जय-जयब' जय-जय जय... * 

बहन के हृदय में बहुत दुःख हुआ । वह अपने बच्चों को लेकर घर आईं | छोटे-छोटे 
'फूल-से बच्चे भी समझ गए और कहने लगे - “माँ ! अब हमें मामा के घर नहीं जाना 
हैं।" यह बहन घर आईं, तब सासू ने ताना मारा -'“क्यों ! भाईं ने चार दिन भी नहीं 
रखा ?” बहन क्‍या बोलती ? वह मन मसोस कर रह गई । सासू के तोनों को शक्कर की 
मिठास की तरह यी जाती है। प्रभु से प्रार्थना करती है - 'प्रभो ! मुझे सहन करने की 
शक्ति देना ! चाहे जैसी परिस्थिति में भी मेरे मुँह से भाभी के जैसे कुबचन न 
निकलें ।' इस प्रकार बहन मन को मनाकर स्वस्थ होकर रहती है। ' ' ' ., 

देवानुप्रियों ! प्रत्येक मनुष्य का समय एक सरीखा नहीं जाता । इस दुनिया में 
आज का रोडपति कल करोड़पति बन जाता है, और आज का करोड़पति कल रोडपति 
हो जाता है। इसी प्रकार आज का शूरवीर और सत्ताधीशजन, कल, फटेहाल हो जाता, है, 
और आज फटेहाल दिखाई देनेवाला कल धनाधीश, सत्ताधीश या शूरवीर बन जाता है। 
यों समझकर कोई भी व्यक्ति लक्ष्मी था सत्ता का गर्व न करे । यह बहन बहुत 
यवित्र, पतिव्रता स्त्री थी । स्वयं दुःखी होने पर मन से भी किसी का बुरा चिन्तन नहीं 
'करती थी | एक दिवस ऐसा आया कि इस बहन के पुण्य का सितास जगमगाने लगा। 
इसके पत्ति को सेठ ने नौकर में से अपना पार्टनर (भागीदार) बना दिया । कमाई 
अच्छी हो गई । इसलिए झोंपड़ी को जगह बड़ा चंगला बंध गया । घर में मोटर आ 
गईं । सारा परिवार आनन्द से रहने: लगा । पैसा बढ़ा, सुख के साधन बढ़े, किन्तु बहन 
के मन में इसका जरा भी अभिमान नहीं होता । इस तरफ बहन के पुण्य का सितारा 
चमक उठा, जबकि दूसरी ओर भाई के यहाँ पुण्यरूपी सूर्य अस्त हो गया ! उसके.पापकर्म 
का उदय ऐसा, हुआ कि व्यवसाय में-घाटा लगने से घरबार आदि सब बिक गए और 
बंगले के बदले में झोंपड़े में;रहने का वक्‍त आ-गया । एक दिन जो दिवस बहन के 
थे, बैसे ही दिवस भाई-भाभी के आ-गए ॥ भाई-भाभी और बालक को अब खाने- 
पीने के लाले पड़ गए । पु 


अतः अनंगपाल ग़जा को कहीं इस बात का पता न लगे, इसकी देवायत को सदेव 
चिन्ता रहती थी । 

देवायत की कठोर कसौटी ४ देवायत नवघणकुमार का रक्षण और पालन-पोषण 
करा है । एक बार देवायत की उसके भाई के साथ किसी बात में जरा-सी तकशार हो 
गई । देवायत अपने से जहाँ तक हो सके किसी को भले करने में कभी पीछे नहीं हटता 
था, इतना परोपकारी था । जबकि उसका भाई अतिस्वार्थी था । देवायत शान्त, गम्भीर 
और विचारशील था, जबक्कि उसका भाई क्रोधी, छिछोरपनवाला और अविचारपूर्वक 
कार्य कनेवाला था । एक ही माता के उदर में लोटे हुए और एक ही मात्ता का दूध पीये 
हुए दोनों भाइयों में रात-दिन जितना अन्तर था । कहा भी है - 

एक बापना ने बेटडा, गुणमां होए फेर । 
उदरमां अमृतजीवन, मरण प्रगद्युं झेर ॥ 

एक ही पिता के दो पुत्र हों, किन्तु उन दोनों के गुणों में जमीन-आसमान जितना 
अन्तर होता है । अमृत मनुष्य को जीवन प्रदान करता है, जबकि विष जीवन का नाश 
कलेवाला होता है । इसी प्रकार एक ओर देवायत राजा (भावी राजा) का रक्षक बना है, 
जबकि दूसरी ओर उसका भाई राजा का भक्षक बनने के लिए तैयार हुआ है । 

बन्धुओं ! ईर्ष्या की आग और अविचापपूर्वक किया गया काम कैसे-कैसे अनर्थ का 
४३ कर्ता है ? देवायत के साथ तकरार होने से उसका भाई ईर्ष्याग्नि से जलने लगा 

देवायत का कैसे नाश हो और स्वयं कैसे सुखी हो ? ऐसा उपाय वह ढूंढने 
लगा । वहुत-से विचार के अन्त में उसे एक उपाय सूझा - देवायत ने महीपाल राजा के 
कुंवर को घर में रखा है, इस बात की खबर अनंगपाल राजा को दूं । अतः देवायत का 
नाश होगा और मेरा काम बनेगा ।' ऐसा विचार करके देवायत का भाई जूनागढ गया 
और किसी भी प्रकार से अनंगपाल से मिलकर कहा - “बादशाह ! आप अंधेरे में क्यों 
बैठे हैं ? में आपका हितैषी हूँ । आपका हित सोचकर आपको एक समाचार देने के 

लिए आया हूँ ।” बादशाह बोला - "भाई शीघ्र कहो, ऐसा क्या समाचार है ? ' तब उसने 
कह्न - “आपके शत्रु महीपाल राजा का पुत्र नवघणकुमार बड़ा हो रहा है ।” सूबेदार ने 
पूछा - कहाँ है बह मेरा शत्रु ?” वह बोला - अलिदार बोडीदार का देवायत आहिर, जो 
मेरा सगाभाई है, उसके यहाँ गुप्त रूप से वह पल रहा है ।” 

जूमागढ का सूबेदार तो बहुत ही ध्यान रखता था कि मेरे राज्य में महीपाल राजा 
का एक भी बच्चा न रहे । उसे पता लग जाए कि दुश्मन का पुत्र अपने राज्य की सीमा 

पल रहा है, फिर क्या बाकी रहता ? सूबेदार ने कहा - “मैं तो मानता था कि शत्रु 
का पुत्र मर गया है, वह तो जिंदा है ।” आते हुए रोग और बढ़ते हुए शत्रु इन दोनों का 
शीघ्र हो नाश कर देना चाहिए । अतः सूबेदार के क्रोध का पार न रहा । सैनिकों को लेकर 
झेटपद सूबेदार देवायत के घर पहुँचा । देवायत को इस बात की भवक लग गई थी कि 
हिऊऊअफआर शारदा शिखर भा-१ श्श्य्ब््य्द ३८१, 


ननद्‌ के बचन सुनकर भाभी के जीवन में परिवर्तन आ.गया | भाभी-ननद से गले 
लगकर मिली । बहन ने भाई को अपनी,मिल में रख लिया । वापस पहले जैसे दिनु आ 
गए ! बन्धुओं ! आप सबसमें से इस प्रकार जो अपनी बहन को भूल गए हों, उसे याद 
करना, और जिनके बहन न हो तो समाज में जो निर्धन, निराधार-व्र विधवा बहनें हों,' 
उनके आंसू पोंछना और अपना जीवन सफल बनाना । विशेष भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


'. व्याख्यान - उुश - .. 
है श्रावण सुदी १५, सोमवार हे ु ता. ९-८-७६ 
रक्षाबन्धन का, सन्देश 


सुज्ञ बन्धुओं, सुशील माताओं और बहनों ! श 3 दर 
जगत्‌ के ब्रिविध ताप के हर्ता, डूबते हुए को तारनेवाले, श्रीजिनेश्वर भगवन्त मोक्ष 
का मार्ग बताते हुए कहते है - “हे भव्यजीबों ! तुम अनन्तकाल से जड़ के संग चढ़कर 
तथा पर-भाव में पड़कर संसारचक्र में परिभ्रमण कर रहे हो । इस परिभ्रमण का अन्त 
लाना हो तो मन-वचन-काया के योग को धर्म (शुद्ध आत्मथर्म) में प्रवृत्त करो, क्योंकि 
मन-बचन-काया के तीन योग कर्मबन्ध करने के कारखाने हैं ।”' ये तीन॑ योग एक-एक 
से बढ़ चढ़कर हैं । कारण यह है कि अकेली काया से थोड़े कर्म बंधते हैं-। एकेन्द्रिय 
जीवों के तो एकमात्र काया ही है । (मन और वचन का योग नहीं है 0 एकेन्द्रिय जीव 
अधिक से अधिक कर्म बांधे तो एक सागरोपम की स्थिति को बांधते हैं । बेइन््रिय, 
तेड़न्द्रिय, चउरिन्द्रिय और असंज्ञी-पंचेन्द्रिय जीवों के काया और वचन ये दो योग हैं । 
यदि वे जीव अधिक से अधिक कर्म बांधे तो एक हजार सागर की स्थिति का बांधते 
हैं और जिनके मनोयोग है, ऐसे संज्ञी-पंचेन्द्रिय जीव (नारक, तिर्यच, मनुष्य और देव) 
अधिक से अधिक तीत्र रस से यदि कर्म बांधें, तो. ७० कोटकोटी सागरोपम की 
स्थिति का बांधते हैं । .. - «,* हि 20 
' जैनेतर दर्शनों में भो बताया गया है - [मन एव मनुष्याणां कारण: बन्ध- 
मोक्षयो:? - मन ही मनुष्यों के बन्ध और मोक्ष- का कारण हैं |! दुष्ट मन जीव को 
कर्मबन्ध कराता है, जबकि शुभ मन कर्मबन्धन से मुक्त कराने में सहायक होता है । किन्तु 
मोक्ष प्राप्त करने में तो कारणभूत ज्ञान-दर्शन-चार्रि और तप है । यों तो मन-वचन-' 
काया, ये तोनों योग संज्ञी मनुष्य और संज्ञी तिर्यंच के-भी होते हैं। विशेषतः यह मनुष्यभव 
जन्म-जरा-मरण की श्रृंखला तुड़वाकरे-मोक्ष व्छे उच्च स्टेज पर आत्मा को ले जाने के 
.... लिए मिला है। अगर,आत्मा सीधा.सत्पुरुषार्थ करेःतो मोक्ष का अनन्त सुख प्राप्त. कर 
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और तुच्छ सुखों के मोह में मूढ़ बना हुआ जीब उन्हें उत्तम मानकर उनमें आसक्‍त 
होजाताहै। ४ 
* देबानुप्रियों ! मोक्ष के सुख के आगे संसार के उत्तमोत्तम प्रकार के सुख भी तुच्छ 
हैं, क्योंकि संसार में मिलनेवाले सुख पौद्गलिक हैं और पौद्गलिक सुख नाशवान होते 
हैं, वे दिखने में अच्छे लगते हैं, किन्तु परिणाम में महादुःख देनेवाले होते हैं । जबकि 
मोक्ष का सुख आत्मिक सुख है । वह आठ कर्मों के सर्वथा क्षय से प्रकट होता है। मोक्ष 
सुख के एक बार प्रगठ होने के बाद उसका कभी नाश नहीं होता और उसमें वु:ख लेशमात्र 
भी नहीं होता । जिन आत्पाओं को यह सत्य बात समझ में आ जाती हैं, उन्हें संसार में 
मिले हुए अच्छे से अच्छे सुख भी दुःखरूप लगते हैं । उनकी आन्तरिक इच्छा मोक्षसुख 
प्राप्त करने की होती है, इस कारण थे जीव संसार के सुखों में लुब्ध नहीं होते । जो जीव 
संसार के सुखों में लुब्ध हो जाते हैं, वे मोक्षसुख को प्राप्त नहीं कर सकते । मोह में 
मूढ बने हुए जीव अपने (आत्म) स्वरूप का विचार भी नहीं कर सकते । 
*ज्ञाताधर्भकथा सूत्र' के आठवें अध्ययन में महाबल अनगार का वर्णन किया गया 
है। वह महाबल अनगार एक बड़े महाराजा थे । उनके ५०० रानियाँ थीं। भौतिक सुख 
भी अपार था । उन सबका मोह छोड़कर मोक्ष का सुख प्राप्त करने के लिए उन्होंने संयम 
अंगीकार किया । फूल हो, परन्तु उसमें सुगन्‍्ध न हो तो उस फूल की कोई कीमत नहीं 
होती । इसी प्रकार संयम ग्रहण करने के बाद संयमी जीवन में विनय, नप्रता, क्षमा, 
सरलता, तप आदि गुण न हों तो उस संयमी जीवन की भी कीमत नहीं होती । महाबल 
अनगार के जीवन में संयम के साथ ये सब गुण थे । वे चारित्र की महक संयमी जीवन 
में सुशोभित हो रहे थे । वे बीस स्थानक की आराधना कर रहे थे । अरिहन्त, सिद्ध, प्रवचन, 
गुरु, स्थविर, बहुश्रुत और तपस्वी, इन सात बोलों (स्थानकों) पर पिछले व्याख्यानों में 
प्रकाश डाला गया, जिसे आप भलीभांति समझ चुके हैं। अब इनसे आगे के वालों पर 
विचार करेंगे । बहुश्रुत (बहुसूत्री) संत को देखकर उनके गुणगान करें कि अहो 
भगवन्‌ ! आपने कितना विपुल ज्ञान प्राप्त किया है ? ज्ञानप्राप्ति के लिए आपने कितना 
पुरुषार्थ किया है ? आप कितने गा जात, णवान्‌, उदारदिल और महान्‌ हैं कि प्राप्त ज्ञान 
दूसरों को भी प्रेमपूर्वक प्रदान करते हैं ? 
किसी उग्र तपसवी को देखकर उनके गुणगान करें कि अहा ! ये कितने महान्‌ 
तपस्वी हैं ? में तो आहार छोड़ नहीं सकता, यह महान्‌ आत्मा कर्मक्षय करने के लिए उग्न 
तपश्चर्या करके कैसी सुन्दर साधना कर रहे हैं ? यों तपस्वी के गुणगान करना और उनको 
सेवा करनी ! ; 
अब जो आठवाँ स्थानक (बोल) कौन-सा है ? उस पर विचार करें आठवों स्थानक 
है - *अभिक्खणं नाण्रोवओगे य ।? उपर्युक्त महान्‌ पुरुषों के ज्ञान में निस्‍्तर 
उपयोग करते रहना । भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट (कथित) जो ज्ञान है, उस ज्ञान करने 


दो दिनों से अरिन्त और सिद्ध भगवान को बात चल रही है। अरिहन्त प्रभु का हम 
पर महान्‌ उपकार है। उन्होंने हमें सिद्ध- होने का मार्ग, बताया है ऐसे अरिहन्त प्रभु की 
वाणी के प्रति श्रद्धा रखनी और उनके प्रवचन का बहुमान करना-। इस विषय में. हम 
जो कुछ समझे हों, उसे दूसरे.जीवों को समझाकर सद्धर्म के पथ,पर मोड़ना, वीतराग- 
वाणी का बहुमान करना । इस प्रकार प्रवचन प्रभावना करनी'और प्रवचन की। प्रभावना 
करने में सहयोग देने से जीव तीर्थकर-नामकर्म का उपार्जन करता है। ०]. , 

चौथा बोल गुरु का है। सद्गुरुदेव भी हमारे अनन्त उपकारी हैं। वे संसार में 
भटकते हुए जीवों को आत्मा का भान कराकर कल्याण के मार्ग पर चढ़ा देते हैं । सदृगुरु 
भव-सागर पार करने (तिरने) के लिए जहाज हैं। जिन्हें भव-सागर पार करने की इच्छा 
होती है, ये मानव सद्गुरुरूपी जहाज में आकर बैठ जाते हैं । वे सद्गुरु कितने निःस्वार्थी 
हैं कि ऐसी लम्बी (मुक्तिपुरी जाने की) यात्रा मुफ्त में कराते हैं । तुमसे एक पाई कां चार्ज 
(खर्च) नहीं मांगते । ऐसे सद्‌गुरु हमें तार्ते हैं । तुम्ें भवसागर तरना (पार करना) है 
न्‌ ? तो संतरूपी जहाज में आकर बैठ जाओ'। इस जहाज में कोई बैठे या न बैठे, यह 
तो स्वयं तिर्नेवाला है। बीतराग-प्रभु की आज्ञा में चलनेवाले पंचमहाव्रतधारी सांधु- 
साध्वीगण भी 'तिन्नाणं तारयाण हैं। वे स्वयं संसारसमुद्र तरते हैं और दूसरों को 
तारते हैं। वीतरागी संतों के पास जाकर थदि तुम दो घड़ी बैठोगे तो तुम्हारे समक्ष वे वैराग्य 
की बातें करेंगे । किन्तु सांसारिक-सम्बन्धी बातें नहीं करेंगे !-सत्नी-कथा,' भकत-कथा, 
राज-कथा और देश-कथा, वे चार विक-थाएँ साधुवर्ग के लिए. वर्जनीय हैं । वह धर्म- 
कथा अवश्य करेगा ।.धर्म-कथा करने से कर्मों को निर्जग होती, है और प्रवचन की 
प्रभावना भी होती है ! प्रवचन की प्रभावना करने से जीव भविष्य में शुभ-कर्मो का बन्ध 
करता है। ऐसी (आत्म) धर्म की कथा सुनानेवाले तथा प्रवचन की .प्रभावना करनेवाले 
और संसार के कीचड़ से बाहर निकालनेवाले धर्मगुरुओं का हम पर महान्‌ उपकार है,। 
विनयवान्‌ शिष्य तो कोई भी कार्य करता. है, उसमें अपने गुरु-का उपकार मानता है। 
विनयी शिष्य के हृदय के उद्गार ऐसे.ही निकलते हैं,.- जो,कुछ भी होता. है, उस सब. में 
मेरे गुरु का उपकार है,-उनकी कृपा का प्रभाव है। ये रहे; विनयी शिष्य के.,उद्‌गार -.: 
तमे मारा अनन्त उपकारी (२), गंदावनमां मारे माटे पावन केडी तसे पाढी ।' 

४०४१.“ :. « . ' > गुरुजी...गुरुणी...तमे मारा...। 
आ दुनिया तो अंधारं एक वन, किरणना क़्यांये याये ना. दर्शन। : 
फांफा मार ज्यां त्यां अथडा्ं, अंधा- जेवुं करू हुं..वर्तन 
अनुकंपा जागी तमने, साची दिशा मने सुझाडी. :.गुरुजी. ..गुरुजी. <-तमे मारा...॥ 

है गुरुदेव ! इस संसाररूपी गंदे वन में से आप मुझे कल्याण की-पावन पगर्डडी 
पर लाए । अज्ञानरूपी अमावस्या के घोर अन्धकार को मेंरे जीवन में से मिटा करके 
आपने ज्ञानरूपी सर्चलाइट का प्रकाश फैलाया । ऐसे है-गुरुदेव ! आप मेरे अनन्त उपकारी 


से आत्मा पाप के कचरे से मलिन होती है । पैसे के लिए चाहे जितना पाप करो, पर 
क्या पैसा परलोक में तुम्हारे साथ आएगा ? पैसा तो तुम्हारे साथ नहीं जाएगा, पसन्‍्तु मृत्यु 
तो एक दिन जरूर आनेवाली है, यह बात निश्चित है। फिर भी मनुष्य भान भूलकर रात- 
दिन पाप करता रहता है । अगर वह अपनी इृष्टि के समक्ष मृत्यु को हर समय रखे तो 
पापकर्म करते हुए रुक सकता है | इस विषय को एक दृष्टन्त द्वारा समझाती हूँ - 


एकनाथजी का हृष्टांत ः एक सेठ ने बहुत ही श्याह-सफेद करके करोड़ों रुपयों की 
प्रम्पत्ति इकट्ठी की । इस सेठ को धन कमाने के नशे में खाने-पीने, सोने-जागने, चलने- 
फिरने । अच्छे कपड़े पहनने अथवा भोगविलास की कोई परवाह नहीं थी । अपने शरीर 
फे प्रति भी कोईखास ममत्व नहीं था । उसे तो एक मात्र धन-सम्पति एकत्रित करने की 
प्रोह-ममता थी । पैसे के लिए चाहे जैसा पाप करना पड़े, वह करता था । वह धन 
का ढेर देख-देखकर हर्पित होता था । एक दिन एक सज्जन मनुष्य ने सेठ से कहा - 
'सेठ ! तुम स्वयं पैसे इकट्ठे कर सुख नहों भोगते, फिर भी पाप करके पैसे इकट्ठे करते 
ना रे हो ? परलोक में तुम्हारा क्या हाल होगा ? पाप के कटुफल भोगने के लिए जब 
गति में जाओगे, तब ये पैसे के ढेर तुम्हें कड़वे फल भोगने से बचाएँगे क्या ?'” मगर 
भ्रो मानव पैसे को हो अपना सर्वस्व मानता है, उसे यह सच्ची बात समझ में नहीं 
भाती । आज दुनिया में अधिकांश लोग पैसे के पूजारी हैं। पैसा मिल जाए तो उन्हें दूसरी 
म्ोई बात या व्यक्ति या परिस्थिति याद नहीं आती ? में तुमसे पूछती हूँ कि तुम्हें पेसा 
प्रेय है या संसारसागर से तिरने का मार्ग बतानेवाले गुरु प्रिय हैं ? बोलो, तुम्हें कोन प्रिय 
8? (श्रोताओं में से आवाज आई - गुरु) यह जवाब जीभ से दे रहे हो, या हृदय से ? 
भगर किसी भी उपाय से पैसा मिलता हो तो गुरु को भूल जाते हो न ? (ँसाहँस) 
सेठ ने कहा - “इस दुनिया में किसको पैसे पर ममत्व नहीं है ? और पाप किये 
बना कौन जी सकता है ?'” यह सुनकर उस सज्जन मनुष्य ने कहा - “चलिए में आपको 
'क पवित्र संत के पास ले चलता हूँ । वह आपको भलीभांति समझायेंगे ।'” उस गाँव 
(एक पवित्र संत रहते थे । उनका नाम था “एकनाथ' संत एकनाथ पवित्र और निष्पाप 
गिवन जीते थे । सेठ को वह सज्जन एकनाथ के पास लाए । संत को वन्दन करके सेठ 
नके पास बैठे । संत से उन्होंने पूछ - “आपकी इच्छा हो तो एक प्रश्न पूछूँ ।”' संत 
' कहा - “खुशी से पूछो ।”” अतः सेठ ने पूछा - “महाराज ! आप इस दुःख से भरे 
सार में रहकर कैसे निष्पाप जीवन बितात्ते हैं, यह मुझे समझ में नहीं आता ।”” एकनाथ 
' कहा - “यह बात मैं आपको बाद में समझाऊँगा । यह बात अभी स्थगित रखो । 
स्तु मुझे ज्योतिषविद्या का अच्छा ज्ञान है। तो आपके 24600 भविष्य में कैसा सुख 
' ? आपका भविष्य कैसा है ? अपना हाथ बताएँ तो मैं आपको भविष्य देख 
'।" यह सुनकर सेठ बहुत खुश हो गए और महाराज के हाथ में अपना हाथ रखा । 
महाराज ने सेठ की हस्तरेखा देखकर कहा - “सेठजी ! आपका आयुष्य तो बहुत 
गड़ा है। आज से एक महीने में आपको मृत्यु होने को सम्भावना है।'” यह सुनते ही 





में डूल (डूब) जाएगा । भरत चक्रवर्ती संसार में रहते हुए भी 'स्व” को भूले नहीं. थे । 
परिणामस्वरूप शीशमहल में उन्हें भाव-चारित्र आ गया और चार घातिकर्मों पर प्रहार 
करेके केवलज्ञान और केवलदर्शन प्राप्त कर लिया । तदनन्तर द्रव्य-चारित्र. अंगीकार 
किया । कहने का आशय यह है कि आत्मरमणता करके ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूपी 
रलत्रय प्राप्त किये । + - ह ५ 5३ 2 2८ 
भ्वा! ; 'क्षा' से भगवान की प्रेरणा है : 'जीव ! तू क्षायिक सम्यंकृत्व' प्राप्त 
कर । सम्यकृत्व पाँच प्रकार के हैं, उनमें क्षायिक सम्यकृत्व सनशाठ ह । क्योंकि क्षायिक 
+ ३४ ४ आने के बादु कभी जाता नहीं । वह सदाकाल स्थायी होता है। इस सम्यकृत्व॑ 
के आने के वाद केवलज्ञान और मोक्ष की शाश्वत सिद्धि प्राप्त हो जाती है। हाँ, क्षायिक 
सम्यकृत्व की प्राप्ति से पहले यदि आयुष्य का बंध पड़ गया हो तो जिस गति का बन्ध 
पड़ा हो उस गति में जाना पड़ता है । बाकी तो क्षायिक सम्यक्त्वी जीव उसी भव-में 
मोक्ष जाता है और आयुधष्य का बंध पड़ने के बाद क्षायिक सम्यकृत्व प्राप्त हुआ हो तो 
तीसरे भव में मोक्ष जाता है । 5 हो 
मं ; 'बं' का अर्थ है: बंगला । आप जिसमें निवास करते हैं; वह आपका बंगला 
आपको क्या प्रेरणा देता है ? मानो, वह कहता है - है जीवो ! में इंट, चूना और मिट्टी 
'का बना हुआ टूटा-फूठा मकान हूँ। परन्तु जो मनुष्य आकर मुझ में निवास करते हैं, उनका 
मैं बाहर को वर्षा, तूफान, अन्धड़, शर्दी-गर्मी, चोर, बदमाश आदि उपाधियों से बचाकर 
उनकी रक्षा करता हूँ और बाह्य शान्ति प्रदान करता हूँ । बन्धुओं ! बंगला तो जड़-है 
नाशवान्‌ है, फिर भी इतना करता है, तब यदि हम अपने शाश्वत घर में वास करें.तो' 
असीम, अवर्णनीय और अलौकिंक सुख प्राप्त कर सकते हैं । अतः हमें.मोक्षरूपी शाशवत 
बंगले को प्राप्त करने के लिए पुरुषार्थ करा चाहिए ॥ . , ..,., , 

“घ $ 'ध' का अर्थ है - धर्म में तत्परता । यह पृथ्वी जिसकी शय्या है, आकाश 
जिसकी चादर है, दिशाएँ जिसका वस्त्र हैं, ऐसे निशाधार और निर्धन 325 अपेक्षा 
तुम्हारे पास तो बहुत साधन और ४3६2२ है। तुम सुखपूरक तक खा-पीकर मौज कर सको; 
इतना तो तुम्हें मिला है । यह सोचो कि यह सब किसके प्रताप से मिला है ? पुण्य से 
न ? तो विचार करो कि पुण्य किसके द्वारा उपार्जित किया .गया ? धर्म से' (शुद्ध आत्म 
धर्म से) । अतः जो धर्म लौक्तिक सुख प्रदान कर अन्त में लोकोत्तर - शाश्वत सुख दिलाता 
है, उस धर्म को कभी भुलाया जा सकता है ? धर्म तो आत्मा का-सच्चा बस्धु है, मित्र 
है । वह सुख और दुःख में सदैव साथ रहनेवाला साथी है। तुम सुख में और दुःख में 
शान्ति से जी सकते हो, तो यह धर्म का प्रताप है; प्रभाव है । इसलिए तुम्हें चाहे जितना 


भौतिक-पौद्गलिक सुख मिले: नहोकर , में दीन न होकर, सुख 

और दुःख के समय सदा धर्म मेँ. ॥ ४ ४; 8 0 228 0५2 

' ना न'काअर्थहै: ' में. । जैसे सिग्नल चालू 
...... हुआ डाउन) हो तो गाड़ी नहीं ही ह जीवन 
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जैसे कैंसर का नाम सुनते ही कैंसर-रोगी को कंपकम्पी छूट जाती है, बैसे ही उक्त 
सेठ मौत का नाम सुनते ही कांप उठा । जैसे कैंसर का रोग इतना भयंकर है कि इसका 
नाम सुनते ही मनुष्य कांप उठता है, वह सोचने लगता है, मुझे केंसर हो गया, अब मैं 
दुनिया से जल्दी ही चला जाऊँगा, मेरी मृत्यु अब निकट हो है। ऐसे विचार से उसका 
होश-हवास गुम हो जाता है । मृत्यु के भय से जैसे मनुष्य कांप उठता है, वैसे ही पाप 
करते समय कांप उठे तो उसका जीवन सुधर जाय । कैंसर का रोगी विचार करता है कि 
मुझे कैंसर हो गया, इसलिए मेरी मृत्यु अब निकट है, चैसे ही जिसे अठारह पापस्थान 
का कैंसर हो गया, उसे ४५ में अवश्य जाना पड़ता है, जीव को यह समझ में आ जाए 
तो बह पाप करने से पीछे हद (रुक) सकता है । 
उक्त सेठ तो मृत्यु का नाम सुनते ही कांय उठे हैं । न तो वह खाते-पीते हैं, ना ही 
दुकान में जाते हैं, उसे मृत्यु के सिवाय और कुछ नहीं दिखता । वह तो हाथ में माला 
लेकर राम-राम का जाप करता है और प्रार्थना करता है - “हे भगवान्‌ ! मेरा क्या 
होगा ?'' इस प्रकार भगवान्‌ के नाम-स्मरण में उक्त सेठ के २८ दिवस पूरे हो गए । 
. उनतीसवें दिन एकनाथजी महाराज सेठ के पास आए । देखा कि सेठ.पलंग में सोये- 
सोये 'हे सम, हे सम )' यों भगवान्‌ का नाम-स्मरण कर रहे थे । महाराज ने पूछा - 
“सेठजी ! कैसे हो ?'” तब सेठ ने कहा - “महाराज ! अब तो मैं जाने की तैयारी में हूँ। 
चौवीस घंटे का मेहमान हूँ ।” इस पर महाराज ने पूछा - “सेठजी ! यह तो बताइए कि 
इन २८ दिनों में आपने कितने पाप किये ? कितना झूठ बोले ? छल-प्रपंच करके कितने 
लोगों को ठगा ?'' सेठ नम्र स्वर में बोले - '“महाराज ! मेरे मस्तक पर तो मौत की तलवार 
लटक रही थी, मौत मेरे साथ झझूम रही हो, तब पापकर्म करना सूझता है क्या ? इन 
२८ दिलों में मेंने छल-प्रपंच, असत्य, ठगी, धोखाधड़ी, बेईमानी आदि एक भी पाप नहीं 
किया और तो और मैंने अपना व्यापार-धंधा भी नहीं किया, खाया-पीया भी नहीं । इन 
२८ दिवसों में मैंने एकमात्र राम का नाम लिया है । दूसरा कोई भी काम नहीं किया ।”? 
इस पर संत एकनाथ ने कहा - “सेठजी ! मेरे विषय में भी आप ऐसे ही 
समझिए । मैं सदैव रात-दिन मौत को अपने मस्तक पर बैठी देखता हूँ । तब फिर मेरे 
से पाप हो सकता है क्‍या ? परन्तु सेठजी ! आपका हाथ दिखाइए तो जरा ! शायद मेरी 
भूल हो गई हो !” महाराज ने सेठ की हस्तरेखाएँ देखकर कहा - “सेठजी ! आपकी 
हस्तरेखा देखने में मेरी भूल हो गई है । अभी तो आपकी आयु से लम्बी है। परन्तु 
आपने २९ दिवस त्तक मृत्यु को नजर समक्ष रखी तो कितने पापों से आप बच गए ? 
अब आप इसी तरह जीवन जीना ।” सेठ एकनाथ संत के कहने का आशय समझ 
गए । वास्तव में मेरी मृत्यु एक महीने में होनेवाली नहीं थी, किन्तु मेरा जीवन सुधारने 
और मुझे पाप से बचाने के लिए महाराज ने ऐसा कहा । अब सेठ अच्छी त्तरह संमझ गए 
और पवित्र जीवन बिताने लगे । उनका लक्ष्मी के ग्रति मोह-ममत्व का नशा उतर गया। 
वास्तव में, मृत्यु प्रतिक्षण दरष्टि समक्ष रहे तो मनुष्य पापरहित जीवन जी सकता है । “मैंने 
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या ईर्ष्याभाव नहीं था । किन्तु र॒जा उसका बहुत सम्मान करते थे, इस कारण दूसरी रानियों 
में सोनलदेवी रानी के प्रति ईर्ष्या रहती थी । न 20 व कर 
महीपाल राजा के तीन रानियाँ थी, परन्तु उनमें से एक के भी अभी/तक कोई संतान 
नहीं थी । राजगद्दी का कोई उत्तराधिकारी न होने से राजा बहुत ही चिन्तित रहते थे । राजा 
सन्तान के लिए प्रभु से प्रार्थना करते रहते थे । समय बीतते रानी,सोनलदेवी गर्भवती 
हुईं । नव मास पूर्ण होने पर रानी ने पुत्र को जन्म दिया । दासी हर्षित होकर र्जा को 
पुत्रजन्म की बधाई देने गई । ग्रजा ने उसे इनाम देकर निहाल कर दी । फ़िर कुदमबीजों 
'को बुलाकर कहा - “मंगलगीत गवाओ और मंगलवाद्य बजवाओ । बंदीजनों : हे 'कारगार 
से मुक्त करो, समग्र राज्य में दुस दिन तक कर माफ करो, भूखे लोगों को भोजन 
दो । सारा नगर ध्वजा-पताकाओं से सजाओ । दस दिवस तक पुत्र-जन्मोत्सव मनाओ ।" 
यह समाचार वायुवेग से सारे गा में पहुँच गए । घर-घर में आनन्दु-मंगल छा 
गया । नागरिकजन खुशी मनाने लगे । वे रजमहल में आकर अपनी ओर से अच्छी-अच्छी 
भेंट देने लगे । इस प्रकार कुंवर का जन्म-महोत्सव आनन्दपूर्वक मनाया गया: +/ , 
एक दफा ऐसा हुआ कि दिल्ली के सम्राट अनंगपाल तुबर की माता तीर्थयात्रा करने 
निकली । यात्रा करती-करती वह जूनागढ आई । उसने सोचा कि आई हूँ तो जूनागढ़ की 
यात्रा भी करती जाओ । अतः वह जूनागढ उतरी । उस समय वहाँ यात्रियों से कर (टेक्स- 
लेने का रिवाज था । अनंगपाल तुबर उस समय में बड़ा सम्राट माना जाता था । उनकी 
माता से कर लेना, उनका अपमान करने जैसा था ।परन्तु .जूनागढ राजा-के आदमियों 
ने अनंगपाल की माता से कहा - “कर दिये बिना यहाँ की यात्रा नहीं हो सकती ।: 
अनंगपाल की माता ने कहा - “मैं 2820: हूँ । मेरा पुत्र दिल्ली का बड़ा सम्राट है । में 
कर नहीं दूंगी ।”” यद्यपि इस समय में ने राजा से पूछा.होता तो शायद इतना 
विरोध (तकरार न होता। किसी कर्मचारी ने इस विषय “में राजा से बात नहीं की और 
'कर देने के लिए उन पर दबाव डाला । राजमाता ने सोचा -.'मैं बड़े सम्राट की माता ! 
इसका राज्य हमारे राज्य के सामने तो बच्चा है, फिर मेरे से टेक्स लेने की इतना अधिक 
आग्रह ! मैं किस बात का टेक्स दूं ?' उसे लगा कि यह मेरा सरासर अपमान कियाजा 
रहा है । राजमाता को यह बहुत बुर लगा और वह यात्रा. किये बिना ही वापस लौट 
गई । दिल्ले आकर किये गए अपने अपमान का बदला लेने के लिए अनंगपाल को प्रेरणा 
दी ! माता की बात सुनकर अनंगपाल के क्रोध का पारा सातवें आसमान पर चढ़ गया। 
“मेरे राज्य के सामने यह राज्य तो बच्चे जैसा है। यह महीपाल अपने मन में क्या समझता 
है ? इसे अपना पराक्रम बता दूं ! इसने मेरी माता का ऐसा अपमान किया !' अपमान 
का बदला लेने के लिए किसी प्रकार को पूर्वसूचना किये बिना अनंगपाल ने बड़ी सेना 
लेकर एकाएक जूनागढ़ पर चढाई कर दी । जूनागढ,के चारों -ओर घेरा ,डाल दिया । 
मनुष्य को पहले पता लग जाए तो बह-सावधान हो जाता है, पर्तु यह हमला तो 
अचानक हुआ । महीपाल को खबर मिंली कि अनंगपाल को प्रबल सेना जूनागढ पर चढ़ 
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हेतु अपना सारा पैर काटकर तसजू के पलड़े पर रख दिया । अब दोनों पलड़े बराबर 
गए । शरणागत की रक्षा के नियम की उनकी हृढ़ता देखकर देव उनके चरणों में गिर 
पर, क्षमा मांगी । पैर जैसे थे, वैसे पुनः ठीक हो गए । पूर्वकालिक महापुरुष प्राण 
ग देते थे, किन्तु प्रतिज्ञा पर हृढ़ रहते थे । 

देवायत प्राण देकर भी नवघणकुमार का रक्षण करने हेतु तैयार हो गया ! सूबेदार 
| उस पर बहुत गुस्सा आया, उसने देवायत को जूनागढ के केदखाने में बंद कर 
था । सूबेदार रोज बहाँ आकर देवायत से नवघण के बारे में पूछताछ करता था, परन्तु 
यत उसे कोई जवाब नहीं देता था, इस कारण सूवेदार ऋुद्ध होकर उसकी नंगी 
5 पर चाबुक का प्रहार करा कर ऊपर से नमक का पानी छिड़कवाता था । इस प्रकार 
त्दिन उसकी पीठ पर सख्ती से प्रहार किया जाता और उससे सख्त मजदूरी कराई 
ती । उसकी पीठ से रक्त की धाराएँ फूटती थीं । ज्यों-ज्यों दिवस बीतते गए, 
-त्यों देवायत को अधिक से अधिक कष्ट दिया जाने लगा । फिर भी देवायत अपने 
॥ पर अडिय था, बह एक इंच भी इधर-उधर नहीं होता था । प्रतिदिन मार पड़ने से 
के शरीर में असहा पीड़ा होने लगी । अपने प्राण रहें या न रहें उसकी उसे परवाह नहीं 
, उसे एकमात्र चिन्ता थी नवघण के प्राण बचाये रखने, उसे जीवित रखने की । अन्त 
'सूबेदार ने देवायत के पैर के टरबने में सार (छेद करनेवाली एक औजार) १2४3४ 
। सार से उनके टरवने की हड्डी बांध डाली । इससे आप अनुमान लगा सकते हैं कि 
को कैसी असद्य पीड़ा हुई होगी ? 

पर्तु परोपकारी पुरुष प्राणान्त होने तक भी अपनी परोपकार भावना का त्याग नहीं 
ते । देवायत के पैर के टखने की हड्डी पर सार को आरपार करने पर उन्हें असह्य वेदना 
ते लगी । इसलिए उन्होंने सूबेदार से कहा - “आप मुझे इतना कष्ट मत दीजिए । 
प्र से इतना कष्ट सहा नहीं जाता । मैं नवघण को आपके पास मंगवा देता हूँ ।” 

यह सुनकर सूबेदार खुश हो गया । देवायत ने दुःख से घबराकर ये उद्‌गार नहीं 
काले, किन्तु नवघण को जीवित रखने हेतु यह युवित खोजी थी। देवायत ने अपनी 
भी पर एक पत्र लिखकर दे दिया । सूबेदार के आदमी उस पत्र को लैकर देवायत की 
नी के पास पहुँचे । देवायत ने पत्र में लिखा था - “अब मुझ से यहाँ दिया जानेवाला 
ख सहन नहीं होता, अतः तू रा” को रखकर बात करना और नवघण को यहाँ 
दी भेज देना ।?” देवायत का पत्र पढ़नेवाला, थों समझ गया कि नवघण को भेजने 
पत्र में लिखा है, परन्तु उसका भूढ़ आशय कोई समझ नहीं सकता था । देवायत की 
नी ने पति के हाथ का लिखा पत्र पढ़ा तो वह चतुरनारी पति के पत्र में लिखी बात 
! आशय तुरंत समझ गई । उसने नवधण को तो छिपा द्या था । अपने पुत्र “उगा' 
| अंदर ले गई । सूबेदार के आदमियों से उसने कहा - “मैं थोड़ी-सी देर में वघण 
तुम्हें सौंप देती हूँ । जहाँ मेस पति जेल में इतना दुःख सहता हो, वहाँ मैं राजकुमार 
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कहा - “बहन ! तू जरा भी चिन्ता मत करना । इसका रक्षण एवं पालन-पोषण कला 
मेरे हाथ की बात है ! मैं प्राण-प्रण से इसका रक्षण एवं पालन-पोषण करूँगा । ग्ज्य 
का यह एक बीज सहीसलामत जीवित रहेगा तो भविष्य में हमे मुस्लिम राज्य के सिकंगे 
से छुड़ाएगा । अब तू-भोजन करके यहाँ से शीघ्र चली जा । तुझे कोई-देख लेगा. तो 
उसके मन में वहम पड़ेगा ।' फिर देवायत ने अपनी पत्नी के समक्ष बालक को सौंपते 
हुए सारी बात कही । वह मातृवत्सला आहीर पत्नी भी बहुंत गंभीर थी । गम्भीर व्यक्ति 
ही ऐसा गुप्त और दया का गुप्त सत्कार्य कर सकता है। देवायंत आहीर के ऐक पुत्र और 
एक पुत्री थी । पुत्र का नाम था - ऊगो और पुत्री का नाम था - जाहले । ऊगो ढाई 
वर्ष का था और जाहल छह महीने की थी । नवधण और जाहल दोनों समान वय वाले 
थे। जाहल की माता जाहल को स्तनपान कराना बंद करके नवघण को स्तनपान कराने 
लंगी । अपनी पुत्री को बाहर का दूध पिलाकर पालने लगी । इकलीौती प्रीतिपात्र पुत्री 
को स्तनपान छुड़ाकर वात्सल्य भाव से नवधणकुमार को स्तनपान कराती है.॥ आखिर 
तो नवधघणकुमार राजकुमार था । बचपन से ही उसकी शूरवीरता की परख हो' जाती 
है । जब वह दो वर्ष का था, तब्‌ बाहर खेलने जाता तो लकड़ी की तलवार बनाकर दूसरे 
लड़कों के साथ प्रेम से लड़ने का खेल खेलता था | वह इस खेल में कहता - “मैं राजा 
हूँ। में जीत गया” थों खेल खेलता था । देवायत ने उसे पढाने के लिए एक वृद्ध और 
गम्भीर ब्राह्मण को रखा । उसके साथ-साथ ऊगो और जाहल भी अभ्यास करते. थे । 
इन तीनों में नवधंण को बुरिद्धि तो विलक्षण थी । गुरु उसे जितना पढ़ाते थे उतना उसे 
तुरंत याद हो जाता । बार-बार घोखने की जरूरत नहीं पड़ती । नवधण,ऊगो और जाहल 
ये तीनों सगे भाई-बहनों की तरह रहते थे । परन्तु 'नवघण' तो कहीं छिपा नहीं रहता 
था । कहावत है - कर्म छिये नहीं, भभूत लगाये-।” .- 

यद्यपि नवघण को आहोर के ग्रामीण जैसे कपड़े पहनाए जाते थे, प्र भी उसके 
'ललाट पर. से प्रतीत होता. था कि आहीर के बालवेश में यह:कोई राजकुमार है ! 
जैसे चन्द्रमा और सूरज बादलों में छिपे नहीं रहते, वैसे ही यह नवघणकुमार भी. छिपा 
नहीं रहता । बड़ा होने पर बह जंगल में जाने लगा । जंगल में यदि किसी सिंह को देखता 
तो सिंह के साथ भिड़ जाता । आजतक गुप्त रखा हुआ रल अब प्रकाश में आने लगा, 
अतः देवायत को चिन्ता होने लगी । नवधण को वह घर में.ही गुप्त रखना चाहता था, 
परन्तु उसे स्वयं को अब घर में बंद होकर रहना अच्छा नहीं लगता था । घोड़े पर बैठना 
और जंगल में जाकर बाघ-सिंह से भिड़ना, ऐसी-ऐसी उसकी साहसभरी जिज्ञासाएँ 
बढ़ने लगीं । कभी-कभी देवायत की नजर बचाकर वह अकेला ही जंगल में चला जाता 
और ऐसे-ऐसे साहसभरे पराक्रम करता था ! यद्यपि नवधण का देवायत के यहाँ अत्यन्त 
लाड-प्यार से पालन-पोषण हो रहा था । देवायत को भी अपने भावी.राजा की रक्षा करने 
का मौका मिला, इसकी भी.बहुत प्रसन्नता थी । परन्तु यह.कहीं छीपा नहीं रह सकता, 
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चल पड़ा । देवायत की पत्नी ने भी यह 38४ नहीं, अपितु नवघण है, ऐसी प्रतीति 
सूबेदार के आदमियों को हो, ऐसे उद्गार सका । आनेवाले मनुष्यों को भी प्रतीति हो 
गई कि यह नवधणकुमार ही है । 
नवघण के वेश में उगा को लेकर सूबेदार के कर्मचारी जूनागढ पहुँच गए । देवायत 
को खबर मिली कि सूबेदार के आदमी “'रा'नवधण को लेकर आ गए हैं | यह पते ह्ठी 
देवायत के मन में शंका होने लगी कि 'मेग्े पतली र्नो जाति है । एक ही पुत्र है । तो 
कहीं पुत्र के मोह में पड़कर नवघण को तो नहीं भेज दिया ? ऐसा हुआ है, तब तो मेरी- 
की-कराई सारी मेहनत व्यर्थ जाएगी ?' किन्तु दूसरे ही क्षण विचार आया - “नहीं, नहीं, 
मेरी ॥ 8 के मिथ्या मोह में पड़े, ऐसी नहीं है । वह सच्ची क्षत्रियाणी है। पुत्र के 
प्रति प्रेम को तिलांजलि देकर उसने अवश्य ही उगा को भेजा होगा ।' थोड़ी देर बाद 
सूबेदार ने देवायत को भरी सभा में बुलाया । वहाँ नवघण के बेश में अपने पुत्र उगा 
को देखा । इससे उसे आनन्द हुआ । पिता-पुत्र की दृष्टि मिली । दोनों ने आँखों के इशारे 
से बात करके आनन्द माना । देवायत के मुख पर मानो आनन्द की रेखाएँ स्पष्ट 
दिखाई दे रही थीं । सूबेदार ने पूछा - “यह नवधण ही है न ?' देवायत ने कहा - “जी 
हाँ, यह नवधण है ।" सूबेदार ने तुरंत ही क्रोध से दांत कचकचाकर तलवार के एक 
झटके से नवघण को रूप में रहे हुए उगा का मस्तक धड़ से अलग कर दिया । अपनी 
आँखों के समक्ष अपने पुत्र की हत्या हो, फिर भी मुख पर जस-सी भी ग्लानि न आने 
देनी, जगा-सी भी धक्का मन पर नहीं आने देना, यह कोई मामूली बात नहीं थी । 
सूबेदार के कर्मचारी देवायत के सामने अनिमेष हृष्टि से टकटकी लगाकर बैठे थे । यदि 
देवायत को जरा-सा भी धक्का लगता देखते तो वे उसकी पोल पकड़ लेते । देवायत 
की नजर के सामने सूबेदार उगा का मस्तक तलवार से काटकर मन ही मन हर्षित 
हुआ और छुटकारे का उद्‌गार निकालते हुए कहा - “दुश्मन का पुत्र मर गया, अब मुझे 
किप्तो का डर नहीं है ।” 
ईर््या ने नरसाया काला कदर ४ देवायत का भाई बहुत ही ईर्ष्यालु था । इतना 

बुग़ करने पर भी देवायत के प्रति उसका बैर वसूल नहीं हुआ । इसलिए उसने सूवेदार 
से कहा - “साहब ! देवायत की पली यानी मेरी भाभी, आकर तलवार की नोक से 
स्वय॑ नवधण की आँखों की कीकी बाहर निकालकर तथा आँख में सुरमा आंजकर, 
पैर में जूते पहनकर उससे नवधण की आँखें पैर के नीचे रखकर कुचले तो समझना कि 
पह नवधण है। यदि ऐसा न करे तो समझना - यह देवायत का पुत्र है।” सूबेदार ने 
तु कर्मचारियों को भेजकर देवायत की पतली को बुलाकर कहा - “यदि सचमुच यह 
नवधण हो तो तुम आँखों में सुरमा आंजकर, पैर में जूते पहनकर उसके मस्तक पर 
खड़े हकर उसके आँखों की कीकी तलवार की नोक से निकाल अपने पैरों से उसे 
कुचल डालो, तभी में समझूँगा कि यह नवधणकुमार ही है ! किन्तु मुझे शंका है कि 
फिनवषण के बदले तेरा-ही पुत्र है।/ | 
ऋिलऋसऊउलाटियाइनिन भा-१ खषययय २० 
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मेरा भाई जूनागढ पहुँच गया है । बुद्धिशाली मनुष्य इशारे में समझ जाते हैं। अतः देवायत 
ने नवधण को छिपा दिया था । सूवेदार ने सत्तावाही स्वर में कहा - “देवायत. ! मुझे 
पता लग गया है, कि तेरे घर में नवघणकुमार हैं ।” देवायत बोला - “साहब! क्‍या 
मैं आपके शत्रु को भला:कभी घर में रख सकता हूँ ? वह तो आपका दुश्मन कहलाता 
है। जो व्यक्ति दुश्मन को घर में रखता है, वह राजद्रोही कहलाता है ! मुझे.जीवन का 
खतरा उठाकर दुश्मन को घर में रखने की क्या जरूरत पड़ी ?" सूबेदार ने कहा - तू 
झूठ बोल रहा है । नवधण तेरे घर में है । मुझे जल्दी से जल्दी उसे सौंप दे ।"' देवायृत 
बोला - “साहब ! है ही नहीं तो मैं ,कहाँ से दूं 2?” इस पर सूबेदार ने उसे कहा :: 
“देवायत ! अगर तू नवघण, को मुझे सौंप देगा, तो मैं यह सारा गीराश. तुझे दे दूंगा । 
तू कहेगा, वैसे ही होगा । राज्य में तेरा मान-मर्तबा बढ़ जाएगा । यदि तुझे इतने से सन्तोष 
न हो तो तू अपनी जबान से जो मांगेगा, उसे देने को में तैयार हूँ । पर तू अपनी हठ 
छोड़ दे और सहज में मिलनेवाले इस लाभ को मतं छोड़ ! कदाचित्‌ तू इसे पाल- 
पोषकर बड़ा कर देगा, तो भी उसकी ताकत नहीं कि वह जूनागढ का राज्य ले सके ! 
तेरी पली और लड़के की जिंदगी भी जोखिम में है । तुझे भी भयंकर दुःख भोगने 
पड़ेंगे ।” सूबेदार के द्वारा दिये गए लोभ और धमकी का देवायत पर कोई असर नहीं 
हुआ । उसने कह दिया - “साहब ! यह गिर तो क्या जूनागढ का राज्य दे दें तो भी मेरे 
यहाँ कुंवर है ही नहीं, तो मैं कहाँ से दूं ? इस पर सूबेदार को बहुत गुस्सा हुआ, उसने 
उस पर राजद्रोही का आरोप लगाकर उसे कैद किया गया और जूनागढ ले जाया गया । 
वहाँ है कैदी के रूप में कांसगार में बंद किया गया । अब कैद में सूबेदार देवायत को 
कैसे-कैसे कष्ट देगा ? उस पर वह बहुत जुल्म ठहाएगा, फिर भी देवायत शरणागत का 
रक्षण करने में कैसा अडोल रहेगा । इसका भाव यथासर कहा जाएगा :। ' 


- व्याख्यान - ३७ 
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स्वाध्याय की सफलला : वर्शनविशुद्धि में 
सुज्ञ बन्सुओं, सुशील माताओं और बहनों ! कक ' 


, अनन्तकाल से संसार में भटकता हुआ जीव अनेक प्रकार के दुःख भोग रहा है। 
यद्यपि दुःख किसी को अच्छा नहीं लगता, फिर भी दुःख आता है और उसे भोगना पड़ता 
है। दुःख का कारण है - जीव के द्वारा इन्द्रियों की गुलामी. इन्द्रियों के वशीभूत होने 
से जीव हित-अहित, लाभ-हानि, कर्तव्य-अकर्तव्य आदि का;विचार नहीं. कर सकता 
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देवायत के मुख पर आज किसी अलौकिक आनन्द की आभा चमक रही थी । उसे 
ऐसा लगता था, मानो अब अपना समस्त दुःख दूर हो गया और सुख का सूर्योदय हुआ 
हो। जब शत को गाँव के सभी लोग निद्राधीन हो गए, तब आधीरयात के करीब देवायत, 
उप्तको पली और नवघण तथा जाहल, ये चारों बाड़े में गए और उस खड्डे में उतरकर 
बह शिला उठाई तो उसके नीचे स्वर्ण-मुद्राओं से भरा हुआ एक चरु निकला ! सबने 
मिलकर उस चरु को घर में एक खास जगह में रख दिया । वह खड्डा मिट्टी डालकर 
वापस भर दिया । देवायत की पली पति के आनन्द का कारण समझ गई । उसे लगा 
कि अब नवधण का भाग्य खुल गया, क्योंकि राजा बनने के लिए जिस धन या खजाने 
की जरूरत होती है, वह अनायास ही मिल गया था । 

बूसरी ओर किले में नियुक्त उन आहीरों का काम देखकर किले का रक्षक सन्तुष्ट 
था, वह जब देवायत से मिलता था, तब इन आहीरों की प्रशंसा करता था । इस पर 
देवायत ने कहा - “ये तो गरीब लोग हैं । इनकी अपेक्षा भी उत्साही और निष्ठावान एवं 
सशक्त आहीर गीर प्रदेश में बहुत हैं । तुम्हें जरूरत हो तो उन्हें भेजूं ।”” किला-रक्षक 
ने स्वीकृति दी तो दूसरे चार आहीरों को भेजे । उन्होंने भी वफादारी और चतुराई से किला 
- रक्षक को सन्तुष्ट किया । अतः किला-रक्षक उनके अतिरिक्त अहीरों को मांग करने 
लगा । तब देवायत थोड़े-थोड़े आहीरों को भेजता रहा । यों एक वर्ष में तो जूनागढ के 
रक्षण-विभाग के काम में आहीरों का समूह बढ़ गया । 

अब जाहल के विवाह और नवधण को राज्य दिलाने की सर्वाधिक चिन्ता देवायत 
को थी । अतः सब कार्य छोड़कर इन दोनों की तैयारी की । सूबेदार से देवायत ने 
अके लिए योग्य साधनों की मांग की । अब आगे क्‍या होता है ? इसके भाव 
यधावसर कहे जाएंगे । 


- व्याख्यान - ३८ 
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सुज्ञ बन्चुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
आज जगत्‌ के जीव आधि, व्याधि और उपाधि रूप त्रिविध ताप की भट्ठी में प्रज्वलित 
रे हैं। आधि का स्थान मन में है, व्याधि का स्थान शरीर है और उपाधि का स्थान 


“7 बाहर के पदार्थ तथा घर, कुठुम्घ और परिवार आदि में है। इन त्रिविध 
त़ापों सजा सार में कोई शीतलता देनेवाला हो तो बह है - वीतराग- 
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मनुष्य कर्म क्षय कर सकता है। इस प्रकार ज्ञान में बार-बार उपयोग लगाने से ज्ञानवृद्धि 
होती है और उत्कृष्ट रसायन आए तो त्रीर्थकर-नामकर्म का भी बंध हो जाता,है । 
अब नौवां बोल है - दर्ान विशुद्धि। भगवान्‌ कहते हैं - “साधक का दर्शन, हृष्टि, 
श्रद्धा था तत्त्वज्ञान विशुद्ध, स्पष्ट और सम्यक्‌ होना चाहिए ।" दर्शन की विशुद्ध्धि होने 
से जीव को कितना महान्‌ लाभ होता है ? इसके लिए देखिए “उत्तराध्ययन सूत्र' का पाठ- 
“,..दंसण-विस्परेहीए य ण॑ं विसुद्धाए अत्थेगडए वेणेव भवग्गहणेणं सिन्‍्डई, 
विसोहीए ण॑ विसुद्धाएं तच्चं पुणो भवग्गहणं नाइकक्‍्कमड ॥/7/* 
दर्शन विशुद्धि से विशुद्ध होने के बाद कोई तो उसी भव में सिद्ध हो जाता है। जो 
साथक इस भव में सिद्ध नहीं होते, वे विशुद्ध हुए साधक तीसरे भव का अतिक्रमण नहीं 
करते । अर्थात्‌ - वे त्तीसरे भव में तो अवश्य सिद्ध (मुक्त) हो जाते हैं । जब मिथ्यात्व 
हट जाता है, तब सम्यकृत्व-रत्त की प्राप्ति होती है । जबतक आत्मा में गाढ़ मिथ्यात्व 
की मलिनत्ता होती है, वहाँ तक सम्यगज्ञान- का प्रकाश नहीं मिलता । जब चीतराग- 
परमात्मा के वचनों पर जीव को ह॒ढ़ श्रद्धा होती है, तब सम्यकृत्व प्राप्त होता है और 
मिथ्यात्व की मलिनता दूर हो जाती है। जब बरसात बहुत होती है; तब पानी गंदला आता 
है, इसके कारण उसमें कूड़ा-कचरा मिला होता है । परन्तु उस पानी में फिटकरी डाल 
कर घूमाने से कूड़ाकचस अलग हो जाता है और पानी निर्मल बन जाता है । आजकल 
तो मशीनों द्वारा पानी को स्वच्छ बनाया जाता है । चैसे ही मिथ्यात्व के मैल-से मलिन 
बने हुए आत्मा को शुद्ध बनाने की फिटकरी कहो, या मशीन कहो, वह है, संवेगादि 
'पुरुषार्थ, जिसके द्वारा सम्यकृत्व प्राप्त होता है। सम्यकृत्व प्राप्त होने से आत्मा में निहित 
अज्ञानादि अन्धकार दूर हो जाता है और वह परित्त संसारी बन जाता है । अर्थात्‌ 
सम्यगदर्शन की विशुद्धि होने से अधिक से. अधिक जीव तीसरे, भव, में . अथवा 
पम्द्रहवें भव में मोक्ष प्राप्त कर लेता है । की 
विनय $ विनय-सम्पन्नता दसवाँ स्थानक (बोल) है.। ज्ञान, दर्शन, चारित्र,आदि के 
प्रति विनयभाव के साथ-साथ ज्ञानी, दर्शनी एवं चारित्रात्मा, गुरु, बुजुर्ग एवं.स्थविरों 
आदिं के प्रति विनयभाव रखना, उनका प्रतिक्षण विनय करना,। ज्ञानादि एवं ज्ञानवान, 
एवं चारित्रात्मा पुरुषों को विनय करने से अल्प-प्रयास से बहुत ज्ञान प्राप्त होता है। बिनय 
उत्तम प्रकार का चशीकरण, मंत्र है । चाहे जैसा विरोधी या चैरी हो, विनय से उसे वश 
में किया जा सकता है, अपने सनुकूल बनाया जा सकता है । विनय एक ऐसा गुण है 
कि उसके पीछे अनेक गुण आ जाते हैं । साधु-साध्वियों का उत्कृष्ट भाव से विनय 
करने से तीर्थकर-नामकर्म की प्राप्ति होती है । । ५ हम 
बन्धुओं, ! धर्म के कार्य में उद्यम करने से ऐसा महान्‌ लाभ होता है । तुमलोग अपने 
सांसारिक सुखों के लिए चाहे जितना उद्यम या पुरुषार्थ करो, उससे क्या तुम्हारी आत्मा 
को ऐसा लाभ होता है ? बोलो तो सही ! सांसारिक सुख के लिए किये गए पुरुषार्थ 
# देखिए २९ वें सम्यकृत्व - पराक्रम नामक अध्ययन के पहले बोल के अन्तर्गत पाठ 
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पहनने-ओढ़ने तथा विविध सुखोपभोग के उच्च कोटि के साधन ग्राप्त हो जाते हैं। और 
कुछ मिलता है क्या ? क्या यह (भौतिक या लौकिक) ज्ञान तुम्हें मोक्ष दिला सकेगा ? 
नहीं । ठीक है, आजीविका के लिए इस ज्ञान की जरूरत है, परन्तु आत्मा को कर्मों, दुःखों 
और मिथ्यात्व व रागादि कारणों से मुक्त करने के लिए, संक्षेप में, मोक्ष-प्राप्ति के लिए 
तो सिद्धान्त (शास्त्र) के ज्ञान की आवश्यकता है । 
बन्धुओं ! इस (सैद्धान्तिक) ज्ञान के साथ चारित्र आवश्यक है । चारित्र के बिना, 
यानी आचार (आचरण) के बिना कोश ज्ञान शून्यवत्‌ है। ज्ञान अल्प होगा तो कोई हर्ज 
नहीं, किन्तु उसके साथ चारित्र तो अवश्य होना चाहिए । ज्ञानीपुरुषों ने कहा है - 
जहा खरे चंदण-भारवाही, भारस्स भागी, न हु चंदणस्स । 
एवं खु नाणी चरणेण हीणो, भारस्स भागी, न डु सुग्गइए ॥॥7 
जिस प्रकार गधे पर चंदन की लकड़ी लाद दिये जाने पर, वह गधा चन्दन का केवल 
बोझ उठाता है। अतः वह सिर्फ चन्दन के भार का भागी है, उसे चन्दन की सुगन्ध या 
शीतलता नहीं मिलती । इसी प्रकार चारित्र-हीन ज्ञानी का ज्ञान उसके मस्तक पर भाररूप 
है । वह चाखत्रिरहित कोरे ज्ञान से सुगति या मोक्षगति का भागी-अधिकारी नहीं बन 
सकता । कहा भो है - 'ज्ञानं भारं क्रिया विना? चारित्र के आचरण के बिना 
कोग ज्ञान भाररूप है । इसके विपरीत, चारित्राचारयुक्त शास्त्रज्ञान की महत्ता आगमों 
में बताई है। इस पर शास्त्रज्ञान का एक-एक वचन-कथन कितना उपयोगी है ? यह 
समझ सकते हैं। 
शास्त्र भगवत्‌-कथित वचन है, रुचि और श्रद्धा के बिना अनिच्छा से भी भगवद्वचन 
सुननेवाला रोहिणेय चोर जैसा आत्मा तिर गया । यों अनिच्छा से भगवत्‌-कथित शास्त्र 
का एक भी वचन सुनने से जन्म-जरा-मरण की श्रृंखला टूट गई, तब फिर जो जीव 
(आत्माएँ) शुद्ध भावपूर्वक्त वीत्ररागवाणी सुनता है, उसे कितना महान्‌ लाभ होता है ? 
इस कारण शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त करना जरूरी है । तुम्हें शास्त्र का ज्ञान होगा, तो तुम 
अन्य धर्मियों के सामने टिक सकोगे । अगर यह ज्ञान नहीं होगा तो तुम्हारी श्रद्धा का 
पटिया डगमगा जायेगा । जैसे - चिड़िया का बच्चा अभी बहुत छोटा है, उसके पंख अभी 
६8६ व हुए हैं, इसलिए बह उड़ने लायक नहीं है ! वह अपनी माता को उड़ती देखकर 
यों सोचें - 'जब मेरी माँ इतनी ऊँची उड़ सकती है, तब मैं क्‍यों अपने घोंसले में पड़ा 
रहूँ ?' यों विचार करके अपनी शक्ति का खयाल किये बिना यदि छोटा बच्चा उड़ने 
जाएगा तो गिर जाएगा, चोट लगेगी और कदाचित गिरते ही उसके प्राणपखेरू उड़ 
जाएँगे । इसी प्रकार जिस जीव ने शास्त्र ज्ञान के साथ श्रद्धा के पंख मजबूत नहीं किये, 
वह दूसरों से पहले आत्मज्ञान की बातें सुनने दौड़ेगा तो उप्तकी श्रद्धा टूट जाएगी । 
भगवान महावीर की वाणी महाभाग्य से मिली है । साधु-साध्वी अपने क्षयोपशम 
(शक्ति) के अनुसार शास्त्रों का मंथन करके समझाते-सुनाते हैं, परन्तु उस वाणी . 
(आद्य) प्ररूपक तो भगवान्‌ ही हैं। भगवान्‌ के-मख से दिव्य वाणी का जो 
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सेठ अत्यन्त घबरा गए । कुछ भी बोले बिना वह वहाँ से उठकर सीधे अपनी हवेली में 
पहुँच गए और शून्यमनस्क होकर पलंग पर सो गए । छाती में धड़कन बढ़ गई । बार- 
बार मन में एक ही बात उमड़घुमड़ कर आती रही - 'हाय ! अब तो मैं मर 
जाऊँगा ।! आपलोगों को भी मृत्यु का डर लगता है न ? 'सूत्रकृतांग सूत्र” में भगवान्‌ 
कहते हैं - “प्राणीमात्र को मृत्यु का भय रहता है । मरण किसी को भी नहीं 
छोड़ता ।” देखिए 'सूत्रकृतांग सूत्र' (श्रु१, अ-२, उ-१ गा-२) में कहा है - 
“डहय बुड॒ढाय पासह, गब्भत्था थि चयंति माणवा | 
सेणे जहा वह्यं हरे; एवं आउक्खयम्मिः तुटूटड ॥/? 

बालक, ६: और हक जिसको भी देखो वह, यहाँ तक कि गर्भस्थ मानव भी 
एक दिन देह को छोड़ देते हैं, अर्थात्‌ -सभी मृत्यु प्राप्त करते हैं। जिस प्रकार बाजपक्षी 
बटेर (तीतर) को हरण करके मार डालता है, वैसे ही आयुष्य पूर्ण होते ही जीव को 
'कालरूपी बाज पक्षी पकड़ लेता है, इस प्रकार मनुष्य की मौत निश्चित है । 

तात्पर्य यह है कि बालक हो, चाहे वृद्ध हो अथवा गर्भस्थ जीव हो, मृत्यु किसी को 
भी नहीं छोड़ती । इस, गाथा का आशय यह है कि कोई मनुष्य बाल्या वस्था में, गर्भ 
में रहा हुआ हो, या वृद्धावस्था में आयुष्य-क्षय होने पर मरण-शरण-हो जाता है । कोई 
मनुष्य भरयौवन में अभी ताजा विवाहित होकर आया है, अभी हाथ पर बंधा हुआ विवाह 
'का मंगलसूत्र भी नहीं खुला है, उसे भी मृत्यु नहीं छोड़ती । कोई बुढापे या.रोग से जर्जरित 
होकर मृत्यु के मुख में चला जाता है । कोई जीव गर्भावस्‍था में ही मरण-शरण हो जाता 
है । कारण यह है कि मनुष्य का आयुष्य अनेक विष्नों से.परिपूर्ण और सोपक्रम है। इस 
कारण किसी भी अवस्था में आयुय्य पूर्ण होते ही उसके प्राण निकल जाते हैं । अतः 
बन्धुओं ! अत्यन्त विवेकपूर्वक संसारी जीवों की इस स्थिति को समझो । जिस ,प्रकार 
बाजपक्षी तीतर को पकड़ कर ले जाता है, उसी प्रकार मृत्यु भी प्राणियों के प्राण को 
अपहरण करके ले जाती है ।.नोतिकार कहते हैं - ; - 

'अशनं मे, वसन॑ मे, जाया मे बन्धुवर्गो मे '। 
इति मे मे कुर्चाणं, कालवृको हम्ति पुरुषानम ॥। 

यह भोज्य-सामग्री मेरी है, ये वस्त्र मेरे हैं, यह पली और बन्धुवर्ग सब मेरे हैं। इस 
प्रकार अज्ञानी मनुष्य 'मेरा-मेर' करता रह जाता है और कालरूपी भेड़िया मनुष्यरूपी 
अज (बकरे) को पकड़कर मार डालता है । हि रु 

जैसे अगाध समुद्र में रही हुई मछलियों को माछीमार जाल में फंसाकर पकड़ 
लेता है, इसी प्रकार इस संसार में सदाचारी मानव हो या दुराचारी हो, मृत्यु से कोई भी 
बच नहीं सकता । कालराजा दूर से भी हाथ लंवा.करके प्राणियों को पकड़ लेने में 
समर्थ है । ऐसा समझकर आप सभी याप का त्याग करो । ४ 
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होता है।” सोने को आग में डालें , तो भी वह सोना ही रहता है। बल्कि सोने को अग्नि 
में डालने से वह नरम बन जाता है, वैसे ही साधुवर्ग की अग्मनिषरीक्षा होने पर सोने 
की तरह नप्न- और निर्मल बन जाता है । किन्तु चारित्र से भ्रष्ट नहीं होता । उसी प्रकार 
भगवान के संतबर्ग के लिए कहा गया है - . 
न्से गामे वा नगरे वा, रन्ने वा, एणओ वा परिसागओ वा, सुत्ते 
का जागरमाणे वा 77 
चह चाहे गाँव में हो, नगर में हो, या अरण्य (वन) में हो, अकेला हो या परिषद में 
बैठा हो, सोया हो या जाग रहा हो, किन्तु उसका आचरण तो भगवान्‌ की आज्ञा अनुसार 
होना चाहिए । इसका आशय यह है कि साधु कहीं भी हो, कैसी भी स्थिति में हो, सदा 
एकरूप (मन-वचन-काया की एकरूपताअनुसारी) हो, हर हाल में भगवान्‌ द्वारा प्रतिपादित 
अहिंसा, सत्य आदि द्रत-नियय-संयम के अनुरूप मन-वचन-काया से आचरण करे, 
प्रवृत्ति करे.। ऐसा न हो कि धर्मसभा में श्रावक बैठे हों, वहाँ तो रजोगुण से पूंज-पूंज 
कर चले और श्रावक चले जाएँ, तब रजोगुण को खूंटी पर ठांग दे । इस प्रकार मायाचार 
कला साधु का आचरणीय आचार नहीं है। वह (साधुवर्ग) चाहे जहाँ बैठा हो, चाहे जैसी 
स्थिति में हो, भगवान्‌ की आज्ञा के विरुद्ध एक कदम भी नहीं चले, ऐसा निर्देश है । 
श्रावकवर्ग पर भी जिम्मेवारी है कि वह स्वयं शास्त्रोक्त श्रावकब्रतानुसार अपना आचरण 
बनावे, तत्पश्चात्‌ अगर वह साधु-समाज को पवित्र, शुद्ध और सुरक्षित रखना चाहता है 
तो बह शास्त्रानुसार साधुवर्ग का आचार जाने । साधुवर्ग का आचार-विचार जान लोगे, 
साथुवर्ग के चारित्राचार में उत्सर्ग-अपवाद दोनों पक्षों को जान जाओगे । ऐसा श्रावकवर्ग 
एकान्तवादी और हठाग्रही अथवा दोषदर्शी नहीं होगा । साधुवर्ग का इस प्रकार से 
आचार-वबिचार जान लेने पर उसके प्रति राग-द्वेप, निन्दा-स्तुति, पक्षपात या तेरे-मेरे में 
नहीं पड़ना । अगर राग-द्वेष, पक्षपात या निन्दा-स्तुति में पड़ जाओगे तो तुम स्वयं डूब 
जाओगे, श्रावक 'अम्मापिडसमाणा? के आदर्श से दूर हटकर कपाय और मोह- 
ममत्व में पड़ जाओगे । मान लो, किसी साधु का आचार शास्त्रविरुद्ध मालूम हो तो, 
पहले अत्यन्त विनयभाव से, उसे ऐसा करने का कारण पूछो, तत्पश्चात्‌ बहुत ही 
नप्नतापूर्वक उसे समझाओ, वह किसी शारीरिक या मानसिक व्याधिवश वैसा करता हो 
तो उस व्याधि को दूर कराने का प्रयल करो तथा शुद्ध आलोचनापूर्वक आराधना-साधना 
कले के सम्मुख बनाओ । आज तो स्वयं श्रावकब्नरत का 'करनेवाला व्यक्ति 
साधुवर्ग की निन्‍्दा-चुगली करने लगता है, एक ओर वह ' ! भी करता है, दूसरी 
ओर निंदामि' का पार्ट भी अदा करता है। सुधार का वह तरीका नहीं है, कि पत्रपत्रिका 
में उसकी निंदा ही करते रहो । किसी में आचार-शैथिल्य देखो तो माता-पिता के समान 
उन्हें हित-शिक्षा दो, नम्नतापूर्वक शास्त्र की बात उसके गले उताये, ऐसा करने से 
सुधरेगा, उसका कल्याण होगा | यदि समझाने-बुझाने पर भी न माने तो .. 
तरस्थभाव रखो, किन्तु राग-द्वेष में, या उसकी निन्दा-चुगली में मत 


धन का ढेर करने के लिए जिंदगी में अनेक पाप के काम किये, किन्तु धर्म के कार्य नहीं 
किये । सेठ को अब पिछले किये हुए पापों का पश्चात्ताप होने लगा । 
कार्यों पर्मकेरा; कर्या नहि ' आ 'हाथथी | 
घट टी नथी लक्ष्मी, भोगी करी जे परापथी ॥ 
कोई आपो मेने सन्‍्मति, या लई लो मारी सम्पत्ति । 
आ द्वालतमां जो हुं मरूं तो, थाहे मारी अवग॒ति॥. 
आ धनना ठगलामां, मने शान्ति नथी शान्ति नथी ॥ ४ 
अहो ! पाप में अहर्निश रचे-पचे रहकर मैंने सम्पत्ति इकट्टी की, किन्तु मैंने उसका 
किसी दीन-दुःखी की सेवा में सदुपयोग नहीं किया और तो और धर्म के कार्य में 
भी उसका उपयोग नहीं किया । एकनाथजी जैसे पवित्र संत मिले तो मेरा जीवन सुधरः 
गया । सेठ को अब भलीभांति समझ में आ गया कि अन्याय-अनीति-अधर्म एवं 
पाप से धन कमाकर उ्ते जमा-करते जाने में आत्मशान्ति नहीं है.। यदि,मैं धन्त के ढेर 
के मोह-ममता-आसवित में मरा होता त्ञो दुर्गतिगामी होता । मुझे अब एक भी पाप नहीं 
'करना है । इस प्रकार सेठ ने भूतकाल में किये हुए पाों, का पश्चात्ताप किया और अपना 
और भविष्य सुधारा । 
बन्धुओं ! संत्र की सत्संगति और उपदेश मिला तो सेठ का जीवन सुधर गया । 
आपलोग भी मृत्यु को प्रतिक्षण दृष्टि समझ रखोगे तो पाप से बच सकोगे, आपका 
जीवन भी पवित्र बन जाएगा । 
महाबल अनगार भी बीस स्थानक की आराधना करके अपना जीवन पवित्र. बना. 
रहे हैं। आगे का तवृत्तान्त, यथावसर कहा जाएगा । अब रा'नवधण की-जो'कथा अधूरी 
रह गई थी, उसके आगे का ,वत्तान्त सुनिए ,- डे 


(शनवचण को कथा 3) 


: रा“नवधण -के रक्षण में देवायत के पैर के टखने में लोहे की सार डाल दी 
गई ४ देवायत को जूनागढ के सूबेदार ने बहुत धमकियाँ दीं, प्रलोभन भी दिये, परन्तु 
देवायत ने किसी भी मूल्य यह कबूल नहीं किया कि नवघण. मेरे घर.में है, क्योंकि 
देवायत का निश्चय था कि'मेरी शरण में आये हुए राजकुमार का मुझे प्राणप्रण से रक्षण 
करना है। मेरे प्राण. जाए तो मुझे मंजूर है, परन्तु में अपने जीतेजी नवघण का बाल भी 
बांका नहीं होने दूंगा ।' श्ञान्निनाथ भगवान्‌ का-आत्मा जब मेघंस्थ राजा के,भव में था, 
तब. उन्होंने नियम लिया था कि 'मुझे शरणागत का रक्षण करना है ।” एक देव ने इस 
नियम की परीक्षा ली । एक कबूतर उनकी. शरण में आया, बाजपक्षी से बचने के लिए 
कबूतर की रक्षा के लिए वे पैर का मांस' काटकर तराजू पर रखने लगे । देवमाया से 
तराजू.में. बाज का पलड़ा भागे रहा । तब उन्होंने उसके वजन के.बराबर तौलकर मांस 
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रखे, समभावपूर्वक सहन करे तो मासखमण के तप जैसी कर्मनिर्जरा हो सकती है। ऐसा 
अवसर अल्प कष्ट सहन करके महान्‌ लाभ प्राप्त करने का है, यह मत भूलना । 

जैनधर्म में तो विशेष रूप से कहा गया है - उपसर्ग आये तब भगवान्‌ ने साधकों 
को क्षमाभाव रखने का निर्देश दिया है। किन्तु अन्य धर्म में भी कतिपय संन्‍्यासी कैसे 
क्षमाशील होते हैं ? क्षमा जैसा कोई आध्यात्मिक शस्त्र नहीं है - सामनेवाले क्रोधी, उद् ण्ड 
एवं विशेधी तथा वैशी को भी शान्त करने का । एक दृष्टन्त द्वारा मैं इस तथ्य को 
समझा रहीं हूँ । 

एक संन्यासी के जीवन में क्षमा और अहिंसा, ये दो मुख्य गुण थे । कोई उन्हें चाहे 
जितना कष्ट दे, यहाँ तक कि काट डाले तो भी क्षमा का त्याग न करना, तथैव जहाँ 
अहिंसा है, वहाँ धर्म है, जहाँ हिंसा है, वहाँ धर्म नहीं है; ऐसी उनकी श्रद्धा एवं निष्ठा 
थी । एक विशेषता यह थी कि कोई मनुष्य जिज्ञासु बनकर उनके पास उपदेश सुनने 
आए, उसे उपदेश देना । इसके सिवाय चाहे जिसको चलकर उपदेश नहीं देना । 
आत्मस्मणता में लीन रहना । ऐसे एक पवित्र और क्षमावान्‌ संन्यासी घूमते-घूमते एक 
शहर के बाहर एक बगीचे में आया और वहाँ के बागवान की आज्ञा लेकर एक घटादार 
वृक्ष की शीतल छाया में बैठकर अपना आसन जमाया और प्रभुस्मरण में लीन 
गया । संयोगवश इस शहर का राजा भी अपनी रानी के साथ सैर करने निकला था । 
बहुत दूर आ जाने के कारण दोनों थक गए थे । इसलिए रानी ने कहा - *हमलोग इस 
बगीचे में थोड़ी देर विश्राम लेकर फिर राजमहल में जाएँगे ।” अतः राजा और रानी दोनों 
उस बगीचे में आए । और वे भी एक वृक्ष के नीचे विश्राम लेने हेतु बैठे । रानी के साथ 
आपोद-प्रमोद करते हुए राजा को थोड़ी देर में नींद आ गई । किन्तु रानी को निन्‍द नहीं 
आ रही थी । वह राजा के पास बैठी रही । इतने में, वहाँ एक वृक्ष के नीचे ध्यानस्थ 
सन्यासी को रानी ने देखा । संन्यासी को देखकर उसके मन में बहुत आनन्द हुआ । 

संत के दर्शनार्थ इच्छुक रानी संत को देखते दी उनके पास जाकर मैठ गई : यानी 
कुंवारी थी, तब उसने संतों का सत्संग बहुत किया था । किन्तु राजा घोर नास्तिक 
था । उसे धर्म का नाम अच्छा नहीं लगता था । वह ऐसे साधु को तो मजाक उड़ाता 
था। इस कारण विवाह करने के बाद रानी को संत का दर्शन या सत्संग का कोई सुअवसर 
नहीं मिलता था । अमेक वर्षों बाद उसने संत को देखा, इसलिए अत्यन्त खुश हो गई 
और संत के पास जाकर उसने वन्दन किया और बहाँ बैठ गई । संत उस समय ध्यान 
में थे। ध्यान पूर्ण होते ही संन्‍्यासी ने आँखें खोली तो देखा कि अपने सामने रूपवती 
नवयुवती महिला बैठी है। संन्यासी ने तत्त्व इृष्टि से मन में सोचा - 'यह तो हड्डी, 
मांस एवं रक्त से भरा हुआ चमड़ी की कोथली है । मुझे उसके सामने दृष्टि क्यों करनी 
चाहिए. ?' अतः वह तुरंत आँखें मूंदकर पुनः ध्यान में बैठ गए । यह देखकर रानी अत्यन्त 

नप्नतापूर्वक बोली - “बापू ! मैं आपके पास किसी भौतिक आशा से नहीं आई हूँ। मुझे 
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का रक्षण कैसे कर सकती हूँ ?'' यों कहकर अंदर जाकर अपने प्रिय पुत्र उगा को दोनों 
हाथों में लेकर कहने लगी - “बेटा ! आज तुझे बलिदान देने जाना है । तेरे पिता का. 
लिखा पत्र आया है ।” माता ने उगा से कहा - यम आर  मह 
४“उगा उगरबा तणी, मा रख मनमां आश | । 
जाता प्रभु पासमां, आनन्द बाधे उरमां- ॥/!, ,, - 

“बेटा ! तू जीने की आशा छोड़कर राजीखुशी से जाने को तैयार है न? तेरे हृदय 
में कोई दुःख तो नहीं हो रहा है न ?” माता के इस प्रश्न को सुनकर ऊगा ने क्या 
उत्तर दिया ? सुनो - * दे 

“रा/नो राखणद्वार, जगमां जश बहु बघरो । 
धीरणने मनमां धार, उगो, तुज कूंखे उपन्यो ॥??' 

युजीर दगा प्राणों का मलिदान देने हेतु तैयार हुआ ४ पुत्र के वचन सुनकर 
माता के हृदय में हर्ष हुआ । किन्तु अपने पुत्र को मृत्यु के मुख में धकेलने का दुःख 
बहुत है। माँ ने कहा - “बेटा उगा ! धन्य है तुझे ! पर आ इधर, तेरी अभागी माता को 
एक बार भेंट ले । तेरे जैसे शूरबीर पुत्र को आज में चलाकर मृत्यु के मुख में धकेल रही. 
हूँ । दूसरा कोई उपाय नहीं है बेटा ! इस समय अपना धर्म है कि अपने प्राणों को बलिदान 
देकर भी अपने (भाठी) ग़जा का रक्षण करना । “इतना कहते-कहते माँ की आँख में ' 
आंसू छलक पड़े । यह देख - उगा बोला - “माँ ! तेरे जैसी वीरांगना क्षेत्रियाणी की 
आँख में आंसू शोभे ? माँ ! मैंने तेरे स्तनों का दूध पीया है, उसी दूध को दीपाने के लिए 
जा रहा हूँ। राजा का रक्षण करने के लिए एक उगा-तो क्‍या, मेरे जेसा हजार उगाओं का 
बलिदान देना पड़े तो देना चाहिए । में जिंदा रहा त्तो भी क्या कर सकता हूँ ? राजा जीवित 
रहेगा तो प्रजा का पालन करेगा, मुस्लिम राजा के हस्तगत गये हुए अपने राज्य को 
छुड़ाएगा । ऐसे राजा के लिए मुझे जो कुछ करना पड़े में करने को तैयार हूँ । मुझे उसमें 
प्रसन्नता है । माँ । तू जरा भी चिन्ता मत करना ।” उगा के ये उद्गार सुनकर पुत्र को 
दोनों हाथों में लेकर माता चोल उठी - “'शाबाश बेटा ! शाबाश.! तेरी हिम्मत देखकर 
में अत्यन्त प्रसन्न हूँ । तू जल्दी जाकर दुश्मनों के दुर्ग को नींव से उखाड़ डालना ।”' 

यों' कहकर माता ने दंगा को राजकुमार की-पोशाक पहनाकर उसे बाहर लाईं । 
फिर देवायत की पत्नी, सौराष्ट्र की वीरांगना सती देवी उसे नवधण,के रूप मैं प्रसन्न मुख 
से बोली - ''नवघण ये बादशाह के आदमी तुझे लेने के लिए आए हैं.। तुझे-.इनको 
न सौंपूँ तो हम बिना मौत मर जाएँगे । तेरा रक्षण करने के कारण मेरे पति को जेल -में 
जाना पड़ा । उनके पैर के टखने में सार घुसाया गया । हम अब कितना सहन करें.?”' 
तब उगा ने कहा - “माँ. ! तुमने मुझे रखा, इतना तुम्हारा महान्‌ उपकार मानता. हूँ । मेरी 
माँ होती तो मुझे मरने के लिए थोड़े ही भेजती ? हुँ पा करके मुझे जीना नहीं 

-है.। मैं जा रहा हूँ ।'” यों कहकर “उगा' प्रसन्न मुख के आदमियों के साथ 
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इस प्रकार संन्यासी रानी को उपदेश दे रहा था, उधर राजा की नींद खुल गई, बह 
जायृत हुआ । रानी को अपने पास नहीं देखी, इसलिए मन में सोचा - “सनी मुझे अकेला 
छोड़कर कहीं जाती नहीं, पर आज कहाँ चली गई ? कदाचित्‌ बगीचे में घूमने गई 
होगी । जरा इधर-उधर खोजूं ! यों विचार कर राजा रानी को ढूंढने लगा । देखा तो, रानी 
एक साधु का उपदेश सुनने में लीन है । राजा ने दूर से देखा कि रानी संन्यासी के सामने 
वठी है। संन्यासी रानी को कुछ कह रहा है और रानी दत्तचित्त होकर सुन रही है । इस 
प्रकार परपुरुष के पास रानी को बैठो हुईं देखकर राजा को बहुत ही क्रोध आया । 
बन्धुओं ! मनुष्य की जैसी दृष्टि होती है, वैसी ही सारी सृष्टि उसे दिखाई देती है । 
यह राजा भी अत्यन्त कामी था, भोलविलास में रत रहता था । इस कारण उसकी दृष्टि 
में संन्‍्यासी भी कामी नजर आया । अतः वह संन्यासी के पास जाकर बोला - 'ओ 
पाखंडी ! तुझे इस जगत्‌ में दूसरी कोई रत्नी नहीं मिली कि तू मेरी रानी के सामने गलत 
हावभाव कर रहा है। तू मेरी रानी को बिगाड़ने को उतारू हुआ है ? संन्यासी का वेश 
पहनकर झूठा ढ़ोंग कर रहा है । परन्तु तुझे पता नहीं है, में कौन हूँ ? में इस गाँव का 
ग़जा हूँ । यह मेरी रानी है ? उसके साथ एकान्त में बात करते हुए तुझे शर्म नहीं 
आती ? अगर तू सच्चा साधु है तो मेरे साथ लड़ने के लिए आ जा मैदान में ! में भी 
देख लूं, तेरे में कितनी शक्ति है ?" ल्‍्५ 
मरणान्त उपसर्ग में भी संन्‍्यासी ने रखी अदभुत क्षमा : राजा के ये अपशब्द 
सुनकर संन्यासी विलकुल डरा नहीं । किन्तु रानी तो थर-थर कांपने लगी । वह राजा से 
कहने लगी - “स्वामीनाथ ! यह कोई खराब पुरुष नहीं है, पवित्र संत हैं। मुझे यह धर्म 
का उपदेश दे रहे हैं ।'' किन्तु राजा रानी की बात नहीं सुनता । संन्यासी ने राजा से कहा 
- “सजन्‌ ! धर्म का उपदेश देना संन्यासी का कर्तव्य है। लड़ना मेरा कर्तव्य नहीं है । 
अपने कर्तव्य का ठीक-ठीक पालन करता हूँ । उससे मुझे आत्म-संतोष मिलता 
है। वह मेरा (आत्म-) धन है । और चैरी पर विजय प्राप्त करने के लिए मेरे पास एक 
अमोघशस््र है, उसका नाम क्षमा है। उस शस्त्र के बल से मैं निर्भय होकर विचरण करता 
हूँ । जो पापी होता है, वही डरता है, मैं पाप करता नहीं फिर क्यों किसी से डरूँ 2?” इस 
पर आवेश में आकर राजा ने कहा - “तू निर्भय है तो देखता हूँ तुझे !” यों कहकर- 
तलवार के एक झटके से संन्यासी का हाथ काट डाला । 
यह दृश्य देखकर रानी तो कांप उठी । भय के मारे उसके मुँह से भयंकर चीख निकल 
गई - “अरर । मुझे ऐसा पता नहीं था । मेरे कारण से ऐसे पवित्र संत का हाथ काट 
डाला गया !” रानी अधिक देर तक यह दृश्य देख नहीं सकी । वहाँ से दूर चली 
गई । संन्यासी पर राजा द्वारा ऐसा जुल्म ढहाया गया, फिर भी उन्होंने जया भी क्रोध नहीं 
किया । अहा ! कितनी अद्भुत क्षमाभावना थी उनमें ! असह्य वेदना-होने पर भी उफ 
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कड़ी-कसौटी में से पार हुईं वीरांगना £ यह सुनकर देवायत' की पफली ने 
सोचा - “मेरे पर यह धर्मसंकट आया है, अब क्या करना ?:.इस संकट से पार होने के 
लिए हिम्मत रखने में हो छुटकारा है। उस वीर नारी ने विचार किया -'मेरा- पुत्र मार 
डाला गया । मैं पुत्रविहीन हो गई । जिसके रक्षण के'लिए मैंने अपने इकलौते लाड़ले 
पुत्र का बलिदान दे दिया | अब अगर मैंने हिंमत हारी त्तो इस (नवधण) का भी बलिदान 
देना पड़ेगा ।! अतः प्रभु से प्रार्थना करके हृदय पर पत्थर रखकर आँख में सुरमा आंजा, 
पैर में जूता पहनकर अपने लाड़ले पुत्र के शव के पास आकर हर्षयुक्त होकर मस्तक पर 
पैर रखा और छुरी की नोक से उसकी आँखें निकाली और उन पर पैर की पगथली रखकर 
कुचल डाली । इतना कठोर कृत्य करने पर भी आँख में आंसू या चेहरे पर उदासीनता 
न आने दी । इस पर से सूबेदार को प्रतीति हो गई कि अगर उसका पुत्र होता तो देवायत 
की पली ऐसा कठोर कृत्य नहीं कर सकती थी । स्त्री जाति का हृदय कोमल होता है, 
अपना पुत्र होता तो उसका हृदय भर आता और आँख में आंसूं आएं बिना: रहते । अंतः 
यह देवायत का पुत्र नहीं, किन्तु नवघण ही है । ऐसी प्रतीति हो जाने पर सूबेदारं को 
शान्ति हुई कि अच्छा हुआ, दुश्मन का काँठ निकल गया । अतः देवायत को कारगर 
से मुक्त किया गया । पति-पत्ली दोनों ने छुटकारे की सांस ली । नवघण की सुरक्षितता 
से पति-पत्नी को. इतनी प्रसन्नता हुई मानो दुनिया का राज्य मिल गया हो । पति-पली 
दोनों हर्पित होकर घर आए और नवंधण को छाती से लगाया. । नवघंण अब शैशवाबस्था 
पार कर यौवन के प्रांगण में प्रवेश कर चुका था । अंब देवायत नवधण को जूनागढ 
की राजगद्दी पर बिठाने का उपाय खोजने .लगा ! किन्तु इस जूनागढ के राजा के पास 
विशाल सेना लेकर बारह वर्ष तक लड़ा जाए, फिर भी जूनागढ़ को जीतना कठिन, है। 

'देबायत नवधण को जूनागढ का राजा बनाने की चिन्ता में रात-दिन रहता था । उसने 
जूनागढ़ के मुख्य द्वार के पहरेदार के साथ मित्रता की और अपने चार आदमी उसके.मातहत 
नोकर के रूप में रखे । दूसरी ओर देवायतु.ने एक दीवार चिनवाने के, लिए कुछ मजदूर 
बुलाएं । भींत बांधने के लिए घर के पीछे एक वाड़ा था, उसमें खड्डा खुदवा कर मजबूर 
मिट्ठी,लाते थे । दोपहर में सभी मजदूर काम करके अपने-अपने घर चले गए । उस्त समय 
नवघण सब की नजर बचाकर उस बाड़े में आया और उसे देख न ले, इस आशय से 
छिपने का उपाय कर रहा था । वहाँ बह खड्डा देखा तो नवघण उसमें उत्तर गया और 
'कुदाली लेकर वहाँ खोदने लगा । थोड़ा गहरा खोदा तो वहाँ एक बड़ी शिला देखी । 
शिला को उठाकर वहाँ से हाई तो. अंदर कुछ, दिखाई दिया । नवघणने देवायत से 
कहा - “पिताजी ! इस खड़्डे में नीचे कुछ है.।'” देवायत समझ गया | उसने ववधण 
से कहा - “अभी उसे शिला-से ढक दे 3” नवघण ने उस पर शिला ढकेकर ऊपर मिट्टी 
डाल दी । देवायत नवधण को साथ लेकर घर आया । साथ ही मजदूरों के घर जाकर 
कह आया - “आज कुछ भी काम नहीं करना है । अतः 'कल आना-।” 
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इस प्रकार संन्यासी रानी को उपदेश दे रहा था, उधर राजा की नींद खुल गई, बह 
जागृत हुआ । रानी को अपने पास नहीं देखी, इसलिए मन में सोचा - 'रानी मुझे अकेला 
छोड़कर कहीं जाती नहीं, पर आज कहाँ चली गई ? कदाचित्‌ बगीचे में घूमने गई 
होगी । जरा इधर-उधर खोजूं ! यों विचार कर राजा रानी को ढूंढने लगा । देखा तो, रानी 
एक साधु का उपदेश सुनने में लीन है । राजा ने दूर से देखा कि रानी संन्यासी के सामने 
बैठी है। संन्यासी सनी को कुछ कह रहा है और रानी दत्तचित्त होकर सुन रही है । इस 
प्रकार परपुरुष के पास रानी को बैठी हुई देखकर राजा को बहुत ही क्रोध आया । 

बन्युओं ! मनुष्य की जैसी दृष्टि होती है, वैसी हो सारी सृष्टि उसे दिखाई देती है । 
यह ग़जा भी अत्यन्त कामी था, भोलबिलास में रत रृता था । इस कारण उसकी दृष्टि 
में संन्यासी भी कामी मजर आया । अतः वह संन्यासी के पास जाकर बोला - “ओ 
पाखंडी ! तुझे इस जगत में दूसरी कोई स्त्री नहीं मिली कि तू मेरी गनी के सामने गलत 
हावभाव कर रहा है । तू मेरी रानी को बिगाड़ने को उतारू हुआ है ? संन्यासी का वेश 
पहनकर झूठा ढ़ोंग कर रहा है । पर्तु तुझे पता नहीं है, मैं कौन हूँ 2? में इस गाँव का 
ग़्ज़ा हूँ । यह मेरी रानी है ? उसके साथ एकान्त में बात करते हुए तुझे शर्म नहीं 
आती ? अगर तू सच्चा साथु है तो मेरे साथ लड़ने के लिए आ जा मैदान में ! मैं भी 
देख लूं, तेरे में कितनी शक्ति है ?” नव 

मरणान्त उपसर्ग में भी संन्यासी ने रखी अदभुत क्षमा : राजा के ये अपशब्द 
सुनकर संन्यासी बिलकुल डरा नहीं । किन्तु रानी तो थर-थर कांपने लगी । वह राजा से 
कहने लगी - “स्वामीनाथ ! यह कोई खराब पुरुष नहीं है, पवित्र संत हैं । मुझे यह धर्म 
का उपदेश दे रहे है ।”” किन्तु राजा सनी की बात नहीं सुनता । संन्‍्यासी ने राजा से कहा 
- “राजन ! धर्म का उपदेश देना संन्यासी का कर्तव्य है। लड़ना मेरा कर्तव्य नहीं है । 
मैं अपने कर्तव्य का ठीक-ठीक पालन करता हूँ । उससे मुझे आत्म-संतोष मिलता 
है। वह मेस (आत्म-) धन है । और वैरी पर विजय प्राप्त करने के लिए मेरे पास एक 
अमोधणशस्त्र है, उसका नाम क्षमा है । उस शस्त्र के बल से मैं निर्भय होकर विचरण करता 
हूँ। जो पायी होता है, वही डरता है, मैं पाप करता नहीं फिर क्यों किसी से डरूं 2?" इस 
एर आवेश में आकर राजा ने कहा - “तू निर्भव है तो देखता हूँ तुझे !” यों कहकर 
तलबार के एक झटके से संन्यासी का हाथ काट डाला । 

यह दृश्य देखकर रानी तो कांप उठी । भय के मारे उसके मुँह से भयंकर चीख निकल 
गई < "अर | मुझे ऐसा पता नहीं था । मेरे कारण से ऐसे पवित्र संत का हाथ काट 
डाला गया !” रानी अधिक देर तक यह दृश्य देख नहीं सकी ! वहाँ से दूर चली 
गई । संन्यासी पर राजा द्वारा ऐसा जुल्म ढहाया गया, फिर भी उन्होंने जग भी क्रोध नहीं 
किया । अहा ! कितनी अद्भुत क्षमाभावना थी उनमें ! असह्वा बेदना होने यर भी उफ 
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प्रभु की वाणी । उस चीतरागवाणी को सुनने के लिए नाट्यारम्भ छोड़कर देवलोक क 
देवियाँ और बहाँ के देव मर्त्यलोक में आते हैं । तीर्थंकर भगवान की देशना एक पा 
तक चलती है । देव-देवियों के मन में तीर्थकर प्रभु की वाणी का जितना माहात्म्य है 
क्या उतना माहात्म्य तुम्हारे मन में है ? अगर तुमने वीतरागवाणी का महात्म्य समझा होग 
तो तुम व्याख्यान में ठीक समय पर उपस्थित हो जाओगे । तुम्हारे मन् में वीतरागवाएं 
का माहात्म्य है या चाय-पानी का.? याद रखें - वीतरागवाणी साधारण व्यक्ति य 
आजकल के उच्च शिक्षित व्यक्ति को वाणी जैसी क्षुद्र नहीं है । जिस बीतरागवाणी क 
मूल्यांकन इन्द्र भी नहीं कर सकते, ऐसी महावीर भगवान्‌ को वाणी है । . 
'ज्ञताधर्मकथा सूत्र में मल्लिनाथ भगवान्‌ का अधिकार चल रहा है| मल्लिनाः 
तीर्थंकर पूर्वभव में कौन थे ? उसका बर्णन चल रहा था । महाबल अनगार ने वीतरागवार्ण 
का माहात्म्य समझकर संसार के वैभव-विलास से विकसित बाड़ी .का त्याग क 
छह-छह मित्रों के साथ बीतराग-वाटिका में विरति का बीजाग्रेपन करके विचरण करन 
लगे । वह तीर्थंकर नामकर्म का उपार्जन करने के २० स्थानकों की आराधना कर रे 
हैं । उन २० बोलों में से कल ज्ञान की आराधना के विषय में हमने आपके समक्ष 
चिन्तन प्रस्तुत किया था । ज्ञान प्राप्त करने के बाद स्वाध्याय न किया जाए तो अजित 
ज्ञान के जंग लग, जाता है, वह विस्मृत हो जाता है । 53208 कै ने साधक को 
स्वाध्यायकाल में दिन ओर रात में चार बार स्वाध्याय का निर्देश किया है 
जिसका शास्त्रों में विधान है। | ते 
बन्धुओं ! आत्मा पर लगे हुए दाग को साफ करानेवाला कोई साधन हो तो वह शास्त्र 
(सिद्धान्त) है। आत्मिक सुख प्राप्त करने के लिए शास्त्र (सिद्धान्त) जड़ी-बूटी के समान 
है। सिद्धान्त की बात को सु “सुहृढ़ करने के लिए दूसरे न्याय देने पड़ते हैं परन्तु मूल में 
तो सिद्धान्त मुख्य है । को फिट करने के लिए कीलों और कब्जों की जरूरत 
पड़ती है । किन्तु केवल कीलों और कब्जों.का बड़ा ढेर कर देने मात्र से दरवाजा नहीं 
बनता । क्‍योंकि सिर्फ कीलें और कब्जे क्‍या करेंगे ? प्रमुखता तो दरवाजे की है । इसी 
प्रकार बाहर का ज्ञान चाहे जितना ग्राप्त कर लो, पर्नतु सिद्धान्त- (शास्त्र) का ज्ञान नहीं 
हो तो बाह्य ज्ञान की विशेषता नहीं है। सिद्धान्त ज्ञान (शास्त्र का ज्ञान-श्रुत ज्ञान) चारित् 
को सुदृढ़ बनाता है। चासत्रि से सम्बन्धित विचार और आचार कैसा होता है ? या होना 
हि इसे समझाता है । आज (भौतिक या लोकिक) -ज्ञान तो 49254 गया है, 
बी. कोम., एम. कोम., बीए, बीए-वीटी, एम. ए. इत्यादि अनेक डिग्रियाँ मनुष्य प्राप्त 
कर लेता है । और इनसे भी अधिक पढ़ने के लिए कई माता-पिता अपने लाड़कों को 
जर्मन, इंग्लेण्ड, अमरिका आदि विदेशों में भेजते हैं । वहाँ जाकर लड़का डिग्री पाकर 
आता है, तब माता-पिता हित होते हैं । ज्ञानीपुरुष कहते हैं - डिग्रियां प्राप्त करके तू 
चाहे जितना खुश हो जाय, पर उनका फल कित्तना मिल पाता है ? मनुष्य को डिग्री के 
अनुसार नौकरी मिल जाती है। इस प्रकार कमाई बढ़ती है, उसके फलस्वरूप सोना, चांदी, 
_... धन-माल, मिल्कियत, घरबार, बंगला, बगीचा, मोटर, प्रतिष्ठा, प्रशंसा, खाने-पीने, 


उक्त योगी संन्यासी के हाथ-पैर कट गए हैं, इस कारण असहा बेदना हो रही 
थी । फिर भी समभाव से, शान्ति से सहन करके प्रभु से प्रार्थना कर रहे थे - “प्रभो ! 
मेरे हाथ-पैर कट गए, उसकी ग्रचण्ड बेदना मैं आपकी कृपा से शान्ति से सहन कर सका, 
किन्तु वह अज्ञानी और सुकोमल शरीरवाला राजा इस घोर पाप के कारण नरक में जाएगा, 
वहाँ दी जानेवाली अपार बेदना और यातना कैसे सहन करेगा ? मैंने तो उसे अंतःकरण 
से क्षमा दे दी है, किन्तु प्रभो ! तू उसे माफ कर देना ।” इस प्रकार संन्यासी राजा के 
प्रति किसी प्रकार का दुभाव अथवा दुर्ध्यान न लाकर सद्भाव से प्रभु से प्रार्थना कर 
रहा था । सत्रि के नीरव शान्त वातावरण में राजा ने संन्‍्यासी के मुख से निकलते हुए 
ये शुभ उद्‌गार सुने तब उसके मन में विचार स्फुरित हुए - 'अहो ! मैंने तो इस संन्यासी 
के हाथ-पैर काट डाले, फिर भी मेरे प्रति कोई क्रोध, दुर्भाव या दुर्ध्यान इसके मन- 
वचन में नहीं है, प्रत्युत मेरे लिए प्रभु से क्षमादान की प्रार्थना कर रहा है। सचमुच, ऐसे 
पवित्र संत का मैंने घोर अपराध किया, फिर भी मुझे क्षमादान दे रहे हैं ।' संन्यासी 
के उद्गार सुनकर राजा का क्रोध शान्त हो गया था । राजा और रानी दोनों की आँखों 
से पश्चात्ताप के आंसू छलछला उठे । वास्तव में, क्षमा कितना अमोघ शस्त्र है, उसका 
विरोधी और विमुख पर अचूक प्रभाव पड़ता है । कितना सुन्दर असर हुआ राजा पर ? 
नीतिकारों ने भी कहा है - 

' 4क्षमा-खडुगं करे यस्य, दुर्नन: किं करिष्यति ? 
अतृणे पतिवोी वह्लिः, स्वयमेवोषशाम्यति ।/7 

जिसके हाथ में क्षमारूपी शस्त्र (तलवार) है, उसका दुर्जन क्या बिगाड़ सकता 
है? जहाँ तृण-घास आदि नहीं होते, ऐसी जमीन पर पड़ी हुई अग्नि अपने-आप बुझ (शान्त 
हो) जाती है । एक व्यक्ति क्रोध करता है, परन्तु सामनेवाला व्यक्ति क्षमाधारी हो तो 
क्रोधी का क्रोध स्वयमेव शान्त हो जाता है ! बैर पर विजय प्राप्त करने के लिए क्षमा 
जैसा कोई भी श्रेष्ठ साधन नहीं है । संन्यासी का क्षमाभाव, समभाव, शान्त स्वभाव 
देखकर राजा का क्रोध शान्त हो गया । तुरंत संन्यासी के पास 233 कक चरणों में 
पड़कर अपनी भूल के लिए घोर पश्चात्ताप करते हुए राजा ने माफी मांगी । उस्त समय 
राजा की आँखों से सावनभादो बरसने लगे और “मुझे क्षमा करें, मैने आप निरपराधी 
के हाथ-पैर काट डाले, अब मेरा क्या होगा ?” यों बार-बार राजा यश्चात्ताप करने 
लगा । संन्यासी ने राजा को सांत्वना दी, ढाढस बंधाया । अन्त में, राजा का जीवन सुधर 
गया । राजा ने ऐसा नियम लिया कि अब मैं भविष्य में ऐसा अघटित कार्य नहीं 
करूँगा । इसका नाम है क्षमा । क्रोध पर क्षमा ने विजय पाई । क्षमा से शत्रु के, अपराधी 
के कठोर हृदय को भी कोमल बनाया जा सकता है ! संन्यासी भी क्षमामय जीवन जीते 
हुए चार दिन में उस नश्वर शरीर का त्याग कर चल बसे । 


ज्य््््य्<़ 
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गणधरों ने उसे ग्रहण कर लिया और शास्त्ररूप में गूंथा, उस परम्परागत, मौखिद 
शास्त्रज्ञान को आचार्यों ने लिपिबद्ध किया (लिखा), वही भगवदूवाणी. हमें साधु 
साध्वियों द्वारा सुनने को मिली है । भगवद्वाणी भव (संसार) सागर को तिरने का प्रबः 
साधन है। चाहे जैसा होशियार (कुशल) और बलवान्‌ पतैराक हो तो भी तैरने के लि 
उसे साधन तो लेना हो पड़ता है न ? भले ही वह नौका से तरे अथवा भुजाओं से ते 
सहारे के बिना तो कोई भी तैराक तर नहीं सकता । इसी प्रकार सर्वज्ञ प्रभु की यह बाएं 
भवसागर तरने के लिए आधारभूत है । जो मनुष्य इसका सहारा लेता. है, वह देर-सबे 
अवश्य भव-सागर तर (पार कर) जाता है । जीव को उस पर हृढ़ श्रद्धा होनी चाहिए 
आज तो.इस श्रद्धा का दिवाला है। कई लोग तो यों कहने लगते हैं - क्‍या शास्त्र भगवाः 
की वाणी है.? यह कोन जानता है? 2 अं पा 

बन्धुओं ! इस सम्बन्ध में में तुम्हें एक बात पूछती हूँ 5 किसी का पिता गुजर गया 
उसके पिता द्वारा लिखी हुई बही में जिस कर्जदार से पैसा वसूल करना है, उसका नाम 
लिखा है। उसके आधार पर वह कर्जदार के पास से रकम वसूल करने गया, उस समः 
बह कर्जदार उसे कहे कि में तुम्हें नहीं पहचानता, तब प्रत्युत्तर में बह कहता है - “तू मुह 
नहीं पहचानता, किन्तु मेरे पिता को तो पहचानता था न ? देख, इस बही में क्या लिख 
है ?" बह व्यक्ति उस कर्जदार को नहीं पहचानता, और कर्जदार उक्त साहूकार के पु: 
को नहीं पहचानता, फिर भी अपने पिता द्वारा लिखी हुई बही के आधार से श्रद्धा करत 
है न ? परन्तु यहाँ वीतराग सर्वज्ञ प्रभु की वाणी पर जीव को श्रद्धा नहीं है“ । इसी कारण 
यों कहता है कि कौन जानता है, या किसने देखा है कि शास्त्र (सिद्धान्त) में कही हू 
बात सच्ची है ? भगवान्‌ के बचनों को उत्थापित करने (उत्थापना करने) वाले को यह 
पता नहीं है कि मैं इस प्रकार कह रहा हूँ, तो मेरी क्या दशा. होगी ? सर्वज्ञ बीतराग प्रभ 
के वचनों की आशातना करने से बंधे हुए घोर अशुभ-कर्म मेरी हड्डियाँ चूर-चूर कर देंगे | 

जिसे वीतरागवाणी पर हृढ़ श्रद्धा है, वह आत्मा दुकान पर बैठा होगा, वहाँ भी शास्त्र 
सम्मत (शास्त्रों) की.बात करेगा । तुमने धर्म को प्राप्त (अर्जित) किया होगा. तो तुम दूसरों 
को धर्म प्राप्त करा सकोगे । तुम्हारे पास में आनेवाला व्यक्ति अन्यंधर्मी होगा, तो भी 
जैनधर्म को प्राप्त कर सकेगा, उसे जैनधर्म का महत्त्व समझ में आ जाएगा । भगवान्‌ 
की आज्ञा में विचरण करनेवाले साथुवर्ग की तो शास्त्र में रमणता होती है, उसके पास 
में जो आता है, उसे वह धर्म प्राप्त कराता है ! “दशवैकालिक सूत्र' (अ.-८, गाथा-२९) 
में बताया गया है कि भगवान्‌ की आज्ञा में चलुमेवाला साधुवर्ग कैसा होता है ?. 

अतिंतिणे अचवले, . अप्पमासी, मियासप्गे + - * 
, हवेन्न उजञरे देते, थोव॑ लद्'धुं न, खिंसए ॥/, 

चीतराग भगवान्‌ का साधुवर्ग (साधु-साध्वी) कैसा होता है ?-जो साधुवेश पहनकर 

पट्टे पर बैठ जाय, वह नहीं,। भगवान्‌ कहते हैं -- “मेरा साधुवर्ग सौ टच के सोने जैसा 


सैनिक भी अत्यन्त आनन्द में रहते थे । इसी बीच बरात आ गई । सबके मुख पर आनन्द 
का सागर लहरें ले रहा था । विवाहविधि सम्पन्न होने के बाद कन्यादान के समय एक 
तेजस्वी युवक खादी के कपड़े पहने हुए आया । उसने अपने मस्तक पर छत्तीस लपेटे 
वाली धोती बांधी हुईं थी । कमर में एक चादर खोसकर बांधी हुईं थी ! उसके हाथ में 
सोने के मूठवाली तलवार सुशोभित थी । वह सहसा विवाहमण्डप में आया । उसे देखकर 
सभी आहोर एक बार तो खलबला उठे । सभी ऊँचे उठकर देखने लगे । देवायत ने 
सबको शान्त्र रहने को कहा । वह युवक वर और कन्या के पास आया । पहले वरराजा 
के हाथ में भेंट दी । तत्पश्चात्‌ वह मधुर स्वर में बोला - “बहन ! हाथ बहार निकाल, 
मैं तेरे हाथ में भेंट देने आया हूँ ।”” उस समय जाहल ने कहा - “भैया वीरा ! इस समय 
मुझे यह भेंट नहीं चाहिए । इस समय तेरे पास में इसे मेरी अमानत के रूप में रख । 
जब मुझे जरूरत पड़ेगी, तब में मांग लूंगी ! इस समय तो यह तेरे पास अमानत के रूप 
में रेेगी ।” जाहल ने जब प्रेम के शब्दों में भाई से कहा तो ८ ३४ त्तर में भाई ने कहा - 


“बहन ! तेरी खुशी है । जब तुझे जरूरत हो, तब मांग लेना ।” इतने शब्द कहकर आहीरों 
की मेदिनी पर एक मीठी नजर फेंककर वह तेजस्वी युवक चला गया । जाहल विवाह 
करके ससुगल आई । 


इस ओर देवायत ने नवधघण को राजा बनाने की तैयारी की । जूनागढ़ के सैनिकों 
को बहुत शराब पिलाकर बेहोश कर दिया । नवधण को राजा बनाने की तैयारी की । 
जूनागढ़ के सैनिकों को अत्यन्त शराब पिलाकर बेहोश कर ही दिया था । नवधण ने 
आहीर की पोशाक उतार कर राजवंशी पोशाक पहनी । फिर बख्तर आदि शस्त्रों से सुसज्ज 
होकर अपने पिता तथा दूसरे आहीरों का सहयोग लेकर अचानक जूनागढ़ के सदर दरवाजे 
में प्रवेश करके नवघण ने सूबेदार को पकड़ लिया और तत्काल जूनागढ़ पर कव्जा 
कर लिया । यों जूनागढ़ पर विजय प्राप्त कर ली । एक शुभ दिवस को नवघणकुमार 
का राजततिलक कर दिया गया । अब वह नवघणकुमार नहीं रहकर रा' नवघण बना । 
रानवंधण देवायत को और उसकी पत्नी को माता-पिता समान मानता था । उन्हें उगा 
को जरा भी क्षति उनके मन में नहीं आने देता था । उसके मन में उपकारी का उपकार 
सदेव हृदय में रमता रहता था । रा 'नवधण द्वारा राज्य में कुशल मंगल व शान्ति प्रवर्तने 
देवायत के मन में खूब शान्ति हुई । अन्त में भगवद्‌-भजन करते हुए पति-पत्नी परलोक 
सिधारे। माता-पिता के जीवित रहते जाहल जूनागढ़ आती थी; उनकी मृत्यु के बाद माता- 
पिता की याद बहुत आ जाए, इस कारण मन अशान्त हो जाने से वह आती नहीं थी। 
' एक बार ऐसा हुआ कि चौमासे भर में वर्षा नहीं होने से जाहल के देश में 
दुष्काल पड़ा । 
“देशमां ढंका वागिया, कपरो पड्यो छे काछ । 
पुरुषे छोडी प्रमदा, साताए, छोडभा नाक ॥॥/ 
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हो तो, साथु कैसा हो ? इस विषय में पूर्वोक्त गाथा में बताया गया है. - वह 
“अतिंतिप्णे” हो, उसमें जरा-जरा-सी बात पर तनतनाहट न हो, वह गंभीर रहे, ज्ञाता- 
द्रष्टा बनकर रहे । गौचरी के लिए गृहस्थ के घर में जाए, किन्तु आहार न मिले, अथवा 
रूखा-सूखा या अपर्याप्त आहार मिले, तो भी वह तनतनाहठ न करे । उक्त गृहस्थ की 
निन्‍्दा न करे, कि रोज घर पधारने की भावना भाता था, किन्तु घर में आहार-पानी का 
'कोई ठिकाना नहीं था, क्या ऐसे घर में गौचरी जाने योग्य है ? इस प्रकार साधु न बोले, 
अपितु समताभाव रखे । कहीं आहार आदि न मिले तो यों विचारे कि मेरे लाभान्तराय 
कर्म का उदय है और गृहस्थ के दानान्तराय कर्म का उदय है, 'इस कारण ऐसा हुआ 
है । एक घर में आहार न मिले तो दूसरे-तीसरेःघर में जाय, घर-घर में जाकर शुद्ध निर्दोष 
आहार की गवेषणा करे । वह अचपल रहे, चपलता-चंचलता न करे:। साधु अल्पभाषी 
हो, कोई किसी बात पर पूछे तो बहुत ही अल्प शब्दों में उसका उत्तर दे । साधु अपना 
आहार भी परिमित करे । सरस स्वादिष्ट आहार आये तो भी दूँस-ढूँसकर न खाएं । गौचरी 
करने या स्थंडिल आदि जाते या विहार करते हुए किसी ने अपमान करःदिया, अपशब्द 
कह दिया, यहाँ तंक कि किसी ने प्रहार भी वाणी के द्वारा या डंडे आदि के द्वारा कर 
दिया, इन्द्रियों-विषयों के अनुकूल प्रतिकूल मिलने पर भी शान्त-दान्त रहे । जैसे खंधक 
अनगार के ५०० शिष्यों को धाणी में पिया दिया फिर भी उन्होंने पिलनेवाले पर न द्वेप 
किया और न शरीर पर रागभाव (मोह-ममत्व) लाए, मन से भी उसके प्रति कपायभाव 
न लाए । इस प्रकार आहारादि न मिले, थोड़ा मिले; तो उक्त गृहस्थ पर जरा भी गुस्सा 
न करे, समभाव में रहे । ० 3 । 
इस काल में ऐसे उपसर्ग या परिषह नहीं आते ।.गौचरी में भी पहले के जैसा कष्ट 
नहीं है । कदाचित्‌ कष्ट आता है तो भी मामूली । पूर्व काल में गाँवों में अन्यधर्मी के यहाँ 
गौचरी लेने जाते तो साधुओं को बड़ी कठिनाई से गौचरी मिलती थी । अब तो 
बिहार के रास्ते में पड़नेवाले गाँवों में अन्यधर्मी भी जैन साधु के आचार-विचार से 
परिचित हो गये हैं । अतः पहले जैसा कष्ट आज साधुओं को-नहीं सहने पड़ते । साधु वर्ग 
के कल्प-अकल्प से प्रायः परिचित हो गए हैं । और कुछ नहीं तो छाछ और रोटी तो वे 
भी बहस देते हैं । धोवन पानी या कहीं गर्म पानी भी बहस देते हैं । इसलिए पहले के 
महापुरुषों जैसे परिषह इस काल में सहन नहीं करने पड़ते । आज तो यातायात के 
साधन सुलभ होने से श्रावक-श्राविका.वर्ग भी अन्य धर्मी शाकाहारी घरों में गौचरी 
की दलाली कर देते हैं । थम लक, ६ कोई 
मैं तो अपनी साध्वियों से कहती हूँ कि आज तो ऐसा कोई परिपह तुम्हें सहन नहीं 
करने पड़ते, किन्तु कोई तुम्हें कदटुबचन कहे, उस समय अगर समभाव रखेंगे तो कर्मों 
'की महान्‌ निर्जगा होगी । मासखमण के तपस्वी मासखमण करें और किसी साधक को 
-..,. कटुवचन कहें, उस समय आँख का कोना भी लाल न होने दे और समझपूर्वक क्षमाभाव 
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धर्म त्राण और शरण रूप है। धर्म गति और आधार रूप है । धर्म की सम्यक्‌ आराधना 
कले से जीव अजर-अमर स्थान को प्राप्त कर लेता है | ऐसा उत्तम कल्पवृक्ष और 
चिन्तामणिरल के समान धर्म हमें मिला है । ऐसा धर्म बार-बार नहीं मिलेगा । तप, त्याग 
के तोरण बाँधकर और श्रद्धा के सुमन पिकसित करके मानवजीवन को अ्रृंगारिति 
कोे। धर्म आत्मा का सच्चा श्रृंगार है। गुलाब के फूल में सुवास हो तो उसकी कीमत 
है। सुगन्धरहित फूल चाहे जितना मनोहर और आकर्षक हो, उसकी कोई कीमत नहीं 
है। ज्ञानीपुरुप कहते हैं “कि धर्मरहित जीवन भी सुगन्धरहित पुष्प जैसा है। मनुष्य धन 
के बल से दूसरों को आकर्षित कर लें, परन्तु उनके जीवन में धर्म के अभाव में 
शान्ति या आनन्द नहीं होता । धर्म से मानव की कीमत है । 

बन्धुओं ) आपको अगर मानवजीवन को सफल बनाना हो तो तन-मन-वचन एवं 
प्रत्येक व्यवहार-कार्यों में धर्म को ओतप्रोत कर दो । व्यापार करते हो तब ऐसा विचार 
न करा कि व्यापार और धर्म के क्या सम्बन्ध है ? ईमानदारी, प्रमाणिकता और 
सत्य, व्यापार का धर्म है । सम्यकुदर्शन-ज्ञान-चारित्र, थे सलत्नय समग्र जीवन का धर्म 
है। चारित्र धर्म के बिना तो जीवन शून्य है। महात्मा भर्तृहरि ने कहा है - 


“येपां न विद्या, न तपो, न दानमू, न चा5पि शील॑ न गुणों न धर्म: । 
ते मर्त्यलोके भुविभारभूता, मनुष्य रूपेण मृगाश्चरन्ति ॥/7 
जिसके जीवन में विद्या नहीं है। यह विद्या का अर्थ आजकल का शिक्षण नहीं, 
पल्तु जो जन्म-मरण के चक्कर से मुक्ति दिलावे, ऐसी विद्या | कहा है - सा विद्या 
या विमुक्तये”! भारतीय संस्कृति के पुरस्कर्ताओं ने उसी को विद्या कहा है, जो 
आधि, व्याधि, उपाधि तथा सब प्रकार के तापों-दुःखों से मुक्ति दिलाए | जिसके जीवन 
में कर्म की तमाम वर्गणीओं को जलाकर खाक कर दे, वैसा बाह्य या आभ्यन्तर तप 
नहीं है, अपने सुख को छोड़कर दूसरों का भला करने की निःस्वार्थ भावनावाला 
दान नहीं हैं तथा जिसके जीवन में दया, क्षमा, सेवा, विनय आदि सदगुण नहीं है और 
जिसका शील अच्छा (शुद्ध) नहीं है, वैसे जीव इस पृथ्वी पर भारभूत हैं । उसमें और 
जंगल में विचर्ते मृगों में कोई अन्तर नहीं है । जिसके जीवन में धर्म है, वही सच्चे 

अर्थो में मानव है । * 

बन्धुओं ! धर्म के प्रताप से तुम्हें मानवजीवन और इतनी सुख-सामग्री मिली है, 
पस्तु उसमें लुब्थ और आसक्त मत बनो । एक सेठ को दो पुत्र थे। दोनों ही अशुभ कर्म 
के उदय से बहुत गरीब थे । एक देव उनपर स्सन्न हुआ । वह उर्ने दोनों को सलट्ठीप ले 
गया । आपको भी रल बहुत अच्छे लगते हैँ न? तुम्हें कोई आकर यों कहे कि 
तो तुम्हारे भी कान उत्सुकता से खड़े हो जाएँगे । पूछोगे - 


अपुक जगह रत्न निकले हैं, 
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पुत्र, धन या सुखसाधनों की इच्छा नहीं है। में संसार में लिप्त न हो जाऊँ, मेरी आत्मा 
सदैव जागृत रहे, ऐसा धर्मोपदेश सुनने की आशा से में आपके पास आई हूँ । यहाँ आने 
का मेरा और कोई प्रयोजन नहीं है । में इस शहर के राजा की रानी हूँ । राजा और मैं दोनों 
खूब दूर सैर करने गए थे । वापस लौटते समय थक जाने से विश्राम लेने हेतु इस बगीचे 
में आये थे । महाराजा इस समय निद्राधीन हो गए हैं। मैने आपको दूर से देखा तो सोचा 
- अनायास ही ऐसा सुअवसर मिला है, मैं महात्माजी के पास जाऊँ, ये मुझे कुछ जीवन 
जीने की कला समझाएँगे । अतः आप मुझे मेरा जीवन सफल बने, ऐसा मार्ग 
समझाएँ ।” रानी बारबार उपेदश के लिए संत के सामने खूब गिड़गिड़ाई, तब संन्यासी 
ने मन में सोचा - 'इस रानी की अत्यन्त जिज्ञासा है और मेरा यह नियम है कि जो जिज़ासु 
बनकर आए, उसे मुझे धर्मोपदेश देना । और फिर साधु उसका नाम है, जो आत्मकल्याण 
करते हुए पर का कल्याण कग्नए ॥' ऐसा विचार करके उन्होंने रानी को उपदेश देने के 
लिए आँखें खोली । रानी को उपदेश देने हेतु उसने सर्वप्रथम अहिंसा की बात उठाई । 
'महारानीजी ! इस जगत्‌ में अहिंसा परम धर्म है। किसी भी जीव को मारना नहीं, और 
किसी को भी दुःख हो, ऐसा अनुचित कार्य नहीं करना, इसका नाम अहिंसा है। जैनधर्म 
में त्तो यहाँ त्तक कहा है कि एक फूल की कलि को दुःख हो, वहाँ हिंसा है । जहाँ अहिंसा 
होती है, वहाँ अभय है, और जहाँ हिंसा है, वहाँ भय है । मनुष्य सिंह, बाघ, एवं सर्प जैसे 
हिंसक प्राणियों को देखकर डरता है, उससे दूर भागता है । किसलिए ? क्योंकि सिंह, 
बाघ, सर्प आदि हिंसक प्राणी हैं, इस कारण उसे भय लगता है । सर्प की दाढ़ में जहर 
है, अगर वह काट लेगा तो मर जाएँगे । इस कारण उससे सब डरते हैं । परन्तु ये सिंह, 
बाघ आदि हिंसक प्राणी कदाचित्‌ मारते हैं तो दो-चार मनुष्यों को मारते हैं, सांप भी 
दो-चार आदमियों को काटेगा, किन्तु दुष्ट भावनावाले कर मनुष्य इतने निर्दुय होते हैं कि 
एक ही दिन में लाखों जीवों का संहार कर डालते हैं। अतः विषधर (सर्प) को अपेक्षा 
भी भयंकर विष मानव के हृदय में भरा हुआ है । ऐसे मनुष्यों में जितनी क्रूरता है, उतनी 
इन हिंसक प्राणियों में नहीं है । इसलिए सर्वप्रथम तो मनुष्य को. अपने हृदय में स्थित. 
ऋरभावना (क्रूरता) समाप्त करके अहिंसा को अपनानी चाहिए । अहिंसा कां पालन करे 
के लिए जीवन में क्षमा की जरूरत है। क्षमा के अन्तर्गत शान्ति, सहिष्णुता, सेवा, मृदुता,_ 
दया, अनुकम्पा, मानवता आदि गुणों का समावेश हो जाता है। कई बार हम आगे-पीछे “ 
का विचार किये बिना छोटी-छोटी बातों में कऋद्ध हो जाते हैं, बुरा' मान जाते है, 
सहनशीलता खो बैठते हैं, ऐसा करे से स्वयं भी अशान्त बनते हैं, और दूससे को भी : - 
अशान्त बना डालते हैं । इसके बजाय ऐसे मौके पर शान्ति, रखकर अपराधी के अपराध : .. 
-> सहन करके क्षमा प्रदान कर दें तो अपनी आत्मा भी शान्त और निर्भय हो जाती है; .. 
सामनेवाले व्यक्ति के हृदय में भी उसका प्रभाव पड़ता है, उसका: हृदय-परिविर्तन ई 
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नाम देवी लक्ष्मी (सम्पत्ति) । जिन जीवों को पुण्य के प्रताप से बंगला मिला, किन्तु बंगले 
में कर वे धर्म नहों करते, वह अन्धकार (तामस योनि) में जानेवाला है । जो जीव 
यूर्वजीवन में धर्म को आराधना करके आए हैं और इस भव में भी धर्म की आराधना करते 
हैं, ऐसे पुण्यवान्‌ जीव प्रकाश में से आए हैं और प्रकाश में ही जाएँगे । कदाचित्‌ पाप 
कर्म के उदय से धन न मिले, परन्तु धर्म को कदापि छोड़ना मत । गेहूँ बोनेवाले किसान 
को घास तो सहज ही मिल जाता है । इसी प्रकार जो धर्माचरण करता है उसे धन तो 
सहज ही मिल जाता है। अतः धन की चिन्ता मत करना, अपितु धर्म की चिन्ता करना। 
हमने इससे पूर्व उक्त दो भाइयों की बात कही थी कि एक देव उनपर प्रसन्न 
हुआ । उस देव ने शर्त की थी कि “सूर्योदय के समय तुम्हें स्लद्वीप लाकर रखूंगा और 
सूर्यास्त के समय रलद्वीप से वापस तुम्हारे स्थान पर रख दूंगा । इस दौरान जितने भी 
रल लिये जा सकें, उतने ले लेने हैं।' अतः इस बारे में हमें भी विचार करना है, पुण्यरूपी 
देव ने हमें मानव भवरूपी रलद्वीप में लाकर रखे हैं। उस युण्य-देव ने भी शर्त रखी है 
कि “जहाँ तक तुम्हारे आयुष्यरूपी सूर्य का उदय है, वहाँ तक हे भव्यजीवों ! तुम इस 
मानव भवरूपी रलद्ठीप में से ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप रूपी अमूल्य रत्त जितने भी तुम 
से लिये (अर्जित किये) जा सकें, उतने ले लो ।' 
पुण्यदेव ने उन दोनों भाइयों के रलद्वीप में रहने के लिए सुन्दर महल बना दिया । 
घूमने-फिरे के लिए बगीचा और खाने-पीने के एक से बढ़कर एक बढ़िया से बढ़िया 
भोजन की व्यवस्था कर दी । वहाँ जाकर दोनों भाई विचार करने लगे कि “यहाँ तो स्वर्ग 
जैसे सुख हैं । हमें क्या करना है ?' बड़ा भाई तो पहले कभी नहीं खाये हुए पकवात्न 
और फरसाण खाने में ललचा गया । उसने पेटभर कर खूब खाया । जबकि छोटे भाई 
थोड़ा-सा खाया । अधिक खाने से प्रमाद आता है । इस कारण उसने भूख मिठे और 
काम हो, इस लिहाज से थोड़ा खाया । फिर वह अपनी गाड़ी में रत्व भरने लगा । सारी 
गाड़ी रलों से भरकर उस पर कपड़ा ढक दिया । फिर वह निश्चिंतता से सो गया । जबकि 
बड़े भाई भे पेट में ठूंस-ठूंसकर मिठाइयाँ खाई, फिर वह बगीचे में घूमने गया । नींद 
आने लगी तो निश्चित होकर सो गया । उसके छोटे भाई ने उसे दो-तीन बार जगाया 
और कहा - “आप अब क्‍यों सो रहे हो ? जल्दी उठो और गाड़ी में रल भर लो । अभी 
रात पड़ जाएगी और देव अपने को अपने घर पहुँचा देगा ।” इस पर बड़ा भाई बोला 
- अभी क्‍या उत्तावल है ? अभी झटठपट रल बोर लेता हूँ । फिर गाड़ी में रल भरने में 
कितनी देर लगेगी ? जीने की अपेक्षा देखना भला । ऐसा खाने-पीने की और घूमने 
फिले की मौज कहाँ मिलेगी ?” बड़ा भाई तो खाने-पीने और घूमने फिरने में ही रह 
गया। सूर्यास्त होते ही देव उपस्थित हुआ और बोला - “तुम अपनी-अपनी गाड़ी में बैठ 
जाओ ।” इस पर बड़ा भाई बोला - “अजी ! थोड़ी देर ठहरो, मैं रल ले लूं ।” देव ने 
खिजलखखउलाहदाइलिफर भा-१ ब्ख्ख्खूरद ४११, 
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पुत्र, धन या सुखसाधनों की इच्छा नहीं है । में संसार में लिप्त न हो जाऊँ, मेरी आत्म 
सदैव जागृत रहे, ऐसा धर्मोपदेश सुनने की आशा से में आपके पास आई  हूँ। यहाँ आने 
का मेस ओर कोई प्रयोजन नहीं है। में इस शहर के राजा की रानी हूँ । राजा और मैं दोनों 
खूब दूर सैर करने गए थे । वापस लौटते समय थक जाने से विश्राम लेने.हैतु इस बगीचे 
में आये थे । महाराजा इस समय निद्राधीन हो गए हैं। मैंने आपको दूर से देखा तो सोच 
- अनायास ही ऐसा सुअवसर मिला है, में महात्माजी के पास जाऊँ, ये मुझे कुछ जीवन 
जीने की कला समझाएँगे । अतः आप मुझे मेरा जीवन सफल बने, ऐसा माग 
समझाएँ ।”” रानी बारवबार उपेदश के लिए संत के सामने खूब गिड़गिड़ाई, तब संन्यासी 
ने मन में सोचा - 'इस रानी की अत्यन्त जिज्ञासा है और मेस यह नियम है कि जो जिज्ञास्‌ 
बनकर आए, उसे मुझे धर्मोपदेश देना । और फिर साधु उसका नाम है, जो आत्मकल्याण 
करते हुए पर का कल्याण कराए ।' ऐसा विचार करके उन्होंने रानी को उपदेश देने के 
लिए आँखें खोली । रानी को उपदेश देने हेतु उसने सर्वप्रथम अहिंसा की बात उठाई । 
'महासनीजी ! इस जगत्‌ में अहिंसा परम धर्म है। किसी भी जीव को मारना नहीं, औः 
किसी को भी दुःख हो, ऐसा अनुचित कार्य नहीं करना, इसका नाम अहिंसा है जैनधर्म 
में तो यहाँ तक कहा है कि एक फूल की कलि को दुःख हो, वहाँ हिंसा है । जहाँ अहिंसा 
होती है, वहाँ अभय है, और जहाँ हिंसा है, वहाँ भय है। मनुष्य सिंह, बाघ, एवं सर्प जैसे 
हिंसक प्राणियों को देखकर डरता है, उससे दूर भागता है ! किसलिए ? क्योंकि सिंह, 
बाघ, सर्प आदि हिंसक प्राणी हैं, इस कारण उसे भय लगता है । सर्प की दाढ़ में जहर 
है, अगर वह काट लेगा तो मर जाएँगे । इस कारण उससे सब डरते हैं । परन्तु ये सिंह, 
बाघ आदि हिंसक प्राणी कदाचित्‌ मारते हैं तो दो-चार मनुष्यों को मारते हैं, सांप भी 
दो-चार आदमियों को काटेगा, किन्तु दुष्ट भावनावाले ऋ्रूर मनुष्य इतने निर्दय होते हैं कि 
एक ही दिन में लाखों जीवों का संहार कर डालते हैं ॥ अतः विषधर (सर्प) की अपेक्षा 
भी भयंकर विष मानव के हृदय में भरा हुआ है। ऐसे मनुष्यों में जितनी क्रूरता है, उतनी 
इन हिंसक प्राणियों में नहीं है । इसलिए सर्वप्रथम तो मनुष्य को अपने हृदय में स्थित 
ऋरभावना (करता) समाप्त करके अहिंसा को अपनानी चाहिए । अहिंसा का पालन करने 
के लिए जीवन में क्षमा की जरूरत है। क्षमा के अन्तर्गत शान्ति, सहिष्णुता, सेवा, मृदुता, 
दया, अनुकम्पा, मानवता आदि गुणों का समावेश हो जाता है । कई बार हम आगे-पीछे 
का विचार किये बिना छोटी-छोटी बातों में कुद्ध हो जाते हैं, बुर मान जाते हैं, 
सहनशीलता खो बैठते हैं, ऐसा करने से स्वयं भी अशान्त बनते हैं, और दूसरों को भी 
अशान्त बना डालते हैं। इसके बजाय ऐसे मौके पर शान्ति रखकर अपराधी के अपराध 
को सहन करके क्षमा प्रदान कर दें तो अपनी आत्मा भी शान्त और निर्भय हो जाती है, 
और सामनेवाले व्यक्ति के हृदय में भी उसका प्रभाव पड़ता है, उसका हृदय-परिवर्तन 
भी हो जाता है ।” ' हे 8०9 पथ ४ 


न? आप लोग इतने सब बैठे हैं, इन सबमें से कुछेक भाइयों को प्रतिक्रमण आता होगा। 
किस्ते प्रतक्रमण सीखने का मन होता है ? प्रतिक्रमण पापों का प्रतिलिखन (अवलोकन) 
करके उन्हें पश्चात्तापपूर्वक प्रज्वलित करने का अमोध साधन है । सारे दिवस भर में जो- 
जो पाप जिस-जिस प्रकार से लगा हो, उसे याद करके प्रतिक्रमण के दौरान उसकी 
आलोचना निन्दना-गईणा और क्षमापना करनी है । दिवस में जो दोष लगे हों, उनका 
प्रायक्षित्त शाम को प्रतिक्रमण करने के समय कर लेना । इस प्रकार उपयोगपूर्वक 
एकाग्रचित से प्रतिक्रमण (घड्‌ आवश्यक रूप प्रतिक्रमण) करने से आत्मा पापरहित 
निर्मल बनती है और हलकी फूल हो जाती है । 

जब मनुष्य को कोई रोग हो जाता है, जब डॉक्टर के पास रोग का निदान कराने 
जाते है| डोक्टर जांच करके कहता है - “तुम्हारे शरीर में अमुक प्रकार के जन्तु बढ़ गये 
हैं। इसके कारण रोग ने तुम्हारे शरीर पर हमला किया है ।” शरीर में जितने जन्तु चाहिए 
ऊने रहने चाहिए । अगर वे बढ़ जाते हैं तो आरोग्य को धक्का पहुँचाते हैं । रोग मिटाने 
के लिए. मानव तुरंत उपचार करता है। परन्‍तु इस भवरोग को नष्ट करने का कोई उपचार 
कस्ता है? जन्तु बढ़ते हैं तो शरीर को हानि पहुँचती है । इसी तरह भगवान्‌ कहते हैं - 
“हेगे आत्मा पर पाप के जन्तु बढ़ जायेंगे तो आत्मा के आशेग्य को निर्बल कर देंगे ।” 
अतः पापरूपी जन्तुओं को नष्ठ करने के लिए सावधान हो जाओ | आत्मा तो मूल स्वरूप 
में विशुद्ध और निर्मल है । पस्तु जहाँ तक यह शरीर के साथ जकड़ा हुआ है, वहाँ तक 
कर्मरूपी अनेक छोटे-बड़े रोग उससे चिपटे हुए हैं । सबसे बढ़कर बड़ा से बड़ा कोई 
रेग हो तो वह है - भवरोग ! इस रोग के कारण आत्मा को असहा यातनाएँ भोगनी 
पड़ती हैं। जन्म-समय की तीत्र वेदना और मरण का महादुःख जीव को भोगना पड़ता 
है। इसके अतिरिक्त दूसरे अनेक छोटे-बड़े रेग हैं, जिनसे यीड़ित होना पड़ता है। इन 
गेगों का उपचार करनेवाले कितने हैं ? यह रोग किस कारण से होता है ? इसका निदान 
कितने लोग करते हैं ? 

बन्धुओं ! इस भव-रोग का कारण अधर्म व पाप का आचरण है । मानव जितना- 
जितना धर्म से विमुख होकर अधर्म व पाप का आचरण कर्ता है, उतना-उतना उसका 
गेग बढ़ता जाता है और धीरे-धीरे वह रोग पुराना होता जाता है। रोग जितना पुराना होता 
जाता है, उतना ही उसे दूर होने में समय लगता है | अनन्त भवों के कर्म इस मानवभव 

आकर खपाने हैं। पुण्य-पाप, शुभ-अशुभ कर्म का सर्वथा नाश हो जाए, तभी आत्मा 
भीरोगी बनती है, तभी मोक्ष के अव्याबाध सुख उसे मिलते हैं। किन्तु यह भव-रोग तुम्हें 
रेग रूप में कष्टप्रद लगे तो निदान कराने हेतु आओ न ? संक्षेय में, हमारी बात चलती 
थी 'आवश्यक सूत्र” की । प्रतिक्रमण छह आवश्यकों में से चौथा आवश्यक है । किन्तु 
प्रतिक्रमण सीखोगे नहीं तो, क्या करोगे ? प्रतिक्रमण तुम सीखोगे, तो पतन्स्‍ह कर्मादान 
किसे कहते है ? यह जान सकोगे और प्रतिदिन प्रतिक्रमण के समय बोलने से, ऐसा विचार 
होगा कि यह कर्मादानवाला व्यवसाय मुझे नहीं करा है। “जैसे - - अं 
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तक नहीं किया उन्होंने ! अद्भुत क्षमावान्‌ संन्‍्यासी ने कहा - “भगवान्‌ तुम्हें सदवुद्धि 
दें । मैं तुम्हारे अपराध के लिए क्षमा प्रदान करता हूँ । देह काठा जाता है, आत्मा तो अमर 
है ।” यह सुनकर जैसे अग्नि में घी डालने पर अधिक भड़क उठती है, वैसे ही राज़ा का' 
ऋ्रोध भड़क उठा । नीतिकार ने ठीक कहा है - 'उपदेशो हि मूर्खाणां प्रकोषाय,. 
न शान्तये /? - “मू्खों को उपदेश देने से वे शान्त नहीं होते, बल्कि अधिकाधिक 
प्रकोप करते हैं । संन्यासी के उद्गार सुनकर राजा का क्रोध और अधिक बढ़ गया । वहः 
आवेश में आकर जोर से चिह्लाया - “ओरे जोगड़े ! तेरे पास है ही क्या, जो तू अपना 
बचाव कर सके ? और तू मेरे अपराध के लिए क्‍या क्षमा करनेवाला था । मुझे तेरी क्षमा 
की जरूरत नहीं है !” यों कहकर राजा ने तलवार से संन्‍्यासी का दूसग हाथ भी काट 
डाला । फिर भी संन्यासी जय भी ऋुद्ध नहीं हुए । वह शान्त्रिपूर्वक बोले - “ग़जन्‌ ! 
मुझे जीतने की अपेक्षा तू अपनी आत्मा को जीत, तो तेरा कल्याण होगा ।””.इुस-पर राजा 
ने अधिक कुपित होकर उनका पैर काट डाला । इस पर भी संन्यासी ने शान्तभाव से 
कहा - “मैं अब भी तुम से कहता हूँ कि कुछ समझो । मुझे तो तुम पर दया आती 
है। ऋ्रोधावेश में तुम्हें अपने कर्तव्य का भान नहीं है। जब भान होगा, तब तुम्हारे हृदय 
में पछताबे का पार नहीं रहेगा । अब भी सोचो । किसी के अपयध का विचार किये बिना 
निरपराधी को सजा करना पाप है । यह पाप तुम्हें परभव में भयंकर पीड़ित करेगा, यह 
याद रखना ।” इतने पर भी रोपवश राजा ने उनका दूसय पैर भी काट डाला संन्यासी 
की एक बात भी नहीं सुनी । अत्यधिक क्रोधावेश में आकर राजा अपनी रानी को लेकर 
राजमहल चला गया ।_* - * 
संन्‍्यासी की चिन्ता में रानी की नींद उड़े गई ४ रात पड़ी । राजा-रानी दोनों सो 
गए, परन्तु नींद दोनों को नहों आ रही थी । रानी के मन में ऐसे विचार उमड़-घुमड़कर 
आने लगे - 'अहो ! संन्यासी कितने पवित्र और सच्चरित्र थे ? वह तो अपने ध्यान में 
मग्न थे । मैंने बहुत विनती की, तब उन्होंने मुझे उपदेश दिया | उनको दृष्टि कितनी 
पवित्र थी ! मेरे कारण उस पवित्र आत्मा के हाथ-पैर काट डाले गए ! इसकी अपेक्षा 
तो राजा ने मुझे मार डाली होती तो अच्छा होता ! आज मेरे निमित्त से कितना घोर पाप 
हो गया ?” इसी चिन्ता ही चिन्ता में रानी की नींद हराम हो गई । उधर राजा के मन में 
भी रह-रहकर ऐसे विचार आने लगे - “पापी कितना नीडर था ? उसने मेरा अपमान 
किया । मैंने उसे इतनी सजा दी, फिर भी मेरे से माफी नहीं माँग रहा था! ऊपर से कह 
रहा था -.मैं तुझे क्षमा करता हूँ । चलकर देखें तो सही, उसका क्या हाल हो रहा है ? 
वह हमें बद्दुआ दे रहा होगा ।' रानी ने भी कहा - “वे ऐसे साथु नहीं.हैं। हम दोनों चलकर 
देखें ।” अतः आंधी रात होने पर भी राजा और रानी दोनों मन का भार हलका करने के 
लिए बगीचे में आए.। 7 न कान: 3 0 
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बुष्काल के कठिन दिवस बिता देंगे और एक वर्ष के पश्चात्‌ यहाँ सुकाल हो जाएगा, 
तब हमलोग वापस लौट आएँगे । मेरे लिए आपका मन बहुत ही दुःखित होता है, मुझे 
साथ में ले जाने को आपकी इच्छा नहीं है | परन्तु मुझे त्तो आपके साथ ही रहना है । 
मुझे पीहर जाकर क्या करना है ?” जाहल की हढ़ता देखकर उसके पति ने सिन्धदेश में 
जाने का निश्चय किया । 

बन्धुओं ! कितनी इृढ़ता है, जाहल की ? अपना भाई अगर बड़ा राजा हो तो वर्तमान 
स्त्रियाँ जंगल के दुःखों को सहने के लिए तैयार नहीं होती । यहाँ तो रा'नवघण जैसा 
जूनागढ का बलिष्ठ व्यक्ति जिसका बांधव था । जाहल जैसी हजारों नारियाँ और उसके 
पति जैसे हजारों पुरुष जिंदगीभर उनके राज्य में रहे, तो भी उसे किसी बात का घाटा 
होनेवाला नहीं था, जाहल का नाम सुनकर नवघण नंगे पैर सामने दौड़कर आए 
और जिसके मुँह से निकलते बोल झेलने के लिए तैयार रहे, ऐसा था और जिसकी 
छाया में, एक तो क्‍या, सेकड़ों दुष्काल पड़ें तो भी कोई गर्म आंच आए, ऐसा नहीं 
था । ऐसे स्थान में भी दुःख के वक्‍त में जाहल को जाना उचित नहीं लगा । वहाँ जाना 
हे तो सुख में जाना, दुःख में तो हर्गिज नहीं । 

सारा देश दुष्काल का शिकार बन गया था । समग्र देश के लोग अन्न-पानी के 
बिना तड़प रहे थे । ऐसे नाजुक वक्‍त के समय में नवघण राजवैभव के आनन्द में 
मशगूल होकर अपनी प्रिय बहन जाहल को भूल गया था । यह संसार ऐसा विचित्र है 
कि मनुष्य अपने सुख में मग्न हो जाता है, तब दूसरे सुखी हैं, या दु:खी, उसका 
जरा भी विचार उसे नहीं आता । जाहल, उसका पति और उनके सारी ढाणी में 
रहनेवाले आहिर अपने-अपने कुटुम्ब और पशुधन को साथ लेकर सिन्धदेश में 
जाने को तैयार हुए । 

सघको सोरठ देश, रोतो राता पाणीओ । 
हलकी हाल्पो विदेश, धनथी तनने पोषवा ॥ 

अपनी जन्मभूमि (वतन) को छोड़कर किसी को अन्यत्र जाना अच्छा नहीं लगता । 
ऐसे नाजुक समय में पापी पेट को पोषने के लिए जाते वक्त जाहल का हृदय भर 
आया परतु गये बिना कोई भी चारा नहीं था । या तो देह का नेह छोड़ना पड़े अथवा 
मरण की शरण स्वीकारनी पड़े । दो में से एक रास्ता लिये बिना चले ऐसा नहीं था । 
सभी आहीरें को भी दुःख हुआ । मानो, सारी ढाणी के लोग एक कुदुम्ब के हों यों इकट्ठे 
होकर सिन्धदेश में जाने के लिए तैयार हुए । जब सोरठ देश छोड़कर सिन्ध में जाने के 
लिए कदम उठाए, उस समय जाहल अपने पशुओं को सम्बोधन करके कहने लगी - "अब 
चलो | इस देश में अपना कोई आधार नहीं है। इसलिए अब हमें परदेश का आश्रय लेना 
पड़ेगा ।” यों कहते-कहते उसकी आँखों से धाराप्रवाह अश्रुपात होने लगा । सभी आहीर 


पूर्वोक्त गाथा में सच्चे साधु के लक्षण के विपय में बात चल रही थी,। भगवान्‌ 
कहते हैं - “मेरे शासन के साधु का कोई तिरस्कार करे या सत्कार करे, उसे गौचरी मिले 
या न मिले, किन्तु वह तनतनाहट नहीं करता, शान्त रहता'है ।'” शासनस्थ साधु किसी 
भी कार्य में चपलता-चंचलता न रखे, अपितु स्थिरचित्त रखे । मन- में स्थिरता हो तो. 
कार्य में सफलता मिलती है । गौचरी में अलाभ-का परिषह आए तो शान्त रहे । ऐसा 
साधु अप्पभासी-अल्पभाषी हो । अर्थात्‌ - बोलने को जरूरत पड़े तो बहुत हो थोड़े 
नपे-तुले शब्दों में बोले, अधिक न बोले, न ही अप्रासंगिक बोले '! बिना मतलब वह 
न बोले । मियासणे - मिताशन अर्थात्‌ - बह बहुत ही परिमित आहार करे, प्रमाण 
से अधिक या स्वाद लोलुपता के कारण अधिक आहार करने पर स्वाध्याय और ध्यान 
भलीभांति नहीं हो सकता, नींद ज्यादा आएगी, आलस्य घेरेगा । अल्पाहार करने से 
इन्द्रियाँ भी शान्त रहती हैँ । गौचरी जानेवाला संत, आहार न मिले या कम मिले तो भी 
'गृहस्थ की निन्दा न करे। वीतराग-प्रभु ने साधु-साध्वी के लिए ऐसा सुन्दर और निरवद्य 
मार्ग बताया है । महाबल अनगार वीतशाग-प्रभु की आज्ञा का .पालन करते हुए बीस 
स्थानक की आराधना कर रहे हैं । - * ०. 


रा'नवघण की कथा 


जाहल के विवाह के अवसर पर आहींये की समस्त ज्ञाति इकट्ठी हुईं । उस समय 
देवायत सूबेदार के पास गया और उससे निवेदन किया - “साहब ! मैंने अपनी पुत्री जाहल 
का विवाह धामधूम से करने का निश्चय किया है । हमारी न्‍्यात॑ (ज्ञाति) बहुत बड़ी है ! 
साथ ही हमारी आहिर जाति बहुत ही खुमारीवाली होती है । भोजन में या अन्य किसी 
बात में आपत्ति आये तो न्यात में दो भाग पड़ जाते हैं, वे एक-दूसरे के लिए कट मरते 
हैं । अतः व्यवस्था भलीभांतति रखने के लिए मुझे थोड़ी सेना दीजिए ।”' सूबेदार को यह 
बात पसंद नहीं आई । क्योंकि जिसने शत्रु का अपने घर में पालन-पोषण किया था, 
उसे सेना कैसे दी जा सकती है ? उसे किले के बाहर सेना को भेजना सुरक्षाभगा प्रतीत 
नहीं हुआ । अन्य अधिकारियों ने सूबेदार से कहा - “इस देवायत को जेल में बंद करके 
बहुत कष्ट दिया है-। इस कारण अगर आप उसे ऐसे समय में सेना नहीं.देंगे तो इस विवाह 
में सभी आहीर इकट्ठे हुए हैं। वे उक्त दुःख.का वैर वसुल करने के लिए 8 'परचढाई 
कर-सकते हैं । इसकी अपेक्षा ऐसे समय में उसे अपनी सेना देना ठीक है। अपना सैन्य 
उसकी देखरेख में हो तो वह कोई गलत खेल नहीं- खेल सकेगा ।,कदाचित वह 
गलत खेल खेलेगा तो साथ में अपना सैन्य होगा-तो कोई;आपत्ति नहीं आएगी । अतः 
ऐसे समय में उसे अपनी सेना देने-में अपना हित रहा हुआ. है ।” 5 
यह बात सूबेदार के गले उतर गई '। इस कारण, उसने आधी ,सेना .देवायत- के यहाँ 

भेज दी । देवायत और दूसरे आहीर उसकी बहुत खातिरदारी करते थे ! इस-कारण लश्कर ' 


पर ड़ ल्‍ >> कर | 


' व्याख्यान - छ0 


(श्रावण वदी ४, शुक्रवार ३6 ता. १३-८-७६ 
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सुज्ञ बन्धुओं | सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्त करुणानिधि सर्वज्ञ भगवन्त के मुख में से प्रवाहित वाणी का नाम है - 
सिद्धान्त (श्रुत॒ या आगम) । अनन्तकाल से भवाटवी में भटकते हुए जीवों को भगवान्‌ ने 
सिद्धान्तोपदेश द्वारा मोक्ष जाने के लिए मार्गदर्शन किया है। 'पणया वीय महावीहिं ।? 
इस सिद्धान्त-वाणी पर श्रद्धा करके इस महान्‌ मोक्षमार्ग में अनेक महापुरुषों ने संयम 
में अपना बल-पराक्रम करके संसार के परिभ्रमणरूप जन्म-मरणरूप दुःखों को तथा 
अप्टविध कर्मों को समूल नष्द करके शाश्वत-सुख के स्थानरूप मोक्ष को प्राप्त किया 
है । इस वाणी पर श्रद्धा करके भूतकाल में भी अनन्त जीव मोक्ष में गए हैं । 
जबतक वीतरागवाणी पर यथार्थ श्रद्धा नहीं हुईं, वहाँ तक मोक्ष बहुत दूर है, यह 
समझ लेना । वास्तव में, यदि तुम समझो तो भगवान्‌ ने सिद्धान्त में ज्ञान के मोदक 
परोसे हुए हैं, परन्तु गले में कुशंकारूपी प्लेग की गांठ हो गई हो तो वह लड्डू गले कैसे 
उतरे ? भगवान्‌ की वाणी तो लड्डू से भी अधिक मीठी अमृत-सरीखी है। परन्तु अश्रद्धा 
के कारण जीव संसार में परिभ्रमण करता है । यों तो मिथ्यात्वी जीव भी नव-ग्रैवेयक 
देवलोक तक तो जाता है, 3853 इससे उसका संसार-परिभ्रमण रुकता नहीं है। एकवार 
सम्यग्दर्शन का दीपक प्रकट हो जाए तो जीव को मोक्ष-गमन का सर्टीफिकेट मिल 
जाता है। फिर उसे ज्यादा से ज्यादा अर्ध-पुदूगल-परावर्तन काल से अधिक संसार-भ्रमण 
करा नहीं होता । तुम अपने युत्र को अच्छे से अच्छे कॉलेज में प्रवेश का एडमिशन 
प्राप्त कराने के लिए कितनी दौड़धूप करते हो ? सुना है कि पन्द्रह, वीस या पच्चीस हजार 
रुपये डोनेशन देकर भी लोग कोलेज का एडमिशन प्राप्त करते हैं । 
बन्धुओं ! मैं आपसे पूछती हूँ कि आपने बहुत दौड़धूप करके अपने पुत्र को (कोलेज) 
में प्रविष्ठ कराने के लिए डोनेशन देकर एडमिशन प्राप्त किया । परतु लड़का पढ़ने के 
बाद कैसा होगा ? यह तो ज्ञानी जानें । वह पास होगा या फेल ? यह भी भाग्य की बात 
है। फिर भी तुम्हारे मन में कितनी उमंग है ? पर्तु क्‍या हमारे महावीर प्रभु की मेडिकल 
कोलेज में आपको अपने पुत्र को प्रविष्ट कयने का मन होता है ? इसमें आप उसे प्रविष्ठ 
करने आएँगे तो डोनेशन देना नहीं पड़ेगा । इस कॉलेज में प्रविष्ठ होने के पश्चात्त आत्मा 
का कल्याण है । फिर भी जीव में कितना भयंकर अज्ञान है कि ऐसा सुन्दर भव्य मार्ग 
ज्ि्ज्ज्ख्कर >्ज्जय्क्ाए शारदा शिखर भा-१ ख्य्य्यशवट& ४७०, 
शा.शि,.- २७ 


अन्न के बिना मनुष्य मरने लगे । जाहल के घर में पशुधन बहुत था ! उसके सामने 
चिन्ता खड़ी हुईं कि इन सब पशुओं का रक्षण कैसे करना ? जाहल की स्थिति बहुत 
विषम (मुश्किल) हो गईं । पर्तु उसमें काफी ताकत थी, कि दुःख के समय भाई के 
यहाँ भो नहीं जाना । उसके पत्ति ने उसे बहुत समझाया कि “तू.सुख में पली-पुसी है, 
अत्तः अभी तो तू अपने पीहर (भाई के यहाँ) चली जा । जब सुकाल हो जाय, तब आ 
जाना । तेरे से यह कष्ट सहन नहीं हो सकेगा ।” अब जाहल प्रत्युत्तर में क्या कहेगी ? 
इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 

(आज पूज्य अज्रामरजी महाराज साहब की पुण्यतिथि होने से उस प्रसंग पर 
महाविदुषी बा. ब्न. पू. शारदाबाई महासतीजी तथा बा. ब्र, 'अनिलाबाई महासतीजी 
४ महाराज साहब के ज्ञान-दर्शन-चारित्र से परिपूर्ण जीवन का सुन्दर सांगोपांग वर्णन 

या था ॥) 
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सुज्ञ बन्धुओं ) सुशील माताओं और चहनों ! 
अनन्तज्ञानी महापुरुष भव्यजीबों को प्रेरणा के पीयूष का पान कराते हुए कहते 
हुँ. - “ओ भव्यजीवों-! इस मानवजीवन में यदि कोई नवनिर्माण करने और प्रेरणा का 
देनेवाला हो तो एगगरे धम्मरे, अर्थात्‌ - केवलि-प्ररूपित (आत्म) धर्म है । धर्मविहीन 
दूसरे सब तत्त्व असार हैं। जैसे प्राणरहित कलेवर की कोई कीमत नहीं होती, वैसे ही 
धर्मविहीन जीवन की भी कोई कीमत नहीं होती । धर्म जीवन का प्राण है । धर्म और 
जीवन तथा जीवन और धर्म, इन- दोनों का अन्योन्य सम्बन्ध है । मानवशरीरःमें प्राण 
होता है, तबतक शरीर को रखा जाता है, देह में से प्राण चले जाने के बाद,उसे जला 
दिया जाता है अथवा दफना दिया जाता है। इसी प्रकार जिसके जीवन में धर्म का प्राण 
धड़कता होगा, तभी तक जीवन का मूल्य है ।.धर्म से रहित जीवन मृत-कलेवर जैसा 
है। धर्म के महत्त्व के विषय में कहा गया है - ॥ 
धम्मों दाणं धम्मो सरणं, धम्मो गड्ड - पड़ल्ञाय । 
धम्मेण सुचारिएण, लब्भड़: अयरयामर ठाणं॑ ॥/ 





कहलाते हैं, इन १६ महारोगों की अपेक्षा भी अगर कोई बड़ा से बड़ा रोग हो तो वह 
मिथ्यात्व है । कहा भी है - 
मिथ्यात्व॑ परमो येगो, मिथ्यात्व॑ परम॑तम:; । 
मिथ्यात्वं परम: शत्रु: मिथ्यात्व॑ परम॑ विषम्‌_॥| 
अर्थात्‌ - मिथ्यात्व उत्कृष्ट शेग है, मिथ्यात्व घोर अन्धकार है, मिथ्यात्व बड़ा भारी 
शत्रु है और मिथ्यात्व भयंकर हलाहल विष है। जहाँ मिथ्यात्व है, वहाँ संसार है। जिसके 
मिथ्यात्व का भंग (नाश) हो जाता है, उसका संसार कट हो जाता है । जीव को संसार 
में भटकाने वाले पाँच कारणों में से सबसे अव्वल कारण मिथ्यात्व है । सर्वप्रथम 
प्रिथ्यात्व चला जाए तो फिर अन्नत, प्रमाद, क्रपाय और योग को दूर करने का पुरुषार्थ 
किया जाता है । जबतक मिथ्यात्व नष्ट न हो, वहाँ तक कुछ सूझता नहीं । मिथ्यात्व का 
अन्धकार मिटे और सम्यक्त्व का सूर्य प्रकट हो, तभी दूसरे चार कारणों को टालने का 
भार्म सूझता है। सम्यकृत्व के चाँच प्रकार हैं । उनमें से पक क्षायिक सम्यकृत्व तो 
इतना पावरफुल है कि जिसको यह सम्यक्त्व प्राप्त हो जाता है, वह मनुष्य उस्ती भव में 
लरकादि का आयुधष्य पहले न बंधा हो तो) मोक्ष को प्राप्त कर सकता है | जैसे कोई 
दवा पावरफुल होती है तो वह रोग को तुरंत दबा देती है न ? वैसे ही यह सम्यक्त्व उसी 
भव में संसार का (भव-भ्रमण) शेग मिटाकर व्यक्ति को मोक्ष प्राप्त करा देता है। अतः 
निश्चय करो कि मुझे सम्यकृत्व प्राप्त किये बिना नहीं मरना है । 
मिथ्यात्व भाव में जीव अज्ञान (अबोध) के वश होकर कितने कर्म बांध लेता है? 
यह शरीर भी कर्माधीन है। कर्म है तो शरीर है | शरीररूपी कोथले में अनन्तशक्ति का 
स्वामी आत्मा भरा हुआ (बंद) है। किसी मनुष्य को कोथले में भरकर बंद्‌ कर दिया जाए 
तो कैसी व्याकुलता होती है ? पर्तु अनन्तकाल से कार्मण के कोथले में बंद होकर 
जीव अनेक प्रकार की यातनाएँ सहन करता है, उसकी कितनी व्याकुलता होती है ? जो 
शरीर का सर्वथा त्याग करके सिद्ध परमात्मा हो गए, कया उन्हें कोई उपाधि है ? कुछ 
भी नहीं । यह सब उपाधि तो संसार में है । मिथ्यात्व आत्मा के आरेग्य में बाधक महान्‌ 
रोग है । यह बांत आपने अनेक बार सुनी है। जानते भी हो, फिर भी आज आत्मा का 
स्वरूप भूलकर भ्रान्ति में पड़े हुए हो । आत्म-भ्रान्ति ही तो मिथ्यात्व है। कहा भी है - 
५... ४(आत्मश्चान्ति - सम रोग नहि। सदर बैद सुजान । ,, 
गुरु-आज्ञा-सम पथ्य नहि, औषध विचार है - ध्यान ॥ 
भ्रान्ति का अर्थ क्‍या है ? भ्रान्ति चतुर्गतिक-परिभ्रमण का मूल कारण है। भ्रान्ति 
महारोग है। उससे आत्मा अपना लक्ष्य चूक जाता है। भ्रान्ति के कारण आत्मा का अनादा 
होता है। अतः भ्रान्ति को दूर करने के लिए चीतरागवाणी में यथार्थ प्रतीति करनी 
पड़ेगी । भ्रान्ति का दूर होना ही सम्यगदर्शन प्राप्त होना है । एक वार भी जीव को 
सम्यक्दर्शन का स्पर्श हो जाए जो वह आत्मा देर-सबेर अवश्य तर जाता (संसारसागर 
से पार हो जाता) है। सम्बगदर्शन आत्मकल्याण का मूलाधार है। 7 रा 
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“हैं । कहाँ हैं रल ?/ तुम्हें अगर निश्चित खबर मिल जाए कि अमुक.जगह रतल मिलते 
हैं, त्तो उन्हें लेने के लिए दौड़-धूप करोगे न ? याद रखना, सल चाहे जितने इकड्ठे कर 
लो, तिजोरी में भर लो, परन्तु ये कोई साथ में आनेवाले नहीं हैं। बोलो, अब तुम्हें कौन-. 
सा रल चाहिए ? प्राप्त करने जैसा कोई-रल हो तो भगवान्‌ कहते हैं - 'एगो धम्मी? 
- वह है एक मात्र धर्मरल । यह रत्त जिसने प्राप्त कर लिया, उसे किसी प्रकार का दुःख 
नहीं रहता । ऐसे उत्तम धर्मरल को प्राप्त करने के लिए मनुष्य जन्म की महत्ता बताई 
है । एक भक्त ने गाया है - 
हुं केवो भाग्यशाली, भगवाननी मि आ भवमां में निहाढी ! 

अजगर कोई बने ई पशु बने छे, . 

कोई बने कबूतर, जन्तु .कोई नने छे | . . 

हुं मानव-जन्म पाम्यो, जे जीवने ले उग़ारी ॥ हूं केवो 

मैं केसा भाग्यवान्‌ हूँ कि जिस भूमि से भगवान्‌.बना जा सकता है, वैसी भूमि में 
मेरा जन्म हुआ है। ज्ञानी कहते हैं कि मृत्युलोक में प्रत्येक प्रकार के जीव हैं - कोई कबूतर, 
चिड़िया ओर तोते के रूप में जन्मा है, परन्तु मेंने तो उत्तम मानव-जम्म पाया है। भले 
ही इस समय कर्मयोग से तीर्थंकर भगवान्‌ नहीं मिले, परन्तु मेरे महान्‌ भाग्य हैं कि 
वीतराग-धर्म को भलीभांति समझानेवाले धर्मगुरु मिले हैं। इन बेचारे चींटी, मकौड़े, 
आदि को तो कितना भय रहता है ? रास्ते पर चले जा रहे मानव देख-भाल किये बिना 
पैर रखे तो थे बेचारे कुचलकर मर जाएँ, ऐसा इनका जीवन है । सर्प, अजगर आदि 
हिंसक जानवर हैं) ये सब कुछ भी धर्म का आचरण कर नहीं सकते । परन्तु मैं तो धर्मरल 
को प्राप्त करके अपना जीवन अवश्य सफल बनाऊँगा। 
बन्धुओं ! तुम अपने आपको किस कोरण से भाग्यवान्‌ मानते हो ? धन से या धर्म 

से ? आज अधिकांश मनुष्य धन से अपने आपको भाग्यशाली' मानते हैं । पर विचार 
करो, जिसे करोड़ों की सम्पत्ति मिली है, परन्तु धर्म नहीं मिला, उसके जैसा कोई दुःखी 
नहीं है । आज अधिकांश लोगों को देखते हैं कि जिनके यहाँ सम्पत्ति बढ़ती जाती है, 
उसके यहाँ धर्म प्रायः भुलाता जा रहा है । जैन कहलानेवाले धनिकों के यहाँ आलू, प्याज 
ती कोमन हो गया है | अरे ! कितने ही लोग-तो अंडे भी खाने लगे हैं । यह क्या कम 
दुःख की बात है ? जब मैं सुनती हूँ, जैनों के घरों में अंडे खाये जाते हैं तब मेरा रोम- 
रोम खड़े हो जाते हैं। ओह ! ऐसे जीवों को कैसे सुधारा जाए ? पूर्वकृत पुण्य के फल- 
स्वरूप सुख और सम्पत्ति मिली है, किन्तु,ऐसे जीव पुण्य को जलाकर खाक कर रहे 
हैं । परिणाम-स्वरूप पाप उन्हें अधोगति में फेंक देगा । लक्ष्मी पुण्य से मिली है, परन्तु 
लक्ष्मी, आने पर धर्म नष्ट होता हो तो. ऐसी आसुरी लक्ष्मी पसन्द्‌ मत करना । आज बहुत 
से ऐसे भी कुदुम्ब हैं, जिन्हें लक्ष्मी मिली है, फिर भी वे धर्म को नहीं -भूलते । इसका 
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जाएगा । बैसे ही आत्मा अगर अपने ज्ञान-दर्शनादि स्व-भाव में स्थिर रहे तो उसकी शोभा 
है, किन्तु पर-पुद्गल में पड़कर वह विषयों ६2.32 गुलाम बन जाएगा तो चतुर्गति संसार 
में फेंका जाकर भटकता रहेगा । मानवतन में आसक्त बनने के लिए नहीं है, 
अपितु मोक्ष में जाने के लिए साधन है । यह साधन बन्धन न बन जाए, इसका ध्यान 
रखना । इस एक ही साथन द्वारा मोक्ष में भी जाया जा सकता है और नरक में भी जाया 
जा सकता है। 
मने आ देह उद्धारे, नरकमां ए ज गनड़ावे, दममुं तो पार उतरावे, ने नमुं तो पाप बंधावे । 
साधन तरी जवानुं, कांठा उपर दूमावुं छू, आ देहनी पूजामां दिनरात विताबुं छुं । 
कीमती समय जीवननो हुं हूं राख्मां मिलाबुं छू ॥ आ देहनी... 
इस शरीर का तप और संयम द्वारा दमन जाए तो मोक्ष में जाया जा सकता 
है। 5 अगर उस पर राग (आसक्ति) करके उसे सजाने-संवारने में, खिलाने-पिलाने 
में रे-पचे रहोगे तो यह तरने का साधन तुम्हें भव सागर में डूबो देगा । भव सागर तरने 
का यह उत्तम साधन, बन्धन न बन जाए, इसका ध्यान रखना । साधन मिला है तो आत्म- 
साधना करे में उसका ठीक-ठीक उपयोग कर लो । पर्तु उसके दास बनकर विषयों 
की गुलामी में मत पड़ना । इसीलिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं- 
“जैने थयो आत्मानों राग, तेना संसारभावमां लागे आग । 
जेना संसारमां लागे आग, तेनो खीली उठे आतम-बाग ॥/ 
जिनका आत्म-बाग खिल उठा है और पुद्गल के प्रति प्रीति छूट गई है, वैसे 'महाबल' 
आदि सात अनगार देहरूपी साधन द्वारा आत्म-साथना करके मोक्षरूपी साध्य की सिद्धि 
कले हेतु बाह्माभ्यन्तर तप कर रहे हैं। उसमें भी महावल अनगार बीस बोल (स्थानक) 
की आशधना कर रहे हैं । इससे पूर्व बारहवें बोल तक आपके समक्ष कहा जा चुका है । 
अब तेरहें नोल (स्थानक) में भगवान्‌ कहते हैं - “खण-लव” / मानवजीवन 
का प्रत्येक क्षण कितना कीमती है, इस पर सोचे । 'खण-लव' काल का एक मा 
है। उसमें तुम प्रमाद को छोड़कर हो सके उतनी आत्म-साधना कर लो । भगवानु नेतो 
गौतम जैसे गणधर को भी कह दिया - “समयं गोयम / मा पमायए' - हे 
गौतम ! एक समय मात्र भी प्रमाद मत कर | जब गौतमस्वामी को एक समय का 
भी प्रमाद करने से इन्कार किया .है, तब हम से तो प्रमाद कैसे किया जा सकता 
है? जिंदगी के जो क्षण बीत रहे हैं, वे हीगों से भी कीमती हैं। लाखों प्रयतल करने पर 
भी गया समय वापस नहीं आता । कवि ने कहा है - 
“धायेली' संपत्‌ सांपड़े, गया वल्के छे वह्ाण । 
गत अवसर आवे नहि, गया न आबे प्राण ॥ ४५ 
तुम्हारी लाखों की पूंजी चली गई होगी, तो पुण्य के बल से वापस प्राप्त की जा 
सकेगी । समुद्र में गुम हुए वाहन भी कदाचित्‌ पुण्य होगा तो वापस मिल सकेंगे । परन्तु 


ज्ख्ज्सछ्कर कक ध््श्प्त््प्ल्य् 
>च्ख्छख्द्धा, शाखा शिखर भा-१ ज्श्व्य्ण्ल्यण्ः४्श, 


कहा - “मेरी शर्त पूरी हो गई । अब एंक सेकंड भी रह नहीं सकते ।” देव ने त्तो पलक 
झपकते जितने समय में उन दोनों को घर पहुँचा दिया । . ,. - 2७ 2 ले (० 
बन्धुओं ! तुम्हें तो ऐसा लगता होगा कि बड़ा भाई कैसा मूर्ख था ? देव ने सूर्यास्त 
होते ही रलट्वीप छोड़ देने का उसे कहा था, फिर भी उसने गाड़ी में रन नहीं भरे, केसा 
मूर्ख कहलाया वह ? अब मैं तुम से पूछती हूँ कि वह तो मूर्ख था, कि रल प्राप्त करने 
के स्थान में जाकर भी प्रमाद किया । वह खाने-पीने में रह गया । किन्तु तुम इस मनुप्य- 
जन्म रूपी रलद्वीप में आकर उसके जैसी मूर्खता का काम तो नहीं करते न ? जिसने. रन 
नहीं लिये बह तो द्रिद्र रहा । यह दरिद्रता तो एक भव की है। किन्तु यदि यह जीव मनुष्य- 
भवरूपी रलद्वीप में आकर ज्ञान-दर्शन-चारित्र और तप रूपी उत्तम, रतन लेना छोड़कर, 
खाने-पीने और सैर-सपाटे में ही रह जाएगा तो वह तो इसकी, अपेक्षा भी डबल मूर्ख 
'कहलाएगा । बोलो, आप सबमें से. कितने भाई-बहन त्रिदान लेने का 38 
करेंगे अंगुली ऊँची करो तो पता लगे ! यहाँ पुरुषार्थ नहीं करोगे तो इस भव और पर- 
भव में दरिद्र रह जाओगे । फिर पश्चात्ताप का कोई पार नहीं रहेगा । बट 
छोटा भाई रत्नों से गाड़ी भरकर ले आया,तो उसकी पतली राजी-राजी. हो गई .। वह 
बड़ा कोद्याधीश सेठ बन गया और बड़ा भाई जैसा था, वैसा ही बना रहा । उसकी पतली 
ने कहा - “आपका छोटा भाई त्तो ढेर सारे रल लेकर आया, परन्तु आपने चहाँ जाकर 
क्या किया ? आप कैसे खाली गाड़ी लेकर वापस आ गए ?” बड़े भाई को इसका अपार 
पश्चात्ताप था | छोटे भाई ने उसे चेताया, फिर भी वहं चेता नहीं | अब वह चीखचीख 
'कर जोर-जोर से रोने लगा । किन्तु'अवसर बीतने के बाद चाहे जितना शोये उससे क्‍या . 
होता है ? इसी प्रकार संत्त-सतीवृन्द चेताते हैं कि “हे श्रावको ! तुम जाय जाओ, किन्तु 
प्रमाद का बिछीना छोड़कर, जितनी हो सके, धर्माराधना कर लो । आयुष्य का दीपक 
कब बुझ जाएगा, उसका पता नहीं है ।”” फिर भी नहीं चेतोगे तो पछताना पड़ेगा । एक 
चक्‍त ऐसी आसधना कर लो कि पुनः इस संसार में आना न पड़े और जन्म-मरण दुःख 
न सहना पड़े । जिन्हें जन्म-जरा-मरण का त्रास लगा है औरःउत्तम रत लेने की तमन्ना 
जगी है, वे महाबल अनगार शुद्ध-भाव से-बीस बोल (स्थानक) की आराधना कर रहे 
हैं। देखिए आगे के बोल - - ह 8 00820 आड़ कह जा 
-- + दंसण-विणय-आवस्सऐंय, सीलव्वए निरइयारे । 
खणलव-तव-च्चियाए, * वेयावच्चे समाहिए' ॥/ 
पूर्व प्रवचन में दर्शन औरं,विनय की बात पर प्रकाश डाला जा चुका है। ग्यारहवें 
बोल में अब आवश्यक की बात आती है ! दो टाइम शुद्ध भाव से (दैवसिक और रात्रिक) 
प्रतिक्रणण किया जाए तो उप्से भी जीव त्तीर्थकर - नामकर्म बांध लेता है । साधु को 
शाम-सुबह दोनों टाइम-प्रतिक्रमण करना आवश्यक है। परन्‍तु आप संसार में रहकर भी 
मन में धारो तो प्रतिक्रमण कर सकते हो । पस्तु प्रतिक्मण सीखोगे, तभी कर सकोगे 


-- बिऋचनयचज्कॉाजशसट्यॉएउइटयटाइओडः:5<5<<5<। 


अपुच्व-णाणग्गहणे, पा, पवयणे पभावणया । 
एएहिं कारणेहिं, तित्थयरत्तं लहड़ नीवो ॥4 
१८वाँ नोल है - अपुव्व-णाणग्गहणे की 2332 24: > ० - ज्ञान का ग्रहण 
करना । तात्पर्य यह है कि शास्त्रों, आगर्मों या में जो अपूर्व ज्ञान निहित 
है, उसका वाचन, ग्रहण, पठन-पाठन, श्रवण, पृच्छा, पर्यटन, अनुप्रेक्षण, एवं धर्मकथा 
(प्रवचनादि) द्वारा स्वाध्याय करना । शास्त्रों में यत्र-तत्र 'सज्झायाम्मि 
रओसया?! कहकर साधु वर्ग को स्वाध्यायकाल में अन्य बातों में प्रमाद न करके 
स्वाध्याय करने का निर्देश भगवान्‌ ने दिया है । जब भी समय मिले अपूर्वज्ञान ग्रहण 
करने का पुरुपार्थ करना । निद्रा, कलह, गपशप, व्यर्थ को बातों में समय न खोना । 
यही इस स्थानक का तात्पर्य है । 
१९वाँ नोल है जज “सुयभत्ती - श्रुतभक्नति । जिनेश्वर देवों द्वारा कथित, 
प्ररूपित, निदिष्ट » शास्रों (अंगप्रविष्ट एवं अंगनाह्य सूत्नों) के प्रत्ति 
भक्नति, नहुमान, एवं अनुरक्ति रखना | आगम या शास्त्र अथवा श्रुत सम्यगज्ञान की 
अनमोल निधि है। ये साथकवर्ग के लिए दर्पण हैं । द्रव्य-दर्पण तो मुख पर रहे हुए 
दाग आदि बता देता है, किन्तु वह दाग को मिटाता नहीं । किन्तु आगम आदि भाव- 
दर्पण हैं, आगमों में अंकित वीतराग-परमात्मा की वाणी तथैव वीतराग-मार्गानुयायी संतों 
के प्रवचन जीवात्मा की भूलों रूपी दाग-दोप को बताता है, परन्तु वह दोष, भूल आदि 
को दूर करने के लिए पुरुषार्थ तो स्वयं को ही करना पड़ता है। उसमें दूसरों का पुरुषार्थ 
काम नहीं आता । किसी मनुष्य ने दर्पण में मुख देखा, उसने उसमें अपने मुख पर दाग 
देखा । वह दाग उसे अच्छा नहीं लगता । इसलिए उसे दूर करने के लिए गीला कपड़ा 
करके दर्पण पर घिसमे लगा । किसी चतुर मनुष्य ने यह देखकर कहा - “भाई ! यह 
तू क्या कर रहा है ?”' इस पर वह कहता है - मेरे मुख पर दाग पड़ा है, उसे में साफ 
कररा हूँ (हँसाहँस) । बुद्धिशाली व्यक्ति ने कहा - ' दाग तेरे मुख पर है और तू पोंछ 
रहा है दर्पण पर न ?” दर्पण पर दाग नहीं है, दर्पण तो दाग दिखला देने का साधन 
है। बा तेरे मुँह पर दाग है, उसे पोछ ।”! हु अर 
नुप्रियों ! तुम्हें उस व्यक्ति की ६3238 । चार करी - तुम 
क्या करते हो ? हल साफ कर रहे हो ? आत्मा को यो 022 ? जिस जड़ शरीर 
को यहाँ छोड़कर जाना है, उसे साफ करते हो ! और जिस चेतनदेव को साफ करना 
है, उसे मलिन रखते हो । यह तुम्हारी मुर्खता है या चतुराई ? अज्ञान में पड़कर जीव ने 
उल्टा पुरुषार्थ किया है। अतः अब कुछ समझो और सीधा पुरुषार्थ करो तो कल्याण 
होगा। अन्त में नीसवोँ नोल (स्थानक) है- 'पवयणे पमावणया? - अर्थात्‌ 
प्रवचन की प्रभावना करना ।* 22228: 228 गा 223 3 व 
भव्यजीबों को प्रतिबोध देकर उन्हें भागवती मुनिदीक्षा देनी या ब्तनष्ठ 
दीक्षा देना । और है - संसारूपी बावडी में पड़ते हुए प्राणियों को जिनशासन की महिमा 
जिजुू्ज्ख्ऊ्र शारदा शिखर भा-१ वज्ख्व्य्छ्च्य््ष श्र. 


जनेऊ अवश्य पहननी पड़ती है, वैसे ही ज्ञानी कहते हैं - जैनकुलोत्पन्न. आ्रावक को 
प्रतिक्रमण तो अवश्य आना ही चाहिए ।” अनन्तकाल किसे कहा जाता है ? यह जान, 
जाओगे तो प्याज और आलू आदि खाने से रुकोगे | अगर इसे नहीं समझोगे तो प्याज 
और आलू आदि कैसे छोड़ सकोगे ? इसलिए तुमसे कहते हैं कि तुम जैनधर्म के तत्त्व 
को जानो । जानोगे तो पाप करने से रुकोगे । 

इसी भव रोग को नष्ट करने के लिए महाबल अनगार बीस स्थानंक की आयाधना 
करते हैं । अब बारहवाँ बोल है : सीलव्वए निरइयारे / शील और दूसरे ब्रों में 
अतिचार (दोष) लगाए बिना प्रवृत्ति करनी चाहिए । अर्थात्‌ - ब्रत॑ - प्रत्याख्यान का पालन 
निर्मेलरूप से करना चाहिए । अतः शील निर्मलरूप से पालो । सुदर्शन शेठ जैसे - 
सद्गृहस्थों ने गृहस्थाश्रम में रहकर स्वदार-सन्तोषद्रत ग्रहण किया था । इन्होंने परस्त्री के 
सामने कभी कुद्दष्टि नहीं की । केवल अपनी विवाहिता पली में सनन्‍्तोष मानना, ऐसा 
ब्रत उन्होंने लिया था १ उसी निर्मल शीलब्रत के.प्रताप से शूली का सिंहासन हो गया 
था । त्तब फिर जो आत्माएँ यावज्जीव पर्यन्त ब्रह्मचर्यव्रत अंगीकार करता है, उन्हें कैसा 
धर्मलाभ होता है ! मानवजीवन में शील की महत्ता है। जैनदर्शन में अनेक सतियाँ हो 
गई हैं, जिन्होंने अपने शीलब्रत की रक्षा के लिए अपने-प्राणों का बलिदान दिया है । इस 
प्रकार जाहल ने भी अपनी शीलब्नत सुरक्षित रखा | 


( रा'नवघण व्की कथा ) 


सिन्थप्रदेश में दुष्काल पड़ा । इस कारण जाहल के पत्रि ने उससे कहा - “तू यह 
कष्ट नहीं सहन कर सकेगी । अतः तू अभी पीहर चली जा । जब सुकाल हो जाय, तब 
वापस आ जाना ।” जाहल एक वीर नारी थी, अतः उसने कहा -.''स्वामीनाथ ! आप 
यह क्‍या कह रहे हैं ? क्‍या तुम दुःख सहनकर सकोगे और मेरे से दुःखसहन नहीं हो 
सकेगा ? यहले की सतियों ने कैसे कष्ट सहन किये हैं 
'रमचन्द्रजी को वनवास मिला, तब क्या सीताजी साथ में नहीं गई थीं ? नल-राजा 
के साथ दमयन्ती गई थी न ? वे तो राजवैभव छोड़कर गये थे । उनके जितना सुख 
अपने यहाँ नहीं है। मान्‌ लो, कदाचित्‌ सुख हो, किन्तु जहाँ देह हो, वहाँ उसकी परछाई 
रहती है । वह उससे अलग नहीं हो सकती, वैसे पत्ली भी पति के साथ शोभायमान होती 
है, अतः मैं आपके साथ आऊँगी । कहा भी है - ; हि 
सत्ती सीताने द्रौपदी, विदर्मी वनमांव । ' 
पति संगाये. जाय, .. राजवैभवने . परहरी ॥ 
स्वामीनाथ ! अपना सब पशु-धन दुष्काल में मरने जा रहा है। अपने खाने के लिए 
भी अन्न नहीं -है.। ऐसी स्थिति-में. विलम्ब किये बिना .हमें इस पशुधन को: लेकर 
सिन्धप्रदेश में जाना-चाहिए । ऐसा सुना है कि सिन्ध-देश में सुकाल है। अतः वहाँ जाकर 


हुआ हूँ, वही ललना मुझे अंदर बुला रही है, यह जानकर उसे अत्यन्त खुशी हुई । 
वह अन्दर गया । 
बन्धुओं ! सती स्त्रियाँ अपने शील की सुरक्षा के लिए वचन से असत्य बोलना पड़े 
तो बोलती हैं, उनके मन में असत्य बोलने का भाव नहीं है, उनके हृदय में यही भाव 
होता है, कि हमें मन-वचन-काया से भी शीलश्रष्ट नहीं होना है। जाहल के मन में सुमरा 
के प्रति अन्तर में तो अपार क्रोध था, किन्तु ऊपर से क्रोध का शमन करके कृत्रिम प्रेम 
"बताकर कहा - “मैंने जब से आपको देखा, तब से मेरा मन आपमें आसकत है। मुझे 
इस झोंपड़े में रहकर दुःख सहना अच्छा नहीं लगता । राजमहल के सुख किसे पर्संद 
नहीं हैं ? में खुशी से तुम्हारे रानी बनने को तैयार हूँ । पर मेरी एक शर्त है। मैंने कल 
अपने धर्म के नियमानुसार छह महीने तक पूर्ण ब्रह्मचर्य-ब्रत पालने की प्रतिज्ञा की 
है। यह प्रतिज्ञा इतनी कठिन है कि इससे मुझे पुरुष का तो क्या, पुरुष के कपड़े का 
भी स्पर्श नहीं किया जा सकता । मेरे इस व्रत का अगर भंग होगा तो मैं जीभ काटकर 
भर जाऊँगी, किन्तु अपने व्रत को खन्डित नहीं करूँगी ।” जाहल के शब्दों का सुमरा 
पर जबर्दस्त प्रभाव पड़ा । उसने सोचा - “छह महीने तो बात-बात में चले जाएँगे । अगर 
में बलात्कार करने जाऊँगा, तो हाथ में आया हुआ हीरा चला जाएगा ।' यों विचार कर 
उसने कहा - “अच्छा ! तुम्हारी यह शर्त मुझे मंजूर है । मैं छह महीने बाद आऊंँगा ।” 
आहीर लोग किसी तरह छटक न जाएँ, इसके लिए राजा ने तम्बू के चारों ओर सेना का 
चौकी-पहर बिठा दिया । सारे आहीर चिन्तातुर हो गए । जाहल ने उनसे कहा - “अब 
६ महीने तक तो कोई चिन्ता नहीं है । किन्तु अब आप में से कोई जूनागढ जाए और 
मेरे भाई रा'नवधण को ये समाचार देकर उसे यहाँ ले आए तो यहाँ से अपना छुटकारा 
पृंग सकता है। अगर वह ६ महीने के अंदर-अंदर नहीं आए तो मैं अपने प्राणों को त्याग 
» किन्तु अपने शील का खण्डन हर्गिज नहीं होने दूंगी ।'' जाहल के पति ने जूनागढ 
जाने का दायित्व अपने सिर पर उठाया । इस पर जाहल ने ब्योरे वार एक पत्र लिखकर 
। उसे लेकर जाहल का पति गुप्तरूप से वहाँ से जूनागढ जाने के लिए रवाना हुआ। 
उस्त समय गाड़ी-मोटर आदि वाहनों की सुविधा नहीं थी । पैदल यात्रा करनी होती 
थी। कहाँ सिन्ध और कहाँ सोरठ ? छह महीने में वापस आना है। फिर यह भी चिन्ता 
का हुआ कि मुझ .फटेहाल को नवधण पहचानेगा या नहीं ? मेरी बात सुनेगा या 
नहीं ? भूखा-प्यासा, रात्रि-जागरण करता हुआ जाहल का पति जूनागढ़ पहुँचा । उसने 
थण की अश्वशाला में प्रविष्ट होकर वहा के नौकर से पूछा - “यहाँ महाराजा आते 
' पेया ?” उसने कहा - “हाँ, सप्ताह में एक दिन राजा अपने इस अत्यन्त प्रिय घोड़े को 
भभालने हेतु यहाँ आते हैं. कल वह यहाँ आएँगे ।'” पत्रवाहक बोला - “भाई ! मैं एक 
गशैब और मनुष्य हूँ। मुझे अपने पास दो दिन रहने दोगे ?” अश्वक्षक ने कहा 
* भले ही रहो । पर कल राजा आए, तब तू कहीं छिप जाना । क्योंकि मैंने तुम पर 00 
लाकर तुफ्ें यहाँ रखा है । इस बात को कोई जान जाएगा तो मेरा तो आ ही बनेगा ! 
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चलने लगे । जाहल की आयु छोटी थी, पर उन सब में उसकी बुद्धि ,श्रेष्ठ थी । इसलिए 
सब उसे पूछकर ही कदम उठाते थे और उसके परामर्श के अनुसार सब चलते थे । जाहल 
का सभी बहुत सम्मान करते थे | चलते-चलते जाहल की दृष्टि गिरनार, पर पड़ी; उसे 
देखकर उसे अपना भाई नवघण और माता-पिता बहुत याद आए । 
मावतर विना मान नहि, आदर न आपे कोई, नवधण नीरख जोय जाहल परी सिंधमां।. 
उछया एक साथ, स्नेह थकी-साथे रही, नव सोरठनो नाथ जोशुं' जो इशुं. जीवता ॥ 

आँखें लाल हो रही हैं, जाहल बोली - “वीर ! मैं जा रही हूँ । इसलिए दूर से ही 
निहार लूं । बीस ! जीते रहे तो फिर मिलेंगे । नहीं तो 'राम-राम !' थों बोलते-बोलते उसकी 
आँखों से बड़े-बड़े आँसू टपक पड़े । वह फफक-फफक कर रोने लगी । इस प्रकार मन 
में कठोर रूदन करती हुई जूनागढ़ के राजा की बहन जाहल रोती आँखों से सिंध की ओर 
चली । मार्ग में जहाँ अन्न-पानी की सुविधा मिलती, वहाँ कुछ दिन रुकते-रूकते बहुत 
दिनों बाद वे सिंध देश में पहुँचे । 

उस समय सिंध में हमीर-सुमरा राज्य करता था । वहाँ सुकाल था । इसलिए 
सुखपूर्वक आनन्द से वहाँ दुःख के दिवस बिताने लगे । यों करते-करते एक वर्ष सिंध 
में बिताया । बर्ष पूर्ण हुआ, इसलिए जाहल ने कहा - “हमने एक बर्ष अपनी-अपनी 
गायों-भेंसों के दूध-घी बेचकर गुजरान चलाया । अब १ वर्ष पूरा हुआ । सोरठ में अब 
सुकाल हुआ होगा । अब हम सब वहीं चलें ।'' इस पर उसके पति और दूसरे आहीर कहने 

“सोरठ में सुकाल होने के समाचार मिलने के बाद चलें ।” इस कारण सभी 

'कुछ दिन और रुक गए । जाहल की इच्छा अब यहाँ बिलकुल. रहने की नहीं थी, किन्तु 
सबकी इच्छा थी, इसलिए मन - से बेमन से भी जाहल को रुकना पंड़ा'। अब कर्म 
क्या करते हैं ? देखिए - 

एक दिन जाहल तालाब पर कपड़े धोने और स्नान करने गई थी । वह स्वयं कपड़े 
धोकर तालाब में स्तान कर रही थी, उस वक्‍त हमीर-घूमता घामता तालाब के पास आया। 
जाहल का ध्यान स्नान करने में था । जाहल का अद्भुत रूप-रंग, देखकर सूबेदार उसके 
रूप में मुग्ध होकर उसके सम्मुख टकटकी लगाकर देखने लगा । जाहल स्वान करके कपड़े 
बदल रही थी । उस वक्‍त उसकी दृष्टि हमीर पर पड़ी, । उसे लगा कि अवश्य ही,मेरे पर 
इसकी कुर्ृष्टि हुई है, क्योंकि यह मेरे सामने एकटक देख रहा है ! अत: जाहल एकदम 
अपने वस्त्र लेकर तेज कदमों से चली गई ! हमीर भी अपना घोड़ा धीमे-धीमे चलाता 
हुआ उसके पीछे गया । जाहल बहुत विचक्षण थी ।,वह समझ:गई कि यह पापी मेस 
शील लूटेगा । मेस क्या होगा ? इस पापी के पंजे से मुझे कौन छुड़ाएगा ? यों विचार 
करती हुईं भय से कांपती हुई, ज़ाहल अपने तम्बू में प्रविष्ट हो गई । अब हमीर सुमग् वहों 
आएगा और क्या करेगा ? इसका भाव य्रथावसर कहा जाएगा । 
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से कहाँ अनजाना है ? सूबेदार को पता लगा कि देवायत के यहाँ नवघण का पालन 
पोषण हो रहा है, इस कारण क्रोध में पागल होकर नंगी तलवार लेकर वह देवायत के 
यहाँ आया और नवधण को बताने का कहा । 
उगो आडो आपीयो, वहाला मायरा नरवीर । 
समझे मांय शरीर, नवध्ण नव सोरठ धणी ॥ 
उस समय मेरे पिता ने तुझे नहीं बताया । नवधण मेरे घर में है, यह बात कबूल नहीं 
की । अपने सिर पर आफत ओढ ली, किन्तु तुझे नहीं बताया । तब उसे पकड़कर जेल 
में डाल दिया । वहाँ मेरे पिता को खूब मास गया । इतने से ही काम नहीं निपटा । उनके 
पैर में सार से छेद करके यातना दी । उस समय तेरा रक्षण करने के लिए मेरे एकलौते 
लाइले भाई उगा को, यह नवघणकुमार है, यों कहकर सूबेदार को सौंप दिया । मेरे पिता 
के देखते उसके सिर और धड़ तलवार से अलग कर दिया । मेरे माता-पिता ने अपने 
एकलौते पुत्र के प्राण देकर तुझे जीवित रखा है । वीरा ! अपने उदर का पुत्र किसे प्रिय 
नहीं होता ? जानवर को भी अपना बच्चा प्यारा होता है, तो क्‍या मेरे माता-पिता को 
अपना पुत्र प्रिय नहीं था ? उगा पर उन्होंने कितने आशा के मिनारे बांधे थे ? फिर भी 
छती पर शिल्प रखकर उसे सूबेदार को सौंप दिया । 
है सोरठ के धणी नवघण ! मेरे भाई खो देने के बाद तेरे पर आशा के मिनारे 
थे। में और तू साथ-साथ चलते-फिरते, खेलते और खाते पीते थे । मे और तेरा स्नेह 
दूध और शक्कर जैसा था। तू मुझे बहन-बहन कहकर बुलाता था, बहन-बहन कहते हुए 
तेगे आवाज सूखती न थी और भाई-भाई कहते हुए मेरी आवाज सूखती नहीं थी । 
झाना अत्यधिक प्रेम तू इस समय भूल तो नहीं गया न ? अंत में, मैं बड़ी हुईं, मेरा विवाह 
हुआ । उप्त वक्त क्‍या हुआ ? 
““मांदवीए अमारे म्हालतां, बांधव दीपेल बोल । + 
करवी कापड़ानी कोर, जाइलने जूनाणां घणी ॥” 
' पेरे विवाह के समय लग्नमण्डप में हे वीग ! तू कपड़े की भेंट देने आया था । ओ 
बाधव | तू याद कर ! उस समय मैंने कहा था : वीस ! इस समय पिताजी ने मुझे बहुत 
हे दिया है। इस समय मुझे तेरे कपड़े की भेंट की जरूरत नहीं है। मुझे जरूरत पड़ेगी, 
वेब मैं मांग लूंगी । तेरे यहाँ इस समय इसे मेरी अमानत के रूप में रख ! तूने मुझे जरूरत 
पर मेरे अमानत मांगने पर देने का वचन दिया था । तो वीरा ! अब मुझे उस अमानत 
(कड़े की भेंट) की जरूरत पड़ी है। हम यहाँ (सिंध में) जीने की आशा से आए थे और 
जीवन-निर्वाह करते थे । किन्तु इस समय हृदय का सत्त्व (तेज) सुख गया है। सभी के 
जौब अधर हैं। हमीर सुमरा ने मेरे तम्बू के चारों ओर चौकी-पहचम लगाकर मुझे घेर 
ली है। इस कारण हम निकल नहीं सकते यहाँ से । मैं कहाँ जाऊँ ? इस समय तो तेरे 
मुझे इसके चंगुल से कोई छुड़ानेवाला नहीं है । 
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होते हुए भी इस मार्ग पर आने (चलने) का मन नहीं होता । क्या आपके अरबों रुपयों 
में या सर्वोच्च डिग्री में मोक्ष का सर्टोफिकेट देने की ताकत हैं ? अगर हो तो मुझे 
ताओ ! यह ताकत तो सम्यकुदर्शन में है। अतः सम्यकृत्व प्राप्त करने हेतु इस भव में 
भगीरथ पुरुषार्थ करो | मिध्यात्व किसे कहते हैं ? क्या यह जानते हैं ? मिथ्यात्व का लक्षण 
'एक आचार्य ने किया है - “विपरीत तत्त्व-5द्धा-मिथ्यात्वम्‌'' तत्त्व के विषय में विपरीत 
श्रद्धा का नाम मिथ्यात्व है। संक्षेप में - जीव को अजीव और अजीब को जीव मानना 
मिथ्यात्व है । ज्ञानी कहते हैं - ' ह ६ ५०५ उन मन, 
““जेने लाग्यो आत्मानो रंग, तेनो थयो मिथ्यात्वनो भंग |”... 
अनन्तकाल से जीव ने,पुदूगल का संग किया है। आप भी कहते हैं - 'जैसा संग,. 
बैसा रंग और जैसी सोहबत, वैसा असर ।' यानी पुदूगल का संग करोगे तो पुदूगल का 
रंग लगेगा और आत्मा का संग करोगे तो आत्मा का रंग लगेगा । युदूगल आत्मा से पर 
(भिन्न) है। आप पुदूगल का चाहे जितना संग करें, मगर आत्मा के संग से रहित समस्त 
संग 'एक' से रहित कोरे शून्य (०) जैसा है। जब आत्मा का रंग लगेगा, अन्तर में चेतना 
'की चमक होगी, तब “पर' का संग या रंग सभी तुच्छ प्रतीत होंगे । क्योंकि 'पर' का 
राग अनित्य है और आत्मा का राग नित्य है । 'पर' से मिलनेवाला सुख भी अनित्य है, 
जबकि आत्मा से मिलनेवाला सुख नित्य है। आत्मा 'स्व' (स्व-भाव) हैं और पुदूगल 
'पर' (परभाव) है। आत्मा के लक्षण क्या हैं और पुद्गल के लक्षण कया हैं? 'उत्तराध्ययन 
सूत्र' के २८वें अध्ययन की १९वीं गाथा में बताया है --.. , | ' * 

नाणं च दंसणं चेव, चरितं च ठवों ,तहा / 
चीरियं उदओगो, य एयं नीचवस्स लक्खणं ॥/. . 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र, त्प, वीर्य और उपयोग, यह है जीव का लक्षण जबकि पुदूगलों 
(अजीवों) का लक्षण किया गया है - ». व की के शक 
सरद्ंधयार-उन्नोउ्ये, पमा-छाया - ववोड़ वा / 
वण्ण - रस + गंध - फासा, पुग्गलाणं तु लक्खणं ॥, , 

0० 592 22 ,,. , , .. ,- (वही, अ..२८/१२) 

- शब्द, अन्धकार, उद्योत, प्रभा, छाया, ताप, धूप, वर्ण,-रस, गन्ध और स्पर्श, ये 

पुदगलों केलक्षण हैं।... . . ,.  « . ४. ... 
जिस मनुष्य को आत्मा का रंग लगा है, उसे पुदूगल. की बातों में रस (रुचि या 
दिलचस्पी) :नहीं होता । उसे तो ज्ञान, दर्शन, चारित्र; तप और उपयोग. की बात आए, 
तब अपूर्व आनन्द आता है | जैसे मेघ का.गर्जन होते ही मयूर नाचने लगता है, वैसे ही 
आत्मा की बातें सुनते-ही उसका मनमयूर नाच उठता है । जिसे: ओत्मा का रंग लगता 
है, उसके (हुदय से) मिथ्यात्व का भंग (लाश) हो जाता है। दुनिया में- १६ बड़े-बड़े रोग 

-.., ४१८ #एसथलए शारदा शिव्वर आा-१ व्स्ख्स्ख्ख्ख “७८७८५: 


कीमती है। ऐसे कीमती क्षणों का तुम किसमें उपयोग करते हो ? यदि एकान्त संसार- 
सुख में रचेपचे रहने में उपयोग होता हो और आत्मकल्याण का लक्ष्य भुला दिया जाता 
हो तो समझ लेना कि तुम्हें मानवजन्म की कीमत समझ में नहीं आईं । 

भर्वृददरि का दृष्टांत : मुझे इस सम्बन्ध में एक हृष्टान्त याद आ रहा है । एक बार 

महात्मा भर्तृहरि जंगल में बैठे-बैठे चिन्तन कर रहे थे कि जो मनुष्य इस पृथ्वी पर जन्म 
लेकर तप नहीं करता, दान नहीं देता, ज्ञान-प्राप्ति में उद्यम नहीं करता तथा धर्म के नियमों 
का पालन नहीं करता, मुझे उस मनुष्य को किस की उपमा देनी चाहिएं. ? बहुत विचार 
के अन्त में उनके अन्तर में स्फुरणा हुई - “मनुष्य रूपेण मृगाश्चर्रन्ति ।” जिस मनुष्य में 
उपर्युक्त गुण नहीं हैं, वह मर्त्यलोक में मनुष्य के रूप में मृग के समान है । मानव चाहे 
तो विकास कर सकता है, पल्तु जो मनुष्य विकास करने में तत्पर नहीं होता, उसे मृग 
की उपमा दूं तो गलत नहीं है। इस प्रकार चिन्तन करके भर्तृहरि बोले, इतने में तो एक 
मृग भर्तृहरि के ये उद्गार सुनकर वहाँ खड़ा हो गया, बोला - “भहात्मन्‌ ! आप दुर्गुणी 
मनुष्य के साथ मेरी तुलना कैसे कर रहे हैं ? मुझे दु्गुणी मनुष्य के समान न बनाएँ, क्योंकि 
तो अनेक गुण हैं । सर्वप्रथम तो यह है कि मैं कस्तूरी को खान हूँ । मेरी नाभि 
में बहुमूल्य कस्तूरी प्राप्त करके उसे बेचकर लोग धन कमाते हैं। फिर कस्तूरी का उपयोग 
औषध के रूप में भी होता है । क्‍या ्णणी ग मनुष्य कभी कस्तूरी का निर्माण कर सकता 
है? कस्तूरी की सुगन्‍्ध भी अवर्णनीय है । मुझमें यह प्रथम गुण निहित है । दूसरा गुण 
यह है कि मेरी आँखें इतनी सुन्दर और आकर्षक हैं कि कवियों और बड़े-बड़े विद्वानों को 
नारी की आँखों की उपमा के लिए मेरी आँखों का उल्लेख करने की आवश्यकता पड़ती 
है। मेगे आँखें गुणवन्ती नाग के नेत्रों के जैसी होने से काव्यरसिक उन रित्रयों को मृगाक्षी 
अथबा मृगलोचनी कहते हैं । तीसरा गुण यह है कि मेरे सींगों का महत्त्व भी कम नहीं 
है। उन सींगों से ' श्रृंगी” नामक बाजे का निर्माण होता है । जिसके मधुर स्वर से लोग 
पुण्य हो जाते हैं। मेंरे शरीर की चमड़ी भी निरर्थक नहीं होती । कई धनिक लोग मृगचर्म 
को अपने डरइंगरूप में सजाकर रखते हैं। तथा योगी और संन्‍्यासी लोग सोमे-बैठने में 
उप्तका उपयोग करते हैं | जबकि मनुष्य के शरीर की एक भी वस्तु किसी उपयोग में 
नहीं आती ।" इसलिए हिरण कहता है कि “मुझमें अनेक गुण रहे हुए हैं, इस कारण मेरी 
पुलना आप निर्गुणी मानव के साथ करते हैं, यह कदापि उचित नहीं है ।” 

' हिरण की बात सुनकर महात्मा भर्तृहरि विचार करने लगे - 'अब वैसे धर्महीन 
मानव को किसको उपमा दूं ? उसे गाय की उपमा दूँगा तो गलत नहीं होगा ॥' तब यह 
सुनकर गाय अत्यन्त दुःखी होकर बोली - ''महात्मन्‌ ! आपका कथन उचित नहीं है। 

बन्धुओं ! आप जानते हैं कि गाय अत्यन्त सीधी और सरल प्राणी होती है। उसकी 
भी निर्गुणी भनुष्य के साथ तुलना करने में आई तो उसे यह अच्छा नहीं लगा । इस कारण 
फेहने लगी - “मुझमें जो गुण हैं, वे गुणहीन व्यक्ति में नहीं हैं । आप सब जानते 
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बन्धुओं ! जिसे रोग लगा है, उसे औषध का सेवन करने से वह मिट जाएगा ।.पस्तु 
जिन्हें मिथ्यात्व का महागेग लगा है, उसे बाह्य औषध के सेवन करने या औषधोपचार 
करने से बह नहीं मिटेगा । उस महारोग को मिटाने के लिए तुम्हारे डबल डिग्री-प्राप्त बड़े- 
बड़े सर्जन, इंजेक्शन या टेबलेट, ये # अं३ ५५८29 काम नहीं आएँगे । इस महारोग को 
मिटाने के लिए सद्गुरुरूपी वैद्यों और डोक्टरों के पास जाना पड़ेगा । ऐसे सद्गुरुओं 
को आज्ञा का पालन, इस भव-रोग को निर्मूल करने का अमोध औषध है।..... 
सदगुरुओं की उपासना, पर्युपासना या सेवा-भक्ति करने, से आत्मस्वरूप को 
पहचान होती है । कामदेव जैसे श्रावक (अ्रमणोपासक) को आत्मस्वरूप को पहचान हो 
गई थी । उसे. श्रद्धा से भ्रष्ट करने के लिए देव ने कैसे-कैसे उपसर्ग (कष्ट) दिये-थे ?' 
उसने हाथी बनकर अपने दंतशूल में पकड़कर उन्हें ऊँचा उछाला, फिर भी वे वचन से 
इतना भी घोलने को तैयार नहीं हुए कि जैनधर्म खोटा है । देह छूटे तो कुर्बानी मंजूर 
है, किन्तु देव-गुरु-धर्म के प्रति मेरी श्रद्धा नहीं छूटे । देह-तो रे । आज या कल, 
देर-सबेर यह शरीर छूटने ही वाला है । है ५ 
इस दुनिया में प्रतिदिन कितने ही प्राणी जन्म लेते हैं और कितने ही. मरते हैं । कितने 
ही जीव महान्‌ रोग से पीड़ित होते हैं और तो और, कितने ही जीव तो यौवन के .आंगन 
में पैर रखते हुए जवान पुत्र भी मर जाते हैं । उनके कुटुम्बीजन उनके पीछे घोर रुदन 
(विलाप) करते हैं । यह सब प्रत्यक्ष देखते हुए भी तुम्हें संसार से वैराग्य क्‍यों नहीं प्राप्त 
होता ? चार प्रत्येक बुद्ध हो गए, उन्हें तो इस संसार में जड़ और चेतन के सामान्य निमित्त 
मिलते ही विरक्ति हो गईं थी । ' की व 2 05 
एक प्रत्येक बुद्ध को स्तम्भ को देखकर वैराग्य हो गया. था । स्तम्भ तो जड़ है 
न ? उसे देखकर कैसे वैराग्य उत्पन्न होता है ? तुम्हारे यहाँ विवाह होता. है, तब माणक- 
स्तम्भ रोपा जाता है न ? फिर माणक-स्तम्भ के-मौली बांधी जाती-है। फिर उसे फूल 
का हार पहनाया जाता है, उसकी कुंकुम्‌ से. पूजा की' जाती. है. । पर यह सब कहाँ 
तक ? जबतक विवाह निपट न जाय, तबतक ! विवाह हो जाने की बाद उसे कहीं भी 
फेंक देते हैं। उसकी फिर कोई कीमत नहीं रहती । यह देखकर मानव इससे बोध ग्रहण 
कर सकता है कि एक घड़ी पहले स्तम्भ-का कितना सम्मान था और कार्य पा हो जाने 
के बाद उसे कोई, पूछता नहीं और (४४५ भी नहीं, कि उसे कहाँ डाला,गया. है या फेंका 
गया है ? ओरे ! आपके मस्तक के केश आपके ,मस्तक, पर रहते हैं, तब उनकी कितनी 
संभाल रखते हैं ? और वे ही मस्तक के केश झड़कर आपके. भोजन की थाली में पड़े 
तो.क्या आप उन्हें रखेंगे या फेंक देंगे ? वही बात आत्मा और शंरीर के बारे में समझिए । 
बन्धुओं ! अगर आप आत्मस्वरूप को भलीक्रांति समझे. हुए होओगे तो ऐसे 
निमित्त मिलने पर घर-बैठे वैशग्य प्राप्त हो जाएगा । गुलाब का फूल उसक़ी डाली पर 
लगा होगा तो उसमें उसकी शोभा-है, पर्तु वह डाली.को छोड़कर नीचे गिर जाएगा तो 
उसकी कोई खास कीमत नहीं होगी, प्रत्युत वह,लोगों के पैर के नीचे कुचला 
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बन्धुओं ! प्राचीन काल को सत्तियों ने अपने शील की सुरक्षा के लिए कितने कष्ट 
सहे थे ? ऐसी सतियाँ भारत के आभूषण हैं। ऐसी वीर नारीरत्नों से यह भारत की भूमि 
पवित्र और सुशोभित बनी है । भारत में ऐसी कितनी ही सतियों ने अपने प्राणाप्रण से 
भी अपने शील की रक्षा की है। महिलाओं का सच्चा-श्रृंगार शील है । शील के श्रृंगार 
के बिना दूसरे सब श्रृंगार फीके हैं । नारी का सत्त्व शील है । राणकदेवी, जसमा ओडण, 
पर सिद्धराज ने कुद्ृष्टि की थी । रणकदेवी के देखते-देखते उसके दो पुत्रों को काट डाले, 
फिर भी वह अपने चारित्र में अडिग रही, राज्य के लोभ में ग्रस्त नहीं हुई । इसी कारण 
आज उसके किये जाते हैं | जैसे सतियों ने अपने प्राण देकर भी शील की 
रक्षा की है, 23238 पुरुषों को भी ऐसे प्रसंग पर चारित्र में हृढ़ रहना चाहिए । केवल स्त्रियों 
का ही यह धर्म है, ऐसा नहीं है । यद्यपि स्त्रियों की जितनी कसौटी होती है, उतनी पुरुषों 
की नहीं होती । अतः आप नवघण वीर भैया की तरह सच्चे माने में वीर घनना । समय 
काफी हो चुका है । शेष भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


- व्याख्यान -. ४३ .. " 
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पन्त्रहठ का धर : “एवं पन्चद्रह अगस्त की प्रेरणाएँ | 


सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
परम परमार्थ-पथ के दर्शक, भव-भव के भेदक, स्यादूवाद के सर्जक अनन्तज्ञानी 
और अनन्तदर्शी भगवन्त, जिन्होंने अपने जीवन में से अनादिकालिक राग की आग को 
बुझाकर वीतराग दशा प्राप्त की है, तथा परम (उत्कृष्ट) साधनों द्वारा जो साध्य को सिद्ध 
कं के हैं, त्रैव प्रबल पुरुषार्थ करके केवलज्ञान-केवलदर्शन की जाज्वल्यमान ज्योति 
प्रगट की है। वैसे जिनेश्वर देवों ने जगत्‌ के जीवों के उद्धार के लिए, कल्याण 
लिए, करुणा लाकर सिद्धान्तरूप (शास्त्र की) वाणी का प्रकाशन किया है। सिद्धान्त 
का अर्थ है - आत्मा के अक्षय भण्डार को खोलने की 38282: 48 तथा आत्मा के 
अलौकिक सुख को प्राप्त करने हेतु भावभरा आमंत्रण देने की कुंकुमपत्रिका के समान 
भगवान्‌ के सिद्धान्त रहे हुए हैं ) वीतगग-प्रभु के वचनामृतों पर अगर जीव श्रद्धा करे 
तो अनादि से आत्मा पर रहे हुए अज्ञानान्थकार को दूर किये बिना न रहे। अज्ञान के कारण 
अनन्तकाल से आत्मा इस संसाराटवी में भटका ५९ है। ४ ॥% 4034 हा - 5 62 
इन्‍खमूलम्‌”7- पे अज्ञान दुःख का मूल है। इस जगत्‌ में अज्ञान जैसा कोई दुः 
नहीं है और ज्ञान जैसा सं कह है। अज्ञान जैसा कोई अन्धकार नहीं है और ज्ञान 
जैसा कोई प्रकाश नहीं है। हिंदी के एक दोहे में भी कहा है- 
व्ष्व्षश्श्ान्स्व्ा यू: कर 





जो समय जीवन में से गुजर जाता है, चह पुन; नहीं आत्ता । अत्तएूव प्रमाद छोड़कर आत्मा 
की आराधना कर लो । पक 2 8 4 ० ५५ 
: इसके पश्चात्‌ चौदहवों मोल (स्थानक) हैं: “ठव अर्थात्‌ - भारह प्रकार काः 
बाह्य - आभ्यन्तर तप है | इन बारह प्रकार के तप में से हो सके, उतना तपश्चाण 
करना । निरतिचार तप करने से जीव तीर्थकर-नाप्कर्म बांधता है । अब हमारे पर्वाधितज 
'पर्युषण पर्व निकट आ रहे हैं । प्रतिदिन तप का डिंडिम-घोष हो रहा है, तपस्या की ड्रयोंडी' 
पीटी जा रहो है । बालकुमारी सोनलबहन के आज़ ३० वाँ उपवास है । हमारी दो 
महासतियों - महासती चंदनबाई और महासती हरिदाबाई के भी आज ग्यारहवाँ उपवास 
है। तथैव दूसरी बहुत-सी बहनों ने दीर्घतपस्या शुरू की है। तप करने से कर्मो की निर्जग 
- शुद्ध निरतिचार तप से सकाम निर्जरा होती है, अतः यथाशक्ति तप करो । 
तदनन्तर पन्द्रहदा मोल (स्थानक) है - च्चियाए - अर्थात्‌. ययाशक्षित त्याग 
प्रत्याख़्यान करना । त्याग का एक अर्थ-दान भी होता है ) अर्थात्‌ - अभवयदान और 
सुपात्रदान देना त्याग है । किसी भी जीव को भय की स्थिति में नहीं डालना. । भयभीत 
जीव पर सान्त्वना, सहानुभूति, दया लाकर भयपुक्त करना-कराना अभयदान है । दूसरे 
किसी जीव ने किसी जीव को भयग्रस्त किया हो, प्राण संकट में डाला हो, अधवा कोई 
जीव मरणासतन्न हो, तो यथाशक्ति उसका रक्षण करके उसे बचाना, उस पर करुणाभाव 
रखना, यह भी अभयदान है| दूसरा है - सुपात्रदान । पंचमहात्रती, प्रतिमाधारी श्रावक 
एवं च्रतधारी श्रावक को सुपात्र समझकर आहारादि का दान देना सुपात्रदान है ।'यह सब 
त्याग है। त्याग के बिना दान नहीं दिया जाता और त्याग के बिना संयम भी नहीं लिया 
जाता । अतः त्याग के लिए सदा तत्पर रहना । इसके बाद सोलइवाँ मोल है - वेयाव- 
च्चे - अर्थात्‌ - वैयाबृत्य (निष्काम भाव से सेवा) गुरु की, वृद्ध की, स्थविर की, 
तपस्वी की, रोगी-ग्लान की, नवदीक्षित की, सम्मनोज्ञ साधु वर्ग की, तथा गण, कुल, 
संघ आदि की शुद्ध निष्काम भाव से सेवा करना, वैयावृत्य करना तीर्थकर-नाम-गोत्र 
कर्म-बन्ध का कारण है । ५] ३० हुक ऑन उधाआ॥। 27 
, इसके बाद सन्ञहृवां नोल है - ' समााहिए-अर्थात्‌ समाधि | अपने आपको 
समाधिभाव में रखना तथा जगत्‌ के -सभी जीवों को सुख-शान्ति-समाधि मिले, ऐसा 
कार्य करना । अपनी तरफ से या अपने निमित्त से बचन, मन और तन से, बोलने, सोचने 
और प्रवृत्ति करने, लिखने आदि किसी भी कार्य से किसी भी जीव को दुःख, सन्ताप, 
शोषण, कष्ट आदि हो तो ऐसा असमाधि युक्‍त कार्य न करना । किसी की हंसी-मजाक 
करने से कठोर, मनोदुःखकारक, पीड़ाकारक शब्द बोलने से किसी की समाधि पर आघात 
पहुँचता हो, समाधि लुंद जाए, ऐसा एक शब्द भी न बोलना ।'हो सके तो किसी को 
सुख शान्ति - समाधि उत्पन्न हो, वैसी प्रवृत्ति करना | अब १८ से २० वें बोल तक की 
गाथा इस प्रकार है -_ हु ः है 72890. 5. 025: ४ 
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बन्धुओं ! प्राचीन काल की सतियों ने अपने शील की सुरक्षा के लिए कितने कष्ट 
सहे थे ? ऐसी सतियाँ भारत के आभूषण हैं। ऐसी वीर नारीरत्नों से यह भारत की भूमि 
पवित्र और सुशोभित बनी है । भारत में ऐसी कितनी ही सतियों ने अपने प्राणाप्रण से 
भी अपने शील की रक्षा की है। महिलाओं का सच्चा-श्रृंगार शील है । शील के श्रृंगार 
के बिना दूसरे सब श्रृंगार फीके हैं । नारी का सत्त्व शील है । राणकदेवी, जसमा ओडण, 
पर सिद्धराज ने कुदृष्टि की थी । राणकदेवी के देखते-देखते उसके दो पुत्रों को काट डाले, 
फिर भी वह अपने चारित्र में अडिग रही, राज्य के लोभ में ग्रस्त नहीं हुई । इसी कारण 
आज उसके किये जाते हैं । जैसे सतियों ने अपने प्राण देकर भी शील की 
रक्षा की है, उसे पुरुषों को भी ऐसे प्रसंग पर चारित्र में हृढ़ रहना चाहिए । केवल स्त्रियों 
का ही यह धर्म है, ऐसा नहीं है । यद्यपि स्त्रियों की जितनी कसौटी होती है, उतनी पुरुषों 
की नहीं होती । अतः आप नवधण वीर भैया की तरह सच्चे माने में वीर बनना । समय 
काफी हो चुका है । शेष भाव यथावसर कहे जाएँगे । 


- व्याख्यान -. एक 
श्रावण ३६ ता. १७५-८-७६ | 


सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
परम परमार्थ-पथ के दर्शक, भव-भव के भेदक, स्याद्वाद के सर्जक अनन्तज्ञानी 
और अनन्तदर्शी भगवन्त, जिन्होंने अपने जीवन में से अनादिकालिक राग की आग को 
बुझाकर वीतराग दशा प्राप्त की है, तथा परम (उत्कृष्ट) साधनों द्वारा जो साध्य को सिद्ध 
ज्शि के हैं, तथैव प्रबल पुरुषार्थ करके केवलज्ञान-केवलदर्शन की जाज्वल्यमान ज्योत्ति 
प्रगट की है। वैसे जिनेश्वर देवों ने जगत्‌ के जीवों के उद्धार के लिए, कल्याण 
के लिए, करुणा लाकर सिद्धान्तरूप (शास्त्र की) वाणी का प्रकाशन किया है। सिद्धान्त 
का अर्थ है - आत्मा के अक्षय भण्डार को खोलने की स्वर्णमयी कुंजी, तथा आत्मा के 
अलौकिक सुख को प्राप्त करने हेतु भावभरा आमंत्रण देने की कुंकुमपत्रिका के समान 
भगवान्‌ के सिद्धान्त रहे हुए हैं । वीतराग-प्रभु के वचनामृत्तों पर अगर जीव श्रद्धा करे 
तो अनादि से आत्मा पर रहे हुए अज्ञानान्थकार को दूर किये बिना न रहे। अज्ञान के कारण 
30825 से आत्मा इस संसाराटवी में भठका 58८ है। अगतान हा का 2 2० 
कर से अज्ञान दुःख का मूल है। इस जगत्‌ में अज्ञान कु 
नहीं है और ज्ञान जैसा सर गत है। अज्ञान जैसा कोई अन्धकार नहीं है और ज्ञान 
जैसा कोई प्रकाश नहीं है। हिंदी के एक दोहे में भी कहा है- 
ज्ज्ज्स्स्स्क्राह्यानत: न्ज्ज्स्स्लह्लाजलि- भा-१ ख्य्य्यएर १४, 





समझाकर धर्म प्राप्त कराना । जगत्‌ के.सभी जीवों को जिनशासन - रसिक.बनाना । 
मिथ्यात्वरूप गाढ़ - अन्धकार का नाश करना और चरण-सप्तति और करणसप्तत्ति 
की शरण में रहना। ये और इस प्रकार के कार्य प्रवचन-प्रभावना हैं । ये बीस स्थानक 
सभी जीवों के लिए तीर्थकर-पद की प्राप्ति करने में कारणभूत हैं । (कह कह 

महाबल अनगार-ने इन बीस ही स्थानकों की आराधना करके तीर्थकर-नामकर्म का 
उपार्जन किया । ऐसी महान्‌ आराधना करनेवाले महाबल अनगार के तय की आराधना: 
में जरा माया (कपठ) की, इस कारण र्त्रीरूप में तीर्थंकर होंगे । संक्षेप में इतना अवश्य 
समझ लेना कि तीर्थंकर हो, चक्रवर्ती हो या अन्य कोई श्लाध्य पद हो, मगर कर्म किसी 
को छोड़ते नहीं हैं) अब महाबल अनगार कैसे उग्र तप की 'आराधना- करेंगे ? इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । ' है आए कक का पर 


(यानवघण की कथा ).. 


अब हम पिछले चार दिनों से चालू जाहल की कथा चलायेंगे | जाहल : 2४ सती 
स्त्री थी । सुमरर को देखकर वह समझ गई कि यह मेरे रूप पर मुग्ध बना है । इस 
कारण वह शीघ्र ही चलकर अपने तम्बू में घुस गई । हमीर सुमरा उसके तम्बू के पास 
आकर खड़ा रहा । उस समय सभी आहीर इकड्ठे होकर बात्त कर रहे थे, तभी वहाँ हमीर 
आकर खड़ा रहा । हमीर सुमरे को देखकर सभी आहीर खड़े होकर पूछने लगे--''*साहब ! 
आपको यहाँ पधारने की जरूरत क्यों पड़ी ?'” तब उसने कहा - “वह बाई, जो कपड़े 
धोकर अंदर गई, वह कौन है ?!” इस पर आहीरों ने कहा < ““वह हमारी आहीर रानी है।'” 
हमीर बोला'- “तुम सब कौन हो ?”” आहीरों ने कहा - “हम सोरठ के निवासी ओहीर 
हैं। सोरठ में भयंकर दुष्काल पड़ा, इसलिए हम यहाँ सिन्धप्रंदेश में आए थे ।/” हमीर ने 
कहा - “मेरे देश में तुम दुष्काल बिताने के लिए आये । अब दुष्काल पूर्ण हो गया और 
सुकाल हो गया है तो तुम्हें मुझे कुछ भेंट तो देनी चाहिए न ?'” आहीर बोले - “हम 
अपनी शवित के अनुसार जरूर भेंट देंगे ।'” इस पर उसने कहा - ''मुझे तुमसे पैसा या 
दूसरा कुछ भी नहीं चाहिए । मुझे तो जो बाई तम्बू में प्रविष्ट हो गई, वह चाहिए । मुझे 
उसकी भेंठ दो ।” सुमरा के उद्गार सुनकर आहीर घबराए। उन्होंने, कहा - “साहब ! 
आप हमारे पित्तातुल्य कहलाते हैं। आप हमारे रक्षणकर्ता हैं। आपको ऐसी (तुच्छ) मांग 
नहीं करनी चाहिए ।'! इस पर हमीर सुमरा कुद्ध होकर बोला - “यह रानी तुम्हारे तम्बू में 
शोभा नहीं देती, यह तो हमारे राज्य में शोभा देगी । अगर तुमलोग “राजी-खुशी से नहीं 
दोगे, तो मैं जबर्दस्ती से ले जाऊँगा ।'” यह सुनकर सभी आहीर थर-थर कांपने लगे। 
जाहल के पति ने अंदर आकर सारे समाचार जाहल से कहे | तब जाहल ने कहा - 
०स्वामीनाथ ! बड़ी भारी आफत आ गई । हम यहाँ से चले गए होते तो अच्छा था'। 
फिर भी जाहल सती ने-हिम्मत करके कहा - “उस -दुष्ट को मेरे पास भेजो !" आहीरयें 
>».ने सुमरा से कहा - “हमारी रानी आपको अंदर बुला रही है।'' मैं जिसके रूप पर फिदा 





कं * 


बन्धुओं ! प्राचीन काल की सतियों ने अपने शील की सुरक्षा के लिए 

सहे थे ? ऐसी सतियाँ भारत के आभूषण हैं। ऐसी वीर नारैरतों से यह 3283 भाप 
पवित्र और सुशोभित बनी है। भारत में ऐसी कितनी ही सतियों ने अपने प्राणाप्रण से 
भी अपने शील की रक्षा की है। महिलाओं का सच्चा-श्रृंगार शील है। शौल के श्रृंगार 

के बिना दूसरे सब श्रृंगार फीके हैं । नारी का सत्त्व शील है। जसमा ओडण 
परसिद्धयाज ने कुदष्ठि की थी । राणकदेवी के देखते-देखते उसके दो पुत्रों को कार |“ 
फिर भी वह अपने चासित्र में अडिग रही, राज्य के लोभ में ग्रस्त नहीं हुई। इसो ३० 
आज उसके किये जाते हैं । जैसे सतियों ने अपने प्राण देकर भी शोल कार्य 
रक्षा की है, जैसे घुरुष पुरुषों को भी ऐसे प्रसंग पर चास् में चढ़ रहना चाहिए। केवल खिर 
का ही यह धर्म है, ऐसा नहीं है। यद्यपि स्त्रियों की जितनी कसौटी होती है, ज्तनी पे 
की नहीं होती । अतः आप नवघण वीर भैया की तरह सच्चे माने में वीर बनना पु 
काफी हो चुका है। शेप भाव यथावसर कहे जाएँगे । , फ्िम्य 


_ व्याख्यान - एए 
हू 


सुन्न बन्धुओं | सुशील माताओं और बहनों ! न 
परम परमार्थ-पथ के दर्शक, भव-भव के भेदक, स्याद्वाद 2 है । 

और अनन्तदर्शी भगवन्त, जिन्होंने अपने जीवन में से अनादिकालिसस 

बुझाकर वीतराग दशा प्राप्त की है, तथा परम (उत्कृष्ट साथनों क्रपक 5 है 

जिस हैं, तथैव प्रबल पुरुषार्थ करके केवलज्ञान-केवलदर्शन्क कपडे. -तेत 


प्रगट की है। वैसे जिनेश्वर देवों ने जगत्‌ के जीवों. इर८-.. 5... -बयय 

















लिए, करुणा लाकर सिद्धान्तरूप (शास्त्र की) वाणी ञ््स .₹ खड़ा 
का अर्थ है - आत्मा के अक्षय भण्डार को खोलने की "हल * पकड़कर 
अलौकिक सुख को प्राप्त करने हेतु भावभया आमंत्रण... २ है चक्रवतों को 
भगवान्‌ के सिद्धान्त रहे हुए हैं | वीतराग-प्रभु के अल 2७ “लो, 
तो अनादि से आत्मा पर रहे हुए अज्ञानान्धकार को दूर ते ५ 
से आत्मा इस संसाराटवी में भटका ! 
दुःखमूलम्‌”- अर्था 330 अज्ञान दुःख का मूल है कर हद 


नहीं ह ओर ज्ञान जैसा कोई सुख नहीं है। हि | 
जैसा कोई प्रकाश नहीं है । हिंदी के एक दोहे. : 


० ३ ० 
७. ७ ७ ७ + 


ए्‌ 


| 


पत्रवाहक बोला - “अच्छा ! आप कहोगे, वैसे ही करूँगा ।”” राजा के आने का समय 
हुआ । अत: पत्रवाहक छिप गया । रा'नवधण अपने अतिप्रिय अश्व क़ो संभालने हेतु 
अश्वशाला में आए ।,अपने घोड़े पर हाथ फियकर वह वापस लौटे, उस समय छिपा 
हुआ पत्रवाहक दरवाजे के पास जाकर खड़ा रहा । नवधण राजा वहाँ आए, तब वह राजा 
मार्ग में आड़ा लेठ गया | इसलिए राजा ने कहा - “भाई !.खड़ा हो  यहाँ-म़रार्ग के 
बीच में क्‍यों सोया है ?”' तब वह बोला - “बापू ) मुझे दूसरा कोई काम नहीं है | पर 
पहले मेरा इतना पत्र पढ़ लीजिए ।” पहले के राजा सत्ता के भद में गरीब आदमी को 
तिरस्कार करके निकालते नहीं थे ) अपितु गरीब की बात सुनते थे और उसका दुःख बूर 
करते थे । आज तो “गरीबी हटाओ ' की बातें चलती हैं, किन्तु गरीबी के बदले गरीबों 
को पीछे हटा रहे हैं । >आक पर 
रा'नवधण ने.पत्र हाथ में लिया । उनके.मन में विचार हुआ कि 'ऐसा गरीब व फटे 
हाल मानव किसका पत्र लाया होगा ? देखूं पढ़ूँ तो सही ।' पत्र खोलकर नवघण उसे 
पढ़ने लगा । पत्र में जाहल ने अपने दुःख की बात बताते हुए, क्या-क्या लिखा था. 
यह उसका भाई पढ़ रहा है ,. : . हे रब ० 
' “जाइल चिट्ठी मोकले, वांचे नवधण वीर ।. _- 
सिंधमां रोकी सुमरे, हालवा दे न.हमीर.॥7” 
हे मेरे बीर ! (भैया) ! सोरठ देश में विकट दुष्काल पड़ा । कुँए या नदी में नीर नहीं 
रहे । खाने के भी लाले पड़ गये । पशुधन तथा मनुष्य मरने लगे । हमारी स्थिति बड़ी 
'कठिन हो गई ॥ इसलिए हम सोरठ छोड़कर सिन्ध में आए । वुष्काल समाप्त होते ही हमें 
लगा कि सोरठ में अब सुकाल हुआ होगा, यों जानकर कुछ दिनों बाद सोरठ जाने की 
तैयारी में थे । इसी बीच सिन्ध- का सूबेदार हमीर सुमरा मेरे रूप पर मुग्ध हो गया । 
उसे मैंने ६ महीने की मुद्दतं दी है । वीरा ) तू तो राज्य-सुख में आसक्त हो गया है । 
मैं तुझे पूर्व-स्मृति ताजी करा रही हूँ । इसे तू बराबर पढ़ ले - हे'नवघण वीरा ! पाटण 
के लश्कर ने जूनागढ पर जंग मचाया और जूनागढ़ को जीत लिया.। तेरे पिताजी उप्त 
युद्ध में बीरगति पाये और/माता ने अग्निस्नान किया । उस वक्‍त तेरी रक्षण करने हेतु 
तेरी वफादार दासी किसी सज्जन मानव को ढूँढती बोडीदार गाँव में आकर तुझे देवायत 
आहीर को सौंपा । हे वीर ! देवायत-ने तेरा रक्षण तो किया, पर कैसे किया यह सुन ! 
मेरा भाई उगो दो वर्ष हमसे बड़ा था । में और तू दोनों समवयस्क थे । उस समय व 
महीने का था, मेरे पिता ने मेरी माता की गोद में डालकर तुझे सौंपा । में माता की 
में सोती थी, तब मुझे माँ की गोद से लेकर तुझे सुलाया । वीर! तू आया तब से मैंने 
भात्ता के मीठे दूध का स्वाद नहीं चखा । में एक गुडड़ी में पड़ी रहती, माता मुझे 
स्माती नहीं थी, तुझे लाडप्यार से पालती थी । तेरे प्रति माँ के स्नेह के कारण मैंने माँ 
का लाड॒प्यार खोया, दूध खोया । में तो यों भटकती हुईं बड़ी हुईं । इस प्रकार तुझे बड़ा 
कले (पालमे-पोसने) में मेरे माता-पिता के सिर पर कितना. संकट आया है ? यह तेरे 


कप कु] 


कहते हैं - “इस समय तू मोहरूपी मदिरा पीकर विषयों में आसक्त हो गया है, पर याद 
रखना कि तेरे द्वारा किये हुए कर्म तुझे ही भोगने पड़ेंगे । भगवान्‌ ने फरमाया है - “अप्पा 
कच्चा विकत्ता य, दुद्मणय सुह्मणय ॥#” आत्मा ही अपने सुखों और दुःखों 
का कर्ता और भोक्‍ता है । मतलव यह है कि शुभ-अशुभ कर्म का करनेवाला आत्मा 
है और उसे भोगनेवाला भी आत्मा है। आप यह न मानना कि बाप कर्म करता है तो 
उसका फल उसका पुत्र भोगेगा । जो करेगा, वही भोगेगा । एक कवि ने इस विषय में 
थुक्ति प्रस्तुत की है - 
' पिता आदि द्वारा संचित धन, होने से अधिकार कभी । 
बिना कमाये ही पुत्रों को, मिल जाता है अहो सभी । 
इसी तरह पिछले पापों का, इस भव में फल मिलता है । 
ज्ञानीनन इसलिए पाप से, सदा विरत ही रहता दै॥ 
पिता की पूंजी का उत्तराधिकार कमाने को मेहनत किये बिना पुत्र को मिल जाती 
है। इसी प्रकार इस भव में भले ही जीव ने पाप नहीं किया, किसी प्रकार का गाढ़ 
कर्मबन्धन नहीं किया, ऐसे पवित्र जीवों को भी पूर्वभव में बांधे हुए कर्म के फल 
उत्तराधिकार रूप में आते हैं, उन्हें भोगने पड़ते हैं ॥ किसी पवित्र, न्‍्यायी और धर्मिष्ठ 
मनुष्य पर यदि दुःख आ पड़ता है, अथवा वह रोग से पीड़ित होता है तो उसे देखकर 
बहुत-से लोग कहने लगते हैं - 'अरेरे ! इसने क्या पाय किये ? यह तो एक चींटी को 
भी दु/खित्त करे, ऐसा जीव नहीं है, फिर भी ऐसा दुःख क्यों आ पड़ा ? ओह ! संसार 
छोड़कर साधु बन गए, फिर भी उन पर ऐसा रोग क्यों आया ?' भला, सोचो तो सही, 
साधु हो या गृहस्थ हो, संसारी हो या भोगी, धर्मात्मा हो था पापात्मा, तीर्थकर हो या 
चक्रवर्ती, चाहे जो हो, कर्म किसी को नहीं छोड़ता ! इसलिए ज्ञानीपुरुष पापकर्म 
से सदेव डरते रहते हैं । 
चक्रवर्ती कितने बलवान होते हैं । छह-छह खण्ड में जिनका आण (आज्ञा) प्रवर्तित 
होती है । जो चलते समय धरती को कम्पित कर देते है । चक्रवर्ती के बल के विषय 
में कहा जाता है कि नदी के एक किनारे चक्रवर्ती रस्से का एक सिरा पकड़ कर खड़ा 
रहे, और उसी रस्से का दूसरा सिरा सामनेवाले किनारे हजारों शूरबीर सैनिक पकड़कर 
खड़े रहें, वे सभी सैनिक इकट्ठे होकर रस्से को खूब जोर से खीचें, तो भी चऋदर्ती की 
कनिष्ठ अंगुली को भी नमा नहीं सकते । इसके विपरीत चक्रवर्ती अगर जग-सा 
धक्का मारे तो हजारों सैनिक नदी में गिर सकते हैं। विचार कीजिए, चक्रवर्ती का बल 
कितना प्रबल होत़ा है ? ऐसे बलवान्‌ चक्रवर्तियों को भी पाप का डर लगा कि वे संसार 
छोड़कर साधु बन गए । अब तो तुम्हें समझ में आता है न कि पाप छोड़ने योग्य है । 
अभी तक चाहे जो कुछ किया, अब अगर तुम्हें समझ में आ गया हो कि पाप खराब 
है, त्याज्य है, तो पाप का त्याग करो । पूर्व-कृत भूलों को सुधार लो । 
घ्ल्ण् भाव व्य्य्खथ्टछद ४३० 





मिग्गंथं पावयणं सच्चं, अगुच्तरं... सल्ल॒कत्तगं, सिद्धिमग्गं, 
मुत्तिमर्ग्ग, निज्जाणमग्गं, निव्वाणमग्गं.../ . , कह 
यही निर्ग्रन्थ-प्रवचन सत्य है; अनुत्तर (उत्कृष्ट) है, शल्यों को काटनेवाला है| 
इसका तात्पर्य है - अवादिकाल से जीव के साथ तीन शल्य (तीखे कांटे) लगे हुए हैं - 
मायाशल्य, निदानशल्य और मिथ्यादर्शन-शल्य ! इन तीन शल्यों में सबसे बड़ा शल्व' 
है - मिथ्यादर्शन । उसव्से कारण आत्मा अपना भान भूला हुआ है । यही कारण है कि 
वह अपने ज्ञान का प्रवाह अपने में मोड़ने (बहाने) की अपेक्षा पर की प्राप्ति में मोड़ 
(बहा) रहा है। जहाँ (जिन परपदार्थों में) सुख, शान्ति और समाधि नहीं है, वहाँ उन्हें लेने 
के लिए तनतोड़ परिश्रम कर रहा है । ज्ञानी कहते हैं - “ओ भान भूले हुए (संसाए 
यात्री ! एक बार तू अपने स्वरूप-रमण को लक्ष्य बना ले तो तेरी मेहनत व्यर्थ नहीं 
जाए ! अगर तुझे यह भान हो जाएगा कि सच्चा सुख मेरे (मेरी आत्म) में है, मेरी शान्ति ' _ 
का कारण मैं हूँ, तो तुझे अवश्य शान्ति मिलेगी !” किन्तु आत्मा अपने उल्हटे पुरुधार्थ 
से 'पर' में खोज चलाता है, क्योंकि उसे अपनी स्थिति का ध्यान-नहीं है, इसीसे वह 
सांसारिक सुख की सामग्री .प्राप्त करने हेतु दौड़-धूप करता है । क्योंकि उसे धर्माचरण, 
करने की सामग्री का महत्त्व समझ में नहीं आया । बोलो बच्चुभाई ! तुम पुण्यवान्‌ किसे 
'कहते हो ? (श्रोताओं में से आवाज - जिसके घर में धन हो उसे) जिसके घर' में सम्पत्ति 
का सागर हिलोरे ले रहा हो, जिसके आंगन में चार-चार कारें खड़ी, रहती.हों, खुशामद 
खोर लोग - जिन्हें सेठजी, सेठजी :! कहकर खुशामद करते हों, उसे तुम पुण्यवान 
मानते हो और तुम धन में शान्ति मानते हो / पर याद रखो, पापकर्म का उदय आने पर 
पर-पदार्थ, या साधन तुम्हें शान्ति देनेवाले बनेंगे क्या ? अतः समझो, इस मानवजीवन 
का प्रत्येक क्षण कोहीनूर होरे की अपेक्षा भी कीमती है।_. ...... *: 
जो, अवसर हाथ से चला जाता है, वह फिर-नहीं आता है । मान लो, किसी का 
डकलौता लाडला पुत्र मर जाए, उस वक्‍त उसके माता-पिता फोरेन से डोक्टर बुलाएँ और 
उनसे कहें कि सिफे एक घंटे के लिए आप मेरे पुत्र को जिंदा कर दो, तो क्या डोक्टर 
की वैसी ताकत है ? एक घंठा तो क्या एक सेकंड भी मृतकलेवर' में प्राण-संचार करने 
की किसी की ताकत नहीं है । भगवान्‌ महावीर जब स्वयं मोक्ष जानेवाले थे, तब इन्द्र 
ने कहा - “प्रभो ! आप दो घड़ी ठहर जाइए । क्योंकि भस्मग्रह बैठ रहा है, इस समय !” 
तब त्रिलोकीनाथ प्रभु ने कह दिया - “इन्द्र ! न एवं भूतो, न भविष्यति” - इन्द्र ! 
न तो ऐसा कभी हुआ है और न भविष्य में कभी हो सकता है कि कोई भी जीव आयुष्य 
के क्षण बढ़ा या घटा सके ।“जब स्वयं भगवान्‌ का आयुष्य नहीं बढ़ा तो दूसरों की 
. तो'बात ही क्‍या करनी ? संक्षेप में, मुझे तो ., :₹॥ है कि मनुष्यजीवन का 
क्षण कितना मूल्यवानू है ? सुनार * “[ है,'तब सोने की कणियाँ'गिर 
हैं।उनसोने-की . . कौ .' *: - 'का एक-एक क्षण बहुत 
ज्क ७ हे 
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कहते हैं - “इस समय तू मोहरूपी मदिरा पीकर विषयों में आसक्त हो गया है, यर याद 
रखना कि तेरे द्वार किये हुए कर्म तुझे ही भोगने पड़ेंगे । भगवान्‌ ने फरमाया है - “अप्या 
कचा विकचा य, दुद्हणय सुहाणय ॥४” आत्मा हो अपने सुखों और दुःखों 
का कर्ता और भोक्‍ता है | मतलब यह है कि शुभ-अशुभ कर्म का करनेवाला आत्मा 
है और उसे भोगनेवाला भी आत्मा है । आप यह न मानना कि बाप कर्म करता है तो 
उप्तका फल उसका पुत्र भोगेगा । जो करेगा, वही भोगेगा । एक कवि ने इस विषय में 
युक्त प्रस्तुत की है - 
पिता आदि द्वारा संचित धन, होने से अधिकार कभी । 
: बिना कमाये ही पुत्रों को, मिल जाता है अहो सभी । 
इसी तरह पिछले पापों का, इस भव में फल मिलछत्ता है । 
ज्ञानीनन इसलिए पाप से, सदा पिरत द्वी रहता है॥ 
पिता को पूंजी का उत्तराधिकार कमाने की मेहनत किये बिना पुत्र को मिल जाती 
है। इसी प्रकार इस भव में भले ही जीव ने पाप नहीं किया, किसी प्रकार का गाढ़ 
कर्मबन्धन नहीं किया, ऐसे पवित्र जीवों को भी पूर्वभव में बांधे हुए कर्म के फल 
उत्तरधिकार रूप में आते हैं, उन्हें भोगने पड़ते हैं । किसी पवित्र, न्यायी और धर्मिष्ठ 
मनुष्य पर यदि दुःख आ पड़ता है, अथवा वह रोग से पीड़ित होता है त्तो उसे देखकर 
बहुत-से लोग कहने लगते हैं - "अरे ) इसने क्या पाप किये ? यह तो एक चींटी को 
भी दुःखित करे, ऐसा जीव नहीं है, फिर भी ऐसा दुःख क्‍यों आ पड़ा ? ओह ! संसार 
छोड़कर साधु बन गए, फिर भी उन पर ऐसा रोग क्यों आया ?' भला, सोचो तो सही, 
साधु हो या गृहस्थ हो, संसारी हो या भोगी, धर्मात्मा हो या पायात्मा, तीर्थंकर हो या 
चक्रवर्ती, चाहे जो हो, कर्म किसी को नहीं छोड़ता ! इसलिए ज्ञानीपुरुष पापकर्म 
से संदेव डरते रहते है । 
चक्रवर्ती कितने बलवान होते हैं । छह-छह खण्ड में जिनका आण (आज्ञा) प्रवतित 
होती है । जो चलते समय धरती को कम्पित कर देते हैं । चक्रवर्ती के बल के विषय 
में कहा जाता है कि नदी के एक किनारे चक्रवर्ती रससे का एक सिरसा पकड़ कर खड़ा 
रहे, और उसी रस्से का दूसरा सिरा सामनेवाले किनारे हजारों शुरवीर सैनिक पकड़कर 
खड़े रे, वे सभी सैनिक इकट्ठे होकर रस्से को खूब जोर से खीचें, तो भी चक्रवर्ती को 
कनिष्ठा अंगुली को भी नम नहीं सकते | इसके विपरीत चक्रवर्ती अगर जरा-सा 
धक्का मारे तो हजारों सैनिक चदी में गिर सकते हैं ! विचार कीजिए, चक्रवर्ती का बल 
कितना प्रबल होता है ? ऐसे बलवान्‌ चक्रवर्तियों को भी पाप का डर लगा कि वे संसार 
छोड़कर साधु बन गए । अब तो तुम्हें समझ में आता है न कि पाप छोड़ने योग्य है। 
अभी तक चाहे जो कुछ किया, अब अगर तुम्हें समझ में आ गया हो कि पाप खराब 
है, त्याज्य है, तो पाप का त्याग करो । पूर्व-कृत भूलों को सुधार लो । 
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न को सुमरे के चंगुल से छुड्डकर उसके शील का रक्षण करना है | अपनी सेना 
ज्जत की | इसके अतिरिक्त उसने समग्र सौराष्ट्र में जो-जो शूरवीर योद्धा थे, उद्ें, 
या । कुल नौ लाख सेना एकत्रित करके सिन्ध पर चढ़ाई करने हेतु रानवघण जूनागठ 
एच करके चल पड़ा । है पे के 
रा नवघण की सेना पानी के प्रवाह की तरह प्रुतगति से चली जा रही है । चलते- 
ते सारी सेना खोड़' नामक गाँव के बाहर, जहाँ गाँव के छोर इकट्ठे होकर बैठते हैं, 
पहुँची । इस समय “वरूडी' नाम की एक चारण पुत्री, अपनी समवयस्क सहेलियों 
ग्रथ खेल रही थी, वह ग़ञ'नवघण के बीच में रास्ता योककर खड़ी हो गईं । यह देख 
ण ने कहा - “बहन ! तू हमारे मार्ग से दूर हट जा । हमें जल्दी आगे पहुँचना है ।" 
ण के पीछे सारी सेना रूक.गई । चरूडी बोली - “ओ मेरे नवघण वीर! में तुझे 
न कराये बिना आगे नहीं जाने दूंगी ।'' तब नवधण ने कहा - ““मैं अकेला नहीं 
परे साथ नौ लाख सेना है । इन सबको तू कैसे भोजन कराएगी ?'' इस पर बरूड़ी 
हा - “सब हो जाएगा वीग ! तू भ्रद्धा रख ।'' चरूडी की बात सुनकर रा नवधण 
बोल नहीं सका । उसने बरूडी का आमंत्रण स्वीकार कर लिया । सारी सेना वहाँ 
दी । उस समय वरूड़ी ने एक कुलड़ी में चावल पकाए । उप्त पर कपड़ा ढांक दिया । 
दो हाथ जोड़कर बोली - “मेरी जाहल बहन सच्ची सती हो तो उसके शील के प्रभाव 
स कुलड़ी में से मेगा नवधण भैया और उसका साय सैन्य भोजन कर ले, इतना 
त्रान और सार भोजन मिल जाए ॥” यों कहकर उसने अंदर से मिठाइयाँ बाहर 
लीं, नवधण-सहित साय सैन्य भोजन कर चुका, परन्तु भोजन कम नहीं हुआ । यह 
क्र नवघण को बरूडी पर श्रद्धा सुदृढ़ हुई । उसने नमन करके हमीर सुमरा,पर चढ़ाई 
हेतु जाने की आज्ञा मांगी । इस पर चरूड़ी ने कहा - ““बीग ! तू सत्ती पर आये 
पंकट में सहायता के लिए जा रहा है । अवश्य ही तेरी विजय होगी हे विजय का 
“ बजाकर मेरी जाहलबहन को लेकर जल्दी आना ।" जाहल की ६ महीने के प्रतिज्ञा 
ब सिर्फ एक-दो दिन बाकी थे, त्तभी रा'नवधण सैन्य सहित सिंध में यहुँच-गया। 
यहुँचते ही हमीर-सुमरा के शहर के चारों ओर घेरा डाल दिया । अचानक सौयष्टर 
पन्‍्य को अपने शहर पर चढ़ आये जानकर हमीर-सुमरा घबरा गया । फिर दोनों में 
सान लड़ाई हुई, जिसमें सुमर की सेना शीघ्र ही कुचल दी गई । हमीर रा 'नवघण 
शरण में आया । रानवधघण विजय-पताका फहराकर सहर्प अपनी वात्सल्यमयी बहन 
ए_स आया । जाहल ने उत्साहपूर्वक भाई पर न्योछावर किया । अनेक वर्षो के पश्चात्‌ 
को देखकर उसकी आँखों से हर्पाश्रु उमड़ पड़े । वह बोली - “भेया ! आज तू न 
॥ होता तो मेरी क्‍या हालत होती .?” नवधण बोला - “अरी बहन ! जबतक इस 
में प्राण है, तबतक तो में अपनी बहन का वाल भी बांका नहीं होने दूँगा ।'* यों 
न को छुड़ाकर विजय प्राप्त करके रा'नवघण सुखपूर्वक जूनागढ आया | फिर उसने 
[न और उसके पति का चहुत सत्कार करके सन्तुष्ट किया और उन्हें अपने पास रखे। 
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के लिए उन पर मुझे डालते है । जहाँ ऊँची-नीची जमीन होती है, वहाँ मुझे डालकर 
सारी जमीन एक-सरीखी बना दी जाती है। मेरा उपयोग धर्मकार्य में भी होता है। अनपढ़ 
बहनें जो घड़ी देखना नहीं जानती थी, वे काच की दूतरफी घड़ियाँ बनाकर उनमें 
मुझे (बालू) भर लेती थी, और मैं (बालू) ऊपर से नीचे गिरकर सामायिक पूरी होने का 
टाइप बता देती हूँ। इस तरह मुझमें अनेक गुण हैं । इस कारण मेरी तुलना गुणहीन मानव 
के साथ कदापि नहीं हो सकती (” 

अन्त में भर्तृहरि ने निर्गुणी की तुलना कुत्ते के साथ की । वे बोले - 


“मनुष्यरूपेण कुक्कुये भवति?” वह मनुष्य के रूप में कुत्ता होता है। कुत्ते 
ने जब यह सुना तो कहा ८ पनिर्गुणी मनुष्य को कदापि मेरी उपमा नहीं दी जा 
सकती । मुझे दुर्गुनी मनुष्य के सर्दश बताकर मेरे पर झूठा कलंक लगाते हैं। मुझ में दुर्गुणी 
मानव की अपेक्षा अनेक गुण रहे हुए हैं। मैं अपने मालिक का अनन्य भक्त बनकर 
रहता हूँ । जो एक बार मुझे खिला-पिला देता है, और मुझे अपना मानक रखता है, 
ग्राण अर्पण करके भी उसकी में अहरनिश रक्षा करता हूँ। अपने मालिक के प्रति मेरी 
भक्ति भगवान्‌ के भक्त से जरा भी कम नहीं है। मैं अपने मालिक को कभी धोखा 
नहीं देता । जबकि निर्गुणी मानव दगा करता है, विश्वासघात करता है, तथा समय आने 
पर उपकारी के उपकार को भूलकर उपकार पर अपकार करता हुआ भी नहीं हिंच- 
किचाता । मानव प्रायः स्वार्थी और नमकहरामी होता है। मनुष्य उदरपूर्ति के लिए सरस 
स्वादिष्ट भोजन बनाता है । हजारों रूपये घी, दूध, मिठाई आदि में खर्च करता है। जब 
कि मुझे रूखी-सूखी या बासी जो कुछ भी खाने को मिलता है, उसी में संतोष मानता 
हूँ। मेरे में आलस्थ तो जग भी नहीं है, जबकि निर्गुणी मनुष्य आलसी होता है में 
समयसूचक भी हूँ । अगर मेरे सामने मुझसे कोई बलिप्ठ प्राणी आता है तो मैं उसके 
सामने झुक भी जाता हूँ । इस प्रकार मुझमें नप्रता भी है। मैं चोर को ढूंढ देने में भी 
सहायता करता हूँ । बन्धुओं ! यह तो एक रूपक है। यद्यपि पशु, पेड़, तृण, धूल ये 
सब थोलते नहीं हैं । परन्तु इनमें जो गुण रहे हुए हैं, उनसे तो कोई इन्कार नहीं कर 
सकता । जो गुणहीन व्यक्ति मनुष्यजन्म पाकर दान, शील, तप, संतोष, क्षमा आदि 
सद्‌गुणों को नहीं अपनाते, केवल 'वषयभोगों में आसकत रहते हैं, वे यह भव अर 'पर- 
भव दोनों भव 'बिगाड़ते हैं । इस समय संसार में दगा, प्रपंच, स्वार्थ आदि बढ़ गए 
हैं। धर्म को तो डंडे मारकर भगा दिया है । आज अधर्म तो मौज उड़ा रहा है । एक 
जमाना ऐसा था कि चोर के पेट में जिसके घर का नमक जाता था; वह उसके घर 
चोरी नहीं करता था । एक बार एक चोर किसी के घर में चोरी करने गया । चोरी का 
माल ढूंढते हुए उसके हाथ में एक घड़ा आया, जिसमें पीसा हुआ नमक था। उसने उसे 
शक्कर समझकर मुँह में डाल ली । खाने पर पता लगा कि यह तो नमक है । इतने में 
तो घर का मालिक जाग गया, उसने चोर को पकड़ लिया और 02070 । तब चोर 
ने कहा - “भाई ! मैं चोर हूँ । चोरी करने के लिए आया हूँ। परत मैंने एक पाई की 
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जाहल को सुमरे के चंगुल से छुडकर उसके शील का रक्षण-करना है। अपनी सेना 
सुसज्जित की । इसके अतिरिक्त उसने समग्र सौराष्ट्र में जो-जो शूरवीर योद्धा थे, उन्हें 
बुलाया । कुल नौ लाख सेना एकत्रित करके सिन्ध पर चढ़ाई करने हेतु रा 'नववघण जूमागढ 
से कूच करके चल पड़ा । हे | का हा 
स'नवधघण की सेना पानी के प्रवाह की तरह द्रुतगति से चली जा रही है | चलते- 
चलते सारी सेना 'खोड़' नामक गाँव के बाहर, जहाँ गाँव के छोर इकट्ठे होकर बैठते हैं, 
वहाँ पहुँची । इस समय “'वरूडी' नाम की एक चारण पुत्री, अपनी समवयस्क सहेलियों 
के साथ खेल रही थी, वह रा'नवधण के बीच में रास्ता रोककर खड़ी हो गई । यह,देख 
'नवघण ने कहा - “बहन ! तू हमारे मार्ग से दूर हट जा । हमें जल्दी आगे पहुँचना है ।” 
नवघण के पीछे सारी सेना रुक गई । वरूंडी बोली -,'ओ मेरे नवघण वीर ! में तुझे 
भोजन कराये बिना आगे नहीं जाने दूंगी ।” तब नवघण ने कहा - “मैं अकेला नहीं, 
हूँ। मेरे साथ नो लाख सेना है। इन सबको तू कैसे भोजन कराएगी ?”” इस पर वरूड़ी 
ने कहा - “सब हो जाएगा वीरा ! तू श्रद्धा रख ।'' वरूडी की बात सुनकर रा'नवधण 
कुछ बोल नहीं सका । उसने वरूडी का आमंत्रण स्वीकार कर लिया । सारी सेना वहाँ 
रेक दी । उस्त समय वरूड़ी ने एक कुलड़ी में चावल पकाए । उस पर कपड़ा ढांक दिया। 
फिर दो हाथ जोड़कर बोली - “मेरी जाहल बहन सच्ची सती हो तो उसके शील के प्रभाव 
से इस कुलड़ी में से मेरा नवधण भैया और उसका सार सैन्य भोजन कर ले, इतना 
पकवान और सारा भोजन मिल जाएं ।”'. यों कहकर उसने . अंदर से मिठाइयाँ बाहर 
निकालीं, नवधण-सहित सारा सैन्य भोजन कर चुका, परन्तु भोजन कम नहीं हुआ । यह 
देखकर नवघण को बरूडी पर श्रद्धा सुदृढ़ हुई । उसने नमन करके हमीर सुमरा.पर चढ़ाई 
करने हेतु जाने की आज्ञा मांगी । इस पर वरूड़ी ने कहा - “वीरा ! तू सती पर आये 
हुए संकट में सहायता के लिए जा रहा है। अवश्य ही तेरी विजय होगी पे विजय का 
डंका बजाकर मेरी जाहलबहन को लेकर जल्दी आना |” जाहल की ६ महीने के प्रतिज्ञा 
में अब सिर्फ एक-दो दिन बाकी थे, तभी रा'नवधण सैन्य सहित सिंध में पहुँच गया। 
वहाँ पहुँचते ही हमीर-सुमरा के शहर के चारों ओर घेरा डाल दिया । अचानक सौराष्ट् 
के सैन्य को अपने शहर पर चढ़ आये जानकर हमीर-सुमरा घबरा गया । फिर दोनों में 
घमासान लड़ाई हुईं, जिसमें सुमरा की सेना शीघ्र ही-कुचल दी गई । हमीर रा नवघण 
की शरण में आया । सनवघण विजय-पताका फहराकर सहर्प अपनी वात्सल्यमयी बहन 
के पास आया । जाहल ने उत्साहपूर्वक भाई पर न्‍्योछावर किया । अमेक वर्षों के पश्चात्‌ 
भाई को देखकर उसकी आँखों से हर्षाश्रु उमड़ पड़े । वह बोली - /'भेया ! आज तू न 
आया होता तो मेरी क्या हालत होती ?” नवघण बोला - “अशी बहन ! जबतक इस 
शरीर में प्राण है, तबतक तो में अपनी बहन का बाल भी बांका नहीं होने दूँगा ।! यों 
जाहल को छुड़ाकर विजय प्राप्त करके रा'नवघण सुखपूर्वक जूनागढ आया । फिर उप्तने 
जाहल और उसके पति का बहुत सत्कार करके सन्तुष्ट किया और उन्हें अपने पास रखे। 
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के खिलाफ जूझे । महात्मा गाँधीजी ने भी कित्तनी ही बार जेल में सजा काटी ? उनका 
एक ही ध्येय था कि अंग्रेजों को हटाकर भारत को बन्धन-मुक्त करके आजादी प्राप्त 
करें। अन्त में उन्होंने अपना ध्येय सिद्ध किया और अंग्रेजों को हटाकर भारत को स्वतंत्र 
कराया । यह स्वतंत्रता एक जीवन तक की है । 

' बन्धुओं ! भारत ने अंग्रेजों की गुलामी २०० से २५० वर्ष तक सहन की । अंग्रेजों 
की यह गुलामी खटकी तो इस गुलामी से मुक्त होने और अंग्रेजों का साम्राज्य हटाकर 
भारत का साम्राज्य स्थापित करने हेतु भारतवासियों को कितना पुरुषार्थ करना 
पड़ा ? कितने युवकों का बलिदान देना पड़ा ? कितने कष्ट सहने पड़े ? तो आत्मारूपी 
भारत-सरकार पर अष्टविध कर्मरूपी ब्रिटिश सरकार ने अनन्तकाल से कितना वर्चस्व 
जमा रखा है ? अष्टकर्म रूपी अंग्रेज आत्मा को चार गतियों में परिभ्रमण कराते हैं । 
उसे हटाकर आत्मारूपी भारत का साम्राज्य स्थापित करने का मन होता है क्या ? जिन्हें 
यह (कर्मों की) गुलामी खटकी है, उन आत्माओं ने कर्मो की गुलामी से मुक्त होने के 
लिए संसार छोड़कर संयम अंगीकार किया है । 

'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र' में थावच्चाकुमार का अधिकार आता है । वह राजसी ठाठबाठ 
जैसे सुख में रहते थे | उनके ३२-३२ देवियों जैसी पत्नियाँ थो + एक जार उन्होंने 
भ्रवगान्‌ अर्टनिमिनाथ की वाणी सुनी तो वे संसार से विरक्‍्त हो गए । घर आकर उन्होंने 
माता से-कहा - माँ ! अब मुझे कर्मरूपी शादी पु गुलामी के नीचे दबकर नहीं रहना 
है | मुझे अपनी आत्मा को स्वतंत्र बनाने हेतु प्रभु की शरण में जाना है और 
उनका सच्चा सैनिक बनकर कर्मसंग्राम में जूझकर कर्मशत्रु को हठाकर मोक्ष का 
अव्याबाध सुख प्राप्त करने के लिए भागवती दीक्षा लेनी है । अतः आप मुझे आज्ञा प्रदान 
करो ।” धावच्चापुत्र अपनी माता का एकलौता लाड़ला पुत्र था, किन्तु उसके वैराग्य के 
आगे किसी की बात नहीं चली । इसी प्रकार महाबल आदि संतों अनगारों को कर्म की 
पसंत्रता खटकी, इस कारण वे संयम ग्रहण कर उत्कृष्ट आराधना करने लगे । 

देवानुप्रियों ) संसार छोड़कर साधुत्व स्वीकार करना कोई आसान बात नहीं है । 
जब अन्तर से ऐसी रुचि उत्पन्न होती है, तभी संयम लिया जाता है। आती दीक्षा लेने 
के लिए संसार के प्रति रागभाव छोड़ना पड़ता है । जो तप करते हैं, उन्हें देह के प्रति 
रागभाव छोड़ना पड़ता है और दान करते हैं, उन्हें परिग्रह को ममता छोड़नी 
यड़ती है। वहाँ लोभ काम नहीं आता । एक सेठ अत्यन्त लोभी थे । अपने घर के लड़कों 
को किसी-दिन भी मिठाई नहीं खिलाते थे । एक दिन उसके पुत्र का पुत्र (पौत्र) बोला 
- “दादाजी ! आज तो.१५ अगस्त है, स्वातंत््य दिवस है । आज तो आप हमें पेड़े 
खिलाइए ।" लड़के हठ पर उतर गए । दादा को धोती पकड़कर कहने लगे - “आज तो 
हमारे लिए पेड़े ला दीजिए ।” इस कारण दादा हाथ में रानीछझाप रुपया लेकर हलवाई 
की दुकान पर पेड़े लेने गए । वह प्रत्येक दुकान पर पेड़ा चखते हैं, पर्तु खग्रैदते नहीं. -. 
हैं । यों खाली हाथ घर आए । लड़कों ने पूछा - “दादा ! पेड़े लाए क्या ?” दादा ने .. 
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जाहल को सुमरे के चंगुल से छुडकर उसके शील का रक्षण करना है। अपनी सेना 
सुसज्जित की । इसके अतिरिक्त उसने समग्र सौराष्ट्र में जो-जो शूरवीर योद्धा थे, उन्हें 
बुलाया । कुल नौ लाख सेना एकत्रित करके सिन्ध पर चढ़ाई करने हेतु स'नवघण जूनामढ' 
से कूच करके चल पड़ा । ह॒ | हे 
रा'नवघण की सेना थानी के प्रवाह की तरह द्रुतगति से चली जा रही है । चलते- 
चलते सारी सेना 'खोड़' नामक गाँव. के बाहर, जहाँ गाँव के ढोर इकट्ठे होकर बैठते हैं,. 
वहाँ पहुँची । इस समय “वरूडी' नाम की एक चारण पुत्री, अपनी समवयस्क सहेलियों 
के साथ खेल रही थी, वह रा नवधण के बीच में रास्ता रोककर खड़ी हो गई । यह देख 
नवधण ने कहा - “बहन ! तू हमारे मार्ग से दूर हट जा । हमें जल्दी आगे पहुँचना है ।'', 
नवधण के पीछे सारी सेना रुक गई । वरूंडी बोली - “ओ मेरे नवधघण वीर ! में तुझे 
भोजन कराये बिना आगे नहीं जाने दूंगी ।”” तब नवधण ने कहा < “मैं अकेला नहीं 
हूँ। मेरे साथ नौ लाख सेना है। इन सबको तू कैसे भोजन कराएगी ?'' इस पर बखूड़ी 
ने कहा - “सब हो जाएगा वीरा ) तू श्रद्धा रख ।” वरूडी की बात सुनकर या 'नवधण 
कुछ बोल नहीं सका ! उसने वरूडी का आमंत्रण स्वीकार कर लिया । सारी सेना. वहाँ 
रोक दी । उस समय वरूड़ी ने एक कुलड़ी में, चावल पकाए । उस पर कपड़ा ढांक दिया । 
फिर दो हाथ जोड़कर बोली - ''मेरी जाहल बहन सच्ची सती हो तो उसके शील के प्रभाव 
से इस कुलड़ी में से मेश नवधण भैया और उसका सारा सैन्य भोजन कर ले, इतना 
पकवान और सारा भोजन मिल जाएं ।” यों कहकर उसने अंदर से मिठाइयाँ बाहर 
निकाली, नवधण-सहित साय सैन्य भोजन कर चुका, परन्तु भोजन कम नहीं हुआ । यह 
देखकर नवधण को वरूडी पर श्रद्धा सुदृढ़ हुई । उसने नमन करके हमीर सुमरा-पर चढ़ाई 
करने हेतु जाने की आज्ञा मांगी । इस पर वरूड़ी ने कहा - “वीर ! तू सती पर आये 
हुए संकट में सहायता के लिए जा रहा है । अवश्य ही तेरी विजय होगी बा विजय का 
डंका बजाकर मेरी जाहलबहन को लेकर जल्दी आना ।॥” जाहल की ६ के प्रतिज्ञा 
में अब सिर्फ एक-दो दिन बाकी थे, तभी रा'नवघण सैन्य सहित सिंध में पहुँच गया। 
वहाँ पहुँचते ही हमीर-सुमरा के शहर के चारों ओर घेर डाल दिया । अचानक -सौयाष्ट 
के सैन्य को अपने शहर पर चढ़ आये जानकर हमीर-सुमरा घबरा गया । फिर दोनों में 
घमासान लड़ाई हुई, जिसमें सुमरा की सेना शीघ्र ही कुचल दी गई । हमीर रा 'नवधण 
की शरण में आया । रा'नवघण विजय-पताका फ़हराकर सहर्ष अपनी वात्सल्यमयी बहन 
के पास आया । जाहल ने उत्साहपूर्वक भाई पर न्योछावर किया । अनेक वर्षो के पश्चात्‌ 
भाई को देखकर उसकी आँखों से हर्पाश्रु उमड़ पड़े । वह बोली - /'भेया ! आज तू न 
आया होता तो मेरी क्या हालत होती ?” नवधण बोला - “अरी बहन ! जबतक इस 
शरीर में प्राण है, तवतक तो में अपनी बहन का बाल भी बांका नहीं होने दूँगा ।/*यों 
जाहल को छुड़ाकर बिजय प्राप्त करके रा'नवघण सुखपूर्वक जूनागढ आया । फिर उसने 
जाहल और उसके पति का बहुत सत्कार करके सन्तुष्ट किया, और उन्हें अपने पास रखे। 
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रक्‍त के अणु मिटकर दूध बन जाते हैं और माता तब अपनी संतान को स्तनों से दुग्धपान 
कराती है। माता के शरीर में दूध का डिब्बा भरा हुआ नहीं है, परन्तु बालक के जन्म 
लेने के साथ ही दूध बन जाता है, यह है माता के वात्सल्य का प्रभाव ! 

'रुक्मिणी बच्चे की माता बनी, किन्तु बच्चे को पास में न देखकर कहती है - “ओ 
मेरे लाडले लाल ! मेरे नन्हे मुन्ने ! तू किस दिशा में चला गया ? तेरे बिना तेरी माँ झूर 
रही है। तेरे बिना मेरी आंतें टूट-सी रही हैं । मेरे नयनों के तारे ! तू जिस दिशा में गया 
हो, वहाँ से शीघ्र आ जा बेटा ! जैसे अन्धे को लकड़ी का सहारा होता है, वैसे ही तू मेरे 
जीवन का सहारा (आधार) है । हे मेरे यादवकुल के श्रृंगार ! जैसे पानी के बिना 
मछली तड़फ कर मर जाती है, वैसे तू नहीं आएगा तो तेरे वियोग में तेरी माता तड़फ 
कर मर जाएगी । अत; तू जल्दी से आकर अपनी माँ को तेरे मुख का दर्शन कया ! 
बेटा ! तुम बिन घन कंचन घूल है, वस्राभूषण सब आग-समान । 
भोजन भी उग्र इलाइल सरीखो, मुझ से तो पक्षिणी है पुण्यवान हो ॥ भोता... 

पुत्र ! तेरे बिना यह सोना, हीरा, माणिक आदि सब धूल और कंकर के समान 
लगते हैं, ये सुन्दर वस्त्र और बहुमूल्य आभूषण मुझे आग के तुल्य लगते हैं । खाना- 
पीना सब जहर के समान लगता है ! यह भव्य महल स्मशान जेसा सूना-सूना मालूम 
होता है। मेरी अपेक्षा तो वह चिड़िया भी मुझे सुखी दिखाई देतो है, जो अपने बच्चों 
के लिए चुग्गा लाकर खिलाती है, अपने बच्चों को रमाती है। यह कितनी भाग्यशालिनी 
है कि अपने बच्चों को प्यार करती है, दुलारती है । यह कैसी पुण्यशालिनी है ? में तो 
चिड़िया की अपेक्षा भी दुखियारी हूँ। मैंने पूर्वभव में पाप करते हुए कोई संकोच नहीं 
किया, उसी का यह फल मालूम होता है। है आत्मन्‌ ! तूने पूर्वभव में पशु-पक्षी का 
उनके बच्चों से वियोग (विछोह) कराया होगा !” आज बहुत-से लोग तोता, चिड़िया 
मैना आदि पक्षियों को पकड़कर पींजरे में बंध करके रखते हैं । उन्हें रमाने में आनन्द 
मानते हैं। उन्हें आनन्द होता है, परन्तु वह बच्चा अपने माता-पिता से अलग पड़ जाता 
है, तब झूरता है, उसके माँ-बाप भी अपने बच्चे के वियोग में झूरते हैं। रुक्मिणी कहती 
है कि “मैने पशु-पक्षियों के बच्चों को खेलाने के शौक से उनके माँ-बाप से विमुक्त 
किये होंगे । मैंने अंडे फोड़े होंगे । किसी भव में निर्दय शिकारी बनकर मैंने पानी से भरे 
हुए सरोवर सूखा कर मछलियाँ मारी होंगी । किसी का धन चुराया होगा । कुलटा स्त्री 
बनकर गर्भ गलाए होंगे । हरेभरे चनों में आग लगाकर उन्हें जला डाले होंगे। ग्त्रिभोजन 
किये होंगे । अज्ञानतापूर्वक मद्य-मांस का सेवन किया होगा ! किसी पर चोरी का मिथ्या 
दोषारोपण किया होगा । मैंने पूर्वभव में ऐसे महान्‌ पापों का सेवन किया होगा । सास 
और पुत्रवधू को प्रेम से रहते देखकर मेरे दिल में ईर्ष्या की आग लगी होगी, उनका यह 
प्रेम मेरे से बर्दाश्त नहीं हुआ होगा, और मैंने सच-झूठ करके उन सास-बहू के प्रेम को 
भंग कराया होगा, उनके दिल में दरार पैदा की होगी । किसी की घरोहर को हड़प लो 
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“तन रोगों की खान है, घन भोगों की खान । 
ज्ञान सुखों की खान दे, दुःख-खान अज्ञान-ध7 . . 
यह ओदारिक शरीर रोगों की खान है, क्योंकि हमारे शरीर में साढ़े तीन करोड़ रोम 
राजि है । उसमें एक-एक रोम (रोवें) पर घोने दो-दो रोग रहे हुए हैं । परन्तु इनका उदय 
नहीं हुआ'। वे अन्दर अभो सत्ता में पड़े-हुए हैं, तबतक सुखपूर्वक धर्माराधना की जा 
सकती है और धनभोग की खान है । यह तो तुम्हें बहुत पत्ता है कि मनुष्य के पास ज्यों- 
ज्यों धन का ढेर लगता जाता है, त्यों-त्यों उसके निमित्त से भोग-विलास बढ़ता-जाता 
है। इसलिए कहा - धन भोगों की खान है, और ज्ञान सुखों की खान है ! इसका कारण 
यह है कि ज्यों-ज्यों आत्मज्ञान का जीवन में आममन होता है, त्यों-त्यों जीव को 
विषयों के प्रति विरक्तिभाव पैदा होता है । ज्ञान द्वारा जीव शुभाशुभ कर्म के फल को 
जान सकता है । इस कारण चह सुख में आसक्त नहीं होता और नहीं दुःख में घबगता 
है। इसलिए चाहे जैसे संयोगों में ज्ञानी आत्मा समभाव रख सकता है, जबकि अज्ञानी 
को जीव-अजीव का भान नहीं है, सच्चे-खोटे की पहचान नहीं है; करने योग्य क्या है 
और छोड़ने योग्य कया है, इसका ज्ञान नहीं है । इस कारण उसे पद-पद्‌ पर दुःख हुआ 
'करता है । इसी कारण अज्ञान को दुःख की खान के समान कहा है । 
वस्तुतः अज्ञान एक प्रकार का अन्धत्व है । कोई मनुष्य आँखों से अन्धा है, .उप्तकी 
अपेक्षा भी अज्ञान का अन्धत्व भयंकर है । आप जानते हैँ कि आँख से अन्धी ग्रेज्युएड 
हो जाता है, क्योंकि उप्तके बाह्मदृष्टि नहीं है, किन्तु आन्तरहृष्टि खुली है । जिसकी बाहारृष्टि 
खुली है, लेकिन आन्तरदृष्टि बंद है; ऐसे अज्ञानी आत्मा रात-दिन अशान्ति की आग में 
जलता रहता है | उस पर दुःख आ पड़ता है, तब रोता है, विलाप करता है, झूरता है, 
और अपनी भूल का आग पर डालकर नये कर्म बांधकर संसाखूद्धि करता 
है । जबकि ज्ञानी आत्मा के कर्मों का उदय होता है, तब वह अपने कर्मों का दोष देखता 
है; वह किसी पर दोपारोपण नहीं करता । वह ज्ञान के द्वारा उदय में आये हुए कर्मों का 
समभाव से भोग कर क्षय कर डालता है । अब तो समझ में आ गया न कि ज्ञान 
कितना और क्‍या लाभ है ? भगवद्‌ गीता (अ, ४, श्लो.३७) में स्पष्ट कहा गया है - 
#ययेधांसि समिद्धोडग्निर्भस्मसात्‌ कुरुतेडजुन / 
ज्ञानागिन: सर्वकर्माणि भ्रस्मस्रात्‌ कुरुते तथा ॥7 . 
है अर्जुन ! जिस प्रकार प्रज्वलित अग्नि इन्धन को भस्मसात्‌ कर देती है, उसी प्रकार 
ज्ञानरूप अग्नि समस्त कर्मों को भस्म कर देती है । अर्थात्‌ > ज्ञानरूपी अग्नि की एंक 
चिनगारी, कर्म के ढेर को क्षणभर में जलाकर भस्मीभूत कर देता है । ज्ञानी आत्मा दुःख 
से घबराता-नहीं है, हे चह दुःख के कारणों को ढूँढता है। जग सोचो तो समझ में 
आएगा कि मिथ्यात्व अज्ञान, वे दो, शत्रु आत्मा का अमूल्य धन शात-दिन लूठ 
रहे हैं। क्‍या तुम्हें इसका पता है कि ज्ञानी गुरु मिथ्यात्व और अज्ञान के पाश से छुड़ाने 
का सतत प्रयल करते हैं, पल्तु मोहपूढ़ जीव को अभी तक भान नहीं होता । भगवान्‌ 
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- पुत्री तथा मित्रों का परिवार भी प्राप्त किया । बोलो, अब क्‍या बाकी रहा ? मानवभव 
अनेकवार मिला, पर जो प्राप्त करना था, वह प्राप्त नहीं किया । भगवान्‌ कहते हैं - 
“अनेकवार मानवभव मिलने पर भी अभी तक तेरे भव (जन्म-मरणरूप संसार) क्‍यों 
नहीं घटे ?” मुक्ति का सुख अभी तक उसे क्यों नहीं मिला ? इसके विषय में कभी सोचा 
है? संसार के सुख के लिए सभी साधन प्राप्त किये । घर में उसे व्यवस्थित रूप से जमा 
कर घर सजाया । कब मुझे क्या करना है ? किस दिन कहाँ घूमने जाना है ? क्‍या खाना 
है ? किससे मिलने जाना है ? ये सब निर्णय किये, किन्तु सिर्फ एक आत्मा के सम्बन्ध 
में निर्णय नहीं किया । आत्मा को स्वरूप की पहचान के बिना, चारित्र के स्वीकार के 
बिना, सम्यकृत्व की प्राप्ति के बिना तू अनन्तकाल से भटका है । किन्तु जैसा कि भगवान्‌ 
ने कहा - “एगो धम्मो न लब्भड़” - जीव ने एक धर्म को नहीं प्राप्त किया । 
देबानुप्रियों ! तुम अपने बही खाते में जमा और उधार (खर्च) का अलग-अलग हिसाब 
लिखते हो और चर्ष के अन्त में आंकड़ा मिलाते हो, नफा-नुकसान का तलपट निकालते 
हो तो अब आत्मा का एक खाता खोलना । उसमें प्रतिवर्ष पर्युपण के अवसर पर आत्मा 
के जमा-खर्च (नामे) का तलपट निकालना कि आत्मा के खाते में कितना जमा है, 
कितना नामे (खर्च) है ? यदि आत्मा का हिसाब न मिलाया हो तो अब अवश्य मिलाने 
के लिए आतुरता जगाओ । तुम्हें सांसारिक सुख के लिए किसी चीज को पाने की आतुरता 
जागती है, उसे प्राप्त करने के लिए कितना पुरुषार्थ करते हो ? तुम्हारे पड़ोसी के यहाँ 
दीवी. और फ्रीज आया है, तो तुम्हें भी ऐसा विचार आता है कि मैं भी अपने घर में 
थी.बी. और फ्रीज लाऊँ । परन्तु इन वस्तुओं को लाने की कदाचित्‌ तुम्हीी आर्थिक 
शक्ति नहीं है। पास में पैसा न होने से ये चीजें खरीद नहीं सकते । परन्तु इन चीजों 
को खरीद कर लाने की चटपटी तो लगी रहती है कि मैं कब ऐसा धनाढूय बनूं और अपने 
घर में टी.वी., फ्रीज आदि खरीद कर लाऊँ । इन भौतिक चीजों के लिए त्तुम चाहे जितनी 
उत्कट इच्छा करो, उन्हें प्राप्त कर भो लो, फिर भी क्या तुम इन चीजों को परलोक में साथ 
ले जा सकोगे ? में तुमसे पूछती हूँ, मुझे इसका जवाब दो । एक कवि के शब्दों में - 
“तमे कमाणा लाखो रूपिया, फ्लेट लीधा रजवाडी । 
फ्रीज, टी.वी. ने फर्नीचर छे परदेशी गाडी ! 
साथे तमे शुं लई जशो, मोलो शुं तमे लई जशो १ 
भेगुं करेलुं बघुं तमे, अह्दीयां दई जशो ।* साथे हुं...” 
बोलो, ऊपर बताई हुई चीजों में से तुप अपने साथ (परलोक में) कौन-कोन-सी 
चीज ले जाओगे ? श्याह-सफेद करके कमाये हुए करोड़ों रुपये, तुम्हारा दो-तीन लाख 
रुपयों का फ्लेट, उसमें यथास्थान रखे हुए टी-वी., फ्रीोज और फरनिचर अथवा अपनी 
अमेस्किन गाड़ी, इनमें से क्या-क्या साथ ले जाओगे ? क्‍यों तुम चुप क्‍यों हो गए हो, 
जवाब क्‍यों नहीं देते ? तुम बोल नहीं रहे हो इसलिए मुझे तो लगता है कि यह सब 
७ बेल थ 
। 


ब 


“तन रोगों की खान है, घन भोगों की खान । 
ज्ञान सुखों की खान है, दुःख-खान अज्ञान ॥”. . 
यह औदारिक शरीर रोगों की खान है, क्योंकि हमारे शरीर में साढ़े तीन करोड़ रोम: 
राजि है ) उसमें एक-एक रोम (रोवें) पर पीने दो-दो रोग रहे हुए हैं । परन्तु इनका उदय 
नहीं हुआ । वे अन्दर अभी सत्ता में पड़े द् हैं, तबतक सुखपूर्वक धर्माराधना की जा 
सकती है और धनभोग की खान है । यह तो तुम्हें बहुत पता है कि मनुष्य के पास ज्यों 
ज्यों धन का ढेर लगता जाता है, त्यों-त्यों उसके निमित्त से भोग-विलास बढ़ता जाता 
है । इसलिए कहा- धन भोगों की खान है, और ज्ञान सुखों की खान है । इसका कारण 
यह है कि ज्यों-ज्यों आत्मज्ञान का जीवन में आगमन होता है, त्यों-त्यों जीव को 
विषयों के प्रति विरक्‍तिभाव पैदा होता है । ज्ञान द्वारा जीव शुभाशुभ कर्म के फल को 
जान सकता है। इस कारण वह सुख में आसक्त नहीं होता और नहीं दुःख में घबराता 
है। इसलिए चाहे जैसे संयोगों में ज्ञानी आत्मा समभाव रख सकता है, जबकि अज्ञानी 
को जीव-अजीव का भान नहीं है, सच्चे-खोटे की पहचान नहीं है; करने योग्य कया है 
और छोड़ने योग्य क्या है, इसका ज्ञान नहीं है । इस कारण उसे पद-पद पर दुःख हुआ 
करता हैं । इसी कारण अज्ञान को दुःख की खान के समान कहा है । हे 
वस्तुतः अज्ञान एक प्रकार का अन्धत्व है। कोई मनुष्य आँखों से अन्धा है, उ्तको, 
अपेक्षा भी अज्ञान का अन्धत्व भयंकर है । आप जानते हैं कि आँख से अन्धी ग्रेज्युएट 
हो जाता है, क्योंकि उसके बाह्मद्ृष्टि नहीं है, किन्तु आन्तरदृष्टि खुली है । जिसकी बाह्मदृष्ट 
खुली है, लेकिन आन्तरद्ृष्टि बंद है; ऐसे अज्ञानी आत्मा रात-दिन अशान्ति की आग में 
जलता रहता है | उस पर दुःख आ पड़ता है, तब रोता है, विलाप करता है, झूरता है, 
और अपनी भूल का “0 पर डालकर नये कर्म बांधकर संसारवृद्धि कर्ता 
है। जबकि ज्ञानी आत्मा के कर्मों का उदय होता है, तब वह अपने कर्मों कां दोष देखता 
है; वह किसी पर दोषारोपण नहीं करता । वह ज्ञान के द्वारा उदय में आये हुए कर्मों का 
समभाव से भोग कर क्षय कर डालता है । अब तो समझ में आ गया न कि ज्ञान से 
कितना और क्‍या लाभ है ? भगवद्‌ गीता (अ, ४, श्लो.३७) में स्पष्ट कहा गया है 
“ययथेधांसि समिद्धोडगिनर्भस्मसात्‌ कुरुतेडजुन / 
ज्ञान्यग्नि; सर्वकर्माणि भस्मस्ाद्‌ कुरुते' तथा 7 
है अर्जुन ! जिस प्रकार प्रज्वलित अग्नि इन्धन को भस्मसात्‌ कर देती है, उसी प्रकार 
ज्ञानरूप अग्नि समस्त्र कर्मों को भस्म कर देती है । अर्थात्‌ - ज्ञानरूपी अग्नि की एक 
चिनगारी, कर्म के ढेर को क्षणभर में जलाकर भस्मीभूत कर देता है । ज्ञानी आत्मा दुःख 
से घबराता नहीं है, कि चह दुःख के कारणों को ढूंढता है। जय सोचो तो समझ में 
आएगा कि मिथ्यात्व और अज्ञान, वे दो शत्रु आत्मा का अमूल्य धन बा ले आदर 
रहे हैं। क्या तुम्हें इसका पता है कि ज्ञानी गुरु मिथ्यात्व और अज्ञान के पाश से 
का सतत प्रयत्न करते हैं, परन्तु मोहमूढ़ जीव को अभी तक भान नहीं होता । भगवान्‌ 


चलेगा, किन्तु धर्म के बिना नहीं चलेगा । धर्म के अभाव में भौतिक सुख को सामग्री 
काम नहीं आती । शरीर के लिए अन्न-पानी जितने आवश्यक हैं, वैसे आत्मा के लिए 
धर्म भी उतना ही आवश्यक है । धर्मविहीन आसुरी धन त्याज्य है और धर्मरहित राजसी 
सत्ता राक्षसी है । धर्म से रहित जीवन प्राणरहित कलेवर जैसा है । कहा भी है - 
“यस्य धर्म-विहीनानि दिनान्यायान्ति यान्ति च । 
स लोहकार - अस्त्रेव, श्वसंज्रपि न जीवति ॥/7 

जिस मनुष्य के दिन धर्म से रहित आते और जाते हैं, वह लोहार की धौंकनी की 
तरह श्वास लेता हुआ जीवित मनुष्य नहीं है । मनुष्य इस पृथ्वी पर जन्म लेता है और 
जीता है, किन्तु अगर उसके जीवन में धर्म नहीं है तो उसका जीवन लोहार की धोंकनी 
जैसा है। वह श्वास लेता हुआ भी धौंकनी की तरह मृत है। अतः मृतवत्‌ जीवन न जीना 

तो धर्म की आराधना कर लो । 

बीतराग-प्रभु के अनुगामी संत तुम्हें वीर-बचनामृत का पान कराते हुए तुम्हें वीतराग 
-प्रभु का सन्देश बताते हैं कि जो तेरा नहीं है, तेरे साथ आनेवाला नहीं है, उसे प्राप्त 
करने के लिए तू जो प्रयल कर रहा है, वे प्रयत तेरे लिए नये नहीं हैं, अपूर्व नहीं हैं । 
है जीब ! ऐसे प्रयल तो तू अनन्तवार कर चुका है, परन्तु उनसे तेरा दुःख मिटा नहीं है 
और सुख मिला नहीं है। अब “जागे त़ब से सबेरा' इस कहावत के अनुसार मुझे अब 
क्या करना है ? इसका निर्णय कर ले । चौरासी लाख जीवयोनियों में तुझे उत्कृष्ट से 
उत्कृष्ट शरीर मिला है, इसका सदुपयोग कर ले । गौतमस्वामी ने भगवान्‌ महावीर से 
पूछा - “किं दुर्लभगम्‌” - प्रभो ! इस जीव के लिए दुर्लभ क्या है ? इस पर भगवान्‌ 
ने जवाब दिया - “हे गौतम ! संसार में सर्वभवों में मनुष्यभव दुर्लभ है । उन्होंने ऐसा 
नहीं कहा कि 'देवभव दुर्लभ है ।' भगवान्‌ ने अपने केवलज्ञान के प्रकाश में कहा - ''इस 
जीव की प्रबल पुण्योद्य के कारण मनुष्यभव प्राप्त होती है। इस भव में आकर जीव 
सप्यक्‌ पुरुषार्थ करे तो मोक्ष में जा सकता है । इस अपेक्षा से मानवभव दुर्लभ है ।' 

तुम्हें अपने महान्‌ पुण्योदय के फलस्वरूप यह मानवभव और उसमें भी बीतराग- 
प्रज्॒प्त धर्म मिला है। यह जैसा-तैसा पुण्य नहीं है। किसी भोले भाले गोपालक के हाथ 
में रल आ जाए तो उसके मन में रन की कीमत नहीं है । वह तो यों ही समझता है कि 
यह कोई चमकीला पत्थर है । इसे वींधकर उसमें डोरे' पिरोकर मैं अपनी बकरी के 
गले में बांध दूं तो अच्छा लगेगा ! यही रुल किसी जौहरी के हाथ में पड़ जाए तो वह 
उसे बकरी के गले में बांधने नहीं जाएगा । वह तो उस रत पर दृष्टि पड़ते हो 
परख लेगा कि यह तो बहुमूल्य रल है । वह इसे अच्छी पुड़िया में बांधकर सुरक्षित 
रूप से तिजोरी में रख देगा । जब उसे खरीदनेवाला अच्छा ग्राहक आएगा, तब उसे 
बेचकर उसका यूरा मूल्य प्राप्त करता है । इसी प्रकार यह मनुष्यजन्म हीरे जैसा बहुत 
कोमती है । उसमें भी अगर वह जीव धर्मप्राप्त कर ले तो उसका जीवन अमूल्य बन 
जाए । इसीलिए भगवान्‌ ने कहा - 
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भूल्या त्यांयी धर्म कदे छे - फरी गणवानुं। भूल थई त्यां फरी नददि भ गडबाु । 
ए शिक्षा दिलमां उतारी हे ... आवता दिन सुधारी हे । 
मन ने मनावी ले, आवता दिन सुधारी ले,। बगढषा ते भले गगदढधा ॥ 
अभी तक जो-जो भूलें की हों, उन्हें सुधारकर जीवन को तेजस्वी बनाओ । जो-जो 
भूलें अज्ञानद्शा में को, उन. भूलों के परिणामस्वरूप हे जीव ! तू दुःखी हुआ । अब 
पुनः ऐसी भूलें न हों, इस हितशिक्षा को हृदय में धारण करके अपना भविष्य सुधार ले, 
ताकि तेरी आत्मा ऊर्ध्वगामी बने । भूलों को सुधारने के लिए यह मनुष्यभव कीमती 
सुनहरा अवसर है । परन्तु जो मनुष्य भूलों को सुधारता नहीं, और अपने जीवन में कोई 
भी गुण अपनाता नहीं, ऐसे मानव की आकृति मनुष्य की है, किन्तु प्रकृति पशु को 
है। हमने कल आपके समक्ष एक बात कही थी कि भर्तृहरि ने ऐसे दुर्गुणी मनुष्य की 
तुलना मृग और गाय के साथ की थी, तब मृग और गाथ ने प्रतिबाद किया कि ऐसे 
मानव की अपेक्षा हमें अनेक गुण अधिक हैं, अत्तः आप ऐसे मनुष्य की हमारे साथ 
तुलना न करें | इस पर भर्तृहरि आगे विचार करते हैं कि ऐसे मनुष्य को किसकी उपमा 
दूं? चिन्तन करते हुए उन्होंने कहा - 407 62035 प्यर्पेण तृणानि सम्ति”- ऐसे निर्गुणी 
मानव मनुष्य के रूप में तृण के समान हैं । यह सुनकर तृण ने कहा - “मैं तो पशुओं 
'का आहार हूँ । गाय, घोड़ा, बैल आदि सब मुझे खाकर शत-दिन मनुष्यों का काम करते 
हैं। गाय मुझे खाकर आपको मधुर दूध देती है, जिससे आप कई त्तरह की मिठाइयाँ 
बनाते हैं | जब वर्षाऋतु आती है, तब मेरे हरेभरे रूप से वन की शोभा में वृद्धि होती 
है । चारों ओर सुन्दर सरस हरियाली दिखाई देती है.। इसे देखकर लोगों का मन प्रसन्न 
हो जाता है | जब मैं सुख जाती हूँ, तब पशुगण उद्रपूर्ति के लिए मेरे आहार,करते 
हैं। तथा में गरीबों की झूंपड़ियों पर छप्पर छाने में काम आती हूँ। अत्यन्त गरीब मनुष्य 
तो सूखे घास से झोंपड़ी बनात्ते हैं । शर्दी की मौसम में घानव मुझे जेलाकर ठंड मिटात्त 
हैं, गर्मा प्राप्त करते हैं । कतिपय साधु-संन्यासी तो मुझे बिछाकर बिछौने के रूप में मेरा 
उपयोग करते हैं । इस प्रकार मुझ में अनेक गुण हैं, जो गुण मानव में नहीं है। अतः 
उसके साथ. मेरी तुलना न करें।!” | “#- का का 
यह सुनकर भर्तृहरि ने सोचा - “किसी:भी पशु अथवा तृण के साथ भी निर्गुणी 
मनुष्य की तुलना नहीं की जा सकती । तो अब उसकी धूल के साथ तुलना करूँ।वे 
बोले - “मगुप्यरूपेण धूलेश्च पुंज:” - ऐसा निर्गुणी मनुष्य घूल के ढेर के समान 
है । यह सुनकर धूल भी अपने गुण बताने लगी । उसने कहा - “क्या मैं निर्गुणी हूँ ? 
मेरे में तो अनेक गुण हैं। सर्वप्रथम गुण यह है कि में बालकों के खेलकूद के लिए श्रेष्ठ 
साधन हूँ । मेरे में से विविध खिलौने बनते हैं । वे खिलौने बहुत सस्ते और सुन्दर-होते 
हैं। गरीब मनुष्य भी उन्हें खरोदकर आनन्द प्राप्त करते हैं । वर्षाऋतु में मिट्ठी भीग जाने 
के कारण बच्चे उस गिली मिट्ठी से मकान, चक्की, लड्डू आदि बनाकर खुश होते हैं । 
व्यापारी अपने बही खातों पर श्याही से अक्षर लिखते हैं, तब उन गीले अक्षरों को सूखाने 
कक 3. अर विहपक ही जज है 


चलेगा, किन्तु धर्म के बिना नहीं चलेगा । धर्म के अभाव में भौतिक सुख की सामग्री 
काम नहीं आती । शरीर के लिए अन्न-पानी जितने आवश्यक हैं, वैसे आत्मा के लिए 
धर्म भी उतना ही आवश्यक है। धर्मविहीन आसुरी धन त्याज्य है और धर्मरहित राजसी 
सत्ता राक्षसी है | धर्म से रहित जीवन प्राणरहित कलेवर जैसा है । कहा भी है - 
“यस्य धर्म-चिहीनानि दिनान्यायामग्ति यानग्ति च / 
स॒ लोडकार - भ्स्त्रेव, श्रसंह्ञनि न जीवति ॥/7 

जिस मनुष्य के दिन धर्म से रहित आते और जाते हैं, वह लोहार की धौंकनी की 
तरह श्रास लेता हुआ जीवित मनुष्य नहीं है । मनुष्य इस पृथ्वी पर जन्म लेता है और 
जीता है, किन्तु अगर उसके जीवन में धर्म नहीं है तो उसका जीवन लोहार की धांकनी 
जैसा है। वह श्वास लेता हुआ भी धौंकनी की तरह मृत है। अतः मृतवत्‌ जीवन न जीना 
हो तो धर्म की आराधना कर लो । 

वीतराग-प्रभु के अनुगामी संत तुम्हें वीर-वचनामृत का पान कराते हुए तुम्हें वीतराग 
-प्रभु का सन्देश बताते हैँ कि जो तेरा नहीं है, तेरे साथ आनेवाला नहीं है, उसे प्राप्त 
करने के लिए तू जो प्रयल कर रहा है, वे प्रयत्न तेरे लिए नये नहीं हैं, अपूर्व नहीं हैं । 
है जीव ! ऐसे प्रयतल तो तू अनन्ववार कर चुका है, परतु उनसे तेरा दुःख मिटा नहीं है 
और सुख मिला नहीं है ( अब 'जागे तब से सबेरा' इस कहावत के अनुसार मुझे अब 
क्या करना है ? इसका निर्णय कर ले । चौरासी लाख जीवयोनियों में तुझे उत्कृष्ट से 
उत्कृष्ट शरीर मिला है, इसका सदुपयोग कर ले । गौतमस्वामी ने भगवान्‌ महावीर से 
पूछा - “किं दुर्लभग्‌” - प्रभो ! इस जीव के लिए दुर्लभ क्या है ? इस पर भगवान्‌ 
ने जवाब दिया - “हे गौतम ! संसार में सर्वभवों में मनुष्यभव दुर्लभ है। उन्होंने ऐसा 
नहीं कहा कि “देवभव दुर्लभ है ।' भगवान्‌ ने अपने केवलज्ञान के प्रकाश में कहा - “इस 
जीव को प्रबल पुण्योदय के कारण मनुष्यभव प्राप्त होती है । इस भव में आकर जीव 
सम्यक्‌ पुरुषार्थ करे तो मोक्ष में जा सकता है । इस अपेक्षा से मानवभव दुर्लभ है ।"! 

तुम्हें अपने महान्‌ पुण्योदय के फलस्वरूप यह मानवभव और उसमें भी वीतराग- 
प्रश्नप्त धर्म मिला है। यह जैसा-तैसा पुण्य नहीं है । किसी भोले भाले गोपालक के हाथ 
में रन आ जाए तो उसके मन में रत की कीमत नहीं है | वह तो यों ही समझता है कि 
यह कोई चमकोला पत्थर है । इसे वबींधकर उसमें डोरे पिरोकर में अपनी बकरी के 
गले में बांध.दूं तो अच्छा लगेगा । यही रल किसी जौहरी के हाथ में पड़ जाए तो बह 
उसे बकरी के ,गले में बांधने नहीं जाएगा । वह तो उस रत पर इृष्टि पड़ते हो 
परख लेगा कि यह तो बहुमूल्य रल है । वह इसे अच्छी पुड़िया में बांधकर सुरक्षित 
रूप से तिजोरी में रख देगा । जब उसे खरीदनेवाला अच्छा ग्राहक आएगा, तब उसे 
बेचकर 3083 रा मूल्य प्राप्त करता है । इसी प्रकार यह मनुष्यजन्म हीरे जैसा बहुत 
कीमती है। जद भी अगर वह जीब धर्मप्राप्त कर ले तो उसका जीवन अमूल्य बन 
जाए । इसीलिए भगवान्‌ ने कहा - 
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भी चोरी नहीं की है, और इस घर में में चोरी भी नहीं करूँगा ।” गृहस्वामी ने पूछा कि 
“तुम्हाग बात को कैसे मान लूँ ?” चोर ने कहा - “मैंने तुम्हारे घर का नमक खाया 
है। मेरा नियम है कि जिसके घर का कणभर नमक खा लूँ उसके यहाँ चोरी नहीं 
करूँगा ।”” विचार करो चोर में भी कितनी ईमानदारी थी ? आज तो चोर और साहूकार, 
सब एकसरीखे हो रहे हैं । ५ ४ हक ५ 
इस दृष्टान्व का सार यह है कि तुम मानवजीवन को पवित्र बनाओ । जीवन में धर्म 
का स्थापन करो । अगर जीवन में धर्म नहीं होगा तो तुम्हाता जीवन अपवित्र हो 
जाएगा । धर्म से जीवन सुखी और समृद्ध बनता है । इतना जरूर याद रखना कि आत्मिक 
समृद्धि के आगे भौतिक समृद्धि तुच्छ है । धर्म से आत्मिक समृद्धि मिलती है । यह 
समृद्धि जीव को इस भव, परभव और भवं-भव में सहायता देती है । भौतिक समृद्धि 
तो मृत्यु के बाद यहीं रह जाएगी । इस (भौतिक) समृद्द्धि को प्राप्त करने के लिए जीव 
कितने पाप करता है ? फिर परिणामस्वरूप दुःख भोगता है । अतः धर्म से आत्मिक 
समृद्धि प्राप्त कर लो, ताकि उसके फलस्वरूप जीव को शाश्वत' सुख मिले । 
'सिद्धिमग्गं मुत्तिमग्गं ।? यानी सकल कर्म से रहित सिद्ध, बुद्ध और मुक्त बनने 
के लिए धर्माचरण करना है। देवगति से सीधा मोक्ष में नहीं जाया जा सकता । मानवभव 
से ही मोक्ष में जाया जा सकता है | नर से नारायण बना जा सकता है। . 
मानवभव इतना श्रेष्ठ होने पर भी पूर्वोक्त पशुओं भे कहा - “हमारे साथ मानव की 
तुलना मत करना । हम मानव से श्रेष्ठ है।” सोचो तो सही, जिसके जीवन्‌ में धर्म नहीं 
है, उसके लिए पशु ने केसा कहा -? यह तो आपको समझाने के लिए एक रूपक 
दिया है । वस्तुतः गुणहीन मनुष्यों की जगत्‌ में कोमत नहीं है । . हे 
आज का दिन मंगलमय है । आज १५ अगस्त है । अर्थात्‌ राष्ट्रीय स्वतंत्रता-दिवस 
है। दूसरी ओर धर्म को दृष्टि से पन्द्रह का धर है। पन्द्रह अगस्त का स्वातंत्र्य-दिवस तुम्हें 
क्या प्रेरणा देता है ? आज छोटे-छोटे घालक कोई कागज के तो कोई कपड़े के तिरंगे 
रष्ट्ध्वज लेकर इधर से उधर घूमते दिखाई देते हैं । वह.मन ही मन हपित होता है कि 
आज आजादी का दिवस है। छोटे बच्चों. को पता भी नहीं होगा कि हम किस की गुलामी 
से मुक्त हुए हैं। पर तुम तो जानते हो न ? ब्रिटिश सरकार की गुलामी से भारत ने आज 
के दिन स्वतंत्रता प्राप्त की है । उसकी खुशी में भारतवासी लोग प्रतिवर्ष १५ अगस्त 
के दिन स्वतंत्रता दिवस मनाते हैं | ग्रष्ट्ध्वण चढ़ाकर ध्वज-वन्दन करते हैं। - 
ब्रिटिश सरकार ने अधिक से अधिक २०० से २५० वर्ष तक भारत पर राज्य करके 
अपना साप्राज्य जमाया था । महात्मा गाँधीजी ने अंग्रेजी की गुलामी से मुक्त 
होने के लिए कितना सख्त परिश्रम किया था ? भारत के युवी से पीछे का विचार किए 
बिना स्वतंत्रतासंग्राम में अपना रक्त बहाया था. । में इस स्वातंत्रय युद्ध में मर जाऊँगा 
तो मेरे पत्नी-पुत्रादि का क्या होगा ? इसका कोई विचार नहीं किया । तीन से छह महीने 
जिनके विवाह को हुए हैं, ऐसे अपनो माँ के-लाड़ले लाल मरजीवे बनकर अंग्रेजी-सरकार 


7 कम कि] 
॥ ७०7७७? ० ग क ०१७५ ०" ०१० ७ 


“यह जिनशासन जौहरी की दुकान है । जौहरी का लड़का जवाहरत को देखकर उसका 
20558 'कर देता है । उसे कुछ भी अधिक कहने की जरूरत नहीं पड़ती । बैसे ही इस 
जल में जन्मे हुए जैन के बच्चे को क्‍या हमें ऐेज कहना पड़ता है कि तुम उपाधभ्रय 
में आओ, साम्रायिक करो, व्याख्यान सुनो, सामायिक करने से इतना लाभ होता है ? 
बह नहीं समझा था, वहाँ तक कहना तो ठीक था, मगर समझे हुए को रोजाना क्या कहना 
पड़े ? तुम्हें अपने आप समझ लेना चाहिए । अमृत की एक बूंद हजारों रोगों को नष्ट 
ऋर देती है। परन्तु ऐसे अमृत का बड़ा समुद्र भी भर दिया जाए, तो भी वीतरागवाणी 
के एक बचन के तुल्य नहीं होता । क्योंकि अमृत बिन्दु शरीर का रोग मिटाता है, जबकि 
बीतरागवाणी आत्मा के रोग मिठाकर आत्मा को अजर-अमर बना देती है । याद रखना, 
तुम्हारे धन के भण्डार तुम्हें अजर-अमर नहीं बनायेंगे । जो स्वयं ही अनित्य है, वह दूसरे 
को अमर कैसे बनाएगी ? फिर भी ऐसे विनश्चर वैभव की सुरक्षा के लिए जीव कितनी 
देखभाल (संभाल) रखता है ? समझो तो सही, यह मानवजीवन कितने प्रबल युण्योदय 
से मिला है ? एक विचारक ने कहा है - 
, “महता युण्य-पण्येन क्रीतेयं काया-नौस्त्वया ॥7 
महान्‌ पुण्यरूपी धन से तुमने यह कायारूपी नौका खरीदी है। मतलब यह है कि 
मनुष्य ने यह महंगी जिंदगीरूपी नौका खरीदी है, पुण्यरूपी धन से । एक मिनट जितने 
समय में सत्कार्य करोगे तो उसके परिष्यमस्वरूप अनेकगुणा नफा मिलेगा । महावीर 
भगवान्‌ का आयुष्य सिर्फ ७३२ वर्ष का था । इत्तनी अल्पायुपी जिंदगी में उन्होंने प्रबल 
पुरुषार्थ करके मोक्ष प्राप्त कर लिया । गजसुकुमार मुनि ने सुबह दीक्षा ग्रहण की और 
शाम को महाकाल स्मशानभूमि में १२वीं भिक्षु-प्रतिमा बहन करने गए । भयंकर उपसर्ग 
आया । उस्र समय उन्होंने गजब की समता रखी, आत्मध्यान में लीन हो गए । फलतः 
कर्पों के पुंज को नष्ट करके मोक्ष प्राप्त कर लिया । कम से कम साधना में अधिकतम 
बेदना भोगी । फलतः मोक्ष प्राप्त किया । हमें भी ऐसी साधना करनी है । अतः साधना 
में जरा-सा भी प्रमाद नहों करना है । 
महावल प्रमुख सात अनगाऐं ने भिक्षु की बारह प्रतिमाएँ वहन कीं । तत्यश्वात्‌ सातों 
ही अनगाऐंं ने लघुसिहनिष्कीड़ित तप किया । लघु्सिह-निष्कीड़ित तप क्या है ? सिंह जैसे 
अपने पिचले भाग की तरफ झांकता हुआ आगे चलता है, इसी प्रकार पहले जो तप किये 
हुए हैं, उन तथों को साथ लेकर आगे किये जाते हैं, चह तप लघुरसिह-निष्क्रीड़ित 
तप कहलाता है । उन सात्नों अनगारों ने इस क्षुल्लक लघु-सिंहनिष्कीड़ित तप किस 
प्रकार, किस विधि से किया, शास्त्रकार इसका स्पष्टीकरण करते हैं । 
+चउत्थं करेड्ड करितचा सब्वकामगुणियं पारेंति, ग्यरित्ता छट्ठें कर्येंति । 
करिता चउत्थ॑ करेंति, करिता अड्डगं करेंति, करित्ता छट्ठें करेंति, 
करिच्ा दसम॑ करेंति, करित्ता, अह्ठमं करेंति, करिहा दुदालसगं करेंति, 
करिता.. चाउदसमं करेंति,. करिचा_ दुदएलसमं करेंति ॥/” 
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'कहा - “बेटा ! पेड़ा लेने गया था, पर रुपया रोने लगा ।” (हँसाहँस) लड़के पूछने लगे 
- “दादा ! रुपया कैसे रेता है ?” दादा ने रुपये को मुट्ठी में कसकर पकड़ रखा 
था । हथेली में पसीना छूटने से रुपया गीला हो गया था । उसे बताकर दादा ने कहा 
- “देखो, बेटा ! रुपया रो रहा है !”” क्या तुम्हारे यहाँ भी रुपया ग्ेता है ? : कंजूस व्यक्ति 
एक रुपया बचाने के लिए कितना नाटक करता है ?,लोभी मनुष्य को धन 
मिलता है, मगर उसकी तृष्णा कम नहीं होती । किन्तु ज्ञानी कहते हैं - “तुम्हारा पैसा एक 
दिन तुम्हें छोड़कर चला जाएगा, अथवा $4% ध्य पूर्ण होने पर तुम्हें पैसे को छोड़कर 
चला जाना पड़ेगा । अतः अगर सच्चे माने में आजादी चाहिए तो संसार की ममता- 
छोड़कर यथाशक्ति संयम का अभ्यास करने लग जाओ । हर 
आत्मा को आजादी दिलले के लिए पर्युपणपर्व आ रहे हैं। आज पन्द्रह का धर 
है । आगामी रविवार से पर्वाधियज पर्युपण प्रारम्भ हो जाएँगे । तप का मण्डप बांध दिया 
गया है। तप किसे कहते हैं ? तप का च्युत्पत्ति लभ्य अर्थ है - “तापयति अष्टग्रकार' 
कर्म इति तप: ।/? - जो आठ प्रकार के कर्मों को तपाता: है, उसका नाम तप है। 
तप द्वारा आत्मा पर हुए कर्म झड़ जाते हैं, और आत्मा निर्मल (कर्ममलरहित) व तेजस्वी 
बनती है। आज अपने यहाँ ब. ब्रा. चंदनबाई बा. ब्र., हर्षिदाबाडं म. को आज तेरहवाँ 
उपवास है:। बहन 'सोनल के आज ३१ उपवास पूर्ण हुए हैं । शेष १०. बहनों के आज 
सोलहबोँ उपवास है । तपोमहोत्सव जोरशोर से गाज रहा है । अकबर आदशाह 
को सर्द्धर्म प्राप्त हुआ था, तपस्वी श्राविका चम्पाबहन के छहमासी तप के प्रभाव:से । 
आप सब भाई-बहन त्रत, नियम, तप, त्यागरूपी पुष्पों की सौरभ लेकर आत्मा को 
पवित्र बनाओ । विशेष भाव यथावसर ! अब मैं ब्रह्मचर्य व्रत ग्रहण करनेवालों 
प्रतिज्ञा दिलाती हूँ । ह * 
-( प्रद्युम्नकुमार का चरित्र ) 
कर्म की विडम्बना कैसी भयंकर है ? कर्म किसी को नहीं छोड़ता । इस बात को 
प्रमाणित करनेवाला प्रद्युम्बकुमार का चरित्र आपके समक्ष प्रस्तुत किया जा रहा धा। परन्तु 
पिछले सात दिनों से वह स्थगित था । आज पुनः उप चरित्र का वर्णन कर.रही हूँ । 
प्रद्युम्नकुमार कृष्ण वासुदेव का प्राणप्रिय पुत्र है । उश्चका जन्म होने के बाद छठी 
रात को कोई देव अपहरण करके ले गया था । रुक्मिणी जब जागी और अपने बगल 
में अपने नवजात पुत्र को नहीं देखा तो जोर-जोर से विलाप करने और झूरने लगी.। 
“ओरे मेरे लाडले लाल ! चूने मेरी कूख में जन्म लेकर, मुझे राजी करके पुनः रुलाकर 
तू कहाँ चला गया ?"- नह 229 
* झाता के हृदय में पुत्र के प्रति कितना वात्सल्य होता है ? इसका अनुमान करता कठिन 
होता है । बालक जरा-सा बीमार पड़ता है तो. माता उसके लिए कितने निवारणीपाय 
करती है? पुत्र का जन्म होता है, तब माता के दिल में इतना चात्सल्य उमड़ता है कि 


से प्रारम्भ करके चतुर्थ भक्त. (एक उपवास) तक पूरा किया जाता है । यों अनुलोम और 
प्रतिलोम विधि से किया गया यह तप क्षुक्कक-सिंह-निष्क्रीड़ित तप कहलाता है । 
अनुलोम विधि की समाप्ति के बाद्‌ प्रतिलोम विधि से यह तप प्रारम्भ करके उससे 
पहले बीच में अठारह भक्त (अट्ठाई) तप हो जाता है । यह चतुर्थ, घष्ठ, अष्टम भक्त वगैरह 
एक-एक उपवास की वृद्धि से एक उपवास दो उपवास, तीन उपवास आदि तप होते हैं। 
इसमें चतुर्थ, षष्ठ, अष्टम, दशम, द्वादश, चतुर्दश और षोड्शभक्‍त, ये सब अनुक्रम 
से चार, चार, तीन, तीन हो जाते हैं । तथेव विंशतितम यानी ९ उपवास दो बार 
होते हैं। इस तपस्या की आराधना में तपस्या के १५४ दिन और पारणों के ३३ दिन दोनों 
के कुल मिलाकर प्रथम परिपाटी में १८७ दिवस होते हैं । पारणा के दिन विगय सहित 
आहार किया जाता है। इस प्रकार लघुर्सिह-निष्क्रोड़ित तप की प्रथम परिपाटी की शास्त्र 
में कथित विधि के अनुसार ६ मास और ७ दिवस-रात्रि (अहोसात्र) तक आराधना की 
जाती है। यों प्रथम परिपादी के अनुसार क्षुद्रसिह-निष्क्रीड़ित तप की आशधना पूरी 
हो जाने के बाद दूसरी परिपाटी में चतुर्थ भक्त की तपस्या करनेवाले विगयरहित आहार 
से पारणा करते हैं। इसी प्रकार तीसरी परिषादी भी होती है । उसका पारणा भी विगयरहित 
होता है, किन्तु रूखे अन्न से किया जाता है। इसी प्रकार चौथी परिपाटी भी होती है । 
किन्तु इसके पारणे भात आदि के ओसामण में यानी अचित्त पानी में भिगोये हुए रूखे 
अन्न का अर्थात्‌ - आयम्बिल का होता है ! धन्य है, ऐसे महान्‌ तपस्वी मुनिवररों को अपने 
यहाँ तप की भेरी बजती है | की भेरी बजती है, तब शूरवीर क्षप्रिय छलांग 
मारकर रणमैदान में कूद यड़ते है, बसे हो कर्मशन्रुओं को जीतने के लिए तप को रणभेरी 
बजती है, तब- महावीर प्रभु के शूरबीर श्रावक-श्राविकावर्ग बैठे नहीं रहते । क्‍यों 
अब आपको खड़ा होना है न ? 
५. .गेजपाट का त्याग करके सातों ही महान्‌ आत्माओं ने संयम अंगीकार कर लिया । 
में तो तुम्हें सिर्फ ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा लेने का कहती हूँ । अगर जिंदगी के अन्तिम छोर 
तक विषयभोगों को नहीं छोड़ोगे तो तुम्हारा क्या होगा ? ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को चित्तमुनि 
ने.विषयभोगों का त्याग करने के लिए बहुत समझाया । अगर तू दीक्षा नहीं ले सकता 
है तो संसार में रहकर भी तू अपनी आत्पा के उद्धार के लिए धर्म के शुभ अनुष्ठान या 
आर्यकर्म तो कर ले । किन्तु ब्रह्मदत्त चऋवर्ती नहीं माने । अन्त में, मरकर वह सप्तमनरक 
में गया । वहाँ वह ' 'कुरुमती कुरुमती' कहकर पुकार करता है। परन्तु कोई भी उसे दुःख 
से छुड़ाने को नहीं जाता । कोई उसकी पुकार नहीं सुनता । इस पर से समझ लो, कि 
कृत कर्मों का फल तो स्वयं जीव को भोगने पड़ते हैं । ऐसा धर्म महान्‌ पुण्योदय से मिला 
( इसकी आराधना-साधना करके शाश्वत सुख प्राप्त कर लो । महाबल आदि सात 
अनगायें के मन में तीज्र आतुरता उत्पन्न हुई कि कर्मराजा के काग्गार से हमें शीघ्र 
घुटकारा मिले और हम सर्वकर्ममुव्तिरूप मोक्ष प्राप्त कर लें । इसके लिए वे उग्र तपश्चरण 
॥ अधिक भाव यथावसर कहा जाएगा । 
ना 2:7::०:२::-५०४४ 


होगी । मैंने कैसे-कैसे पाप किये होंगे, इसे तो सर्वज्ञ भगवन्त जानते हैं ।” इस प्रकार 
अपने कृत-पापों का पश्चात्ताप करती हुई रुक्मिणी बोर-बोर जितने अश्रुपात करती हुईं 
रोती है । रुक्मिणी के महल में हाहकार मच गया है । रुक्मिणी अत्यन्त विलाप करती 
है । उसकी दासियाँ दौड़ती हुई कृष्ण वासुदेव को जाकर खबर देती हैं । यह सुनकर 
कृष्ण वासुदेव रुक्मिणी के पास आएँगे ओर उसे किस तरह से आश्वासन देंगे ? इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । , 


' व्याख्यान - छ३ 
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(आवण बदी ७, सोमवार बदी ७, सोमवार ता. ९१६-८-७६ 
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नरभव मिला है - अप्राप्त को प्राप्त करने के लिए 


सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! ४4 

अनन्त करुणानिधि शासन-सप्राट महावीर प्रभु ने जगत्‌ के जीवों से कहा - "हे 
भव्यजीवो ! तुम अनन्तकाल से संसार-अठवी में परिभ्रमण -करके अनन्त दुःख 
सहन कर रहे हो, उसका मूल कारण क्या है ? जरा सोचो । जो प्राप्त करना था, उसे प्राप्त 
नहीं किया और जिसे प्राप्त नहीं करना था, उसे प्राप्त करने को आतुरता तुम में जागी 
है ।” शास्त्र में कहा है - ही का न 

लगंति विमला लए, लगंति सुर -संपया । *: 
लभंति पुत्त-मिच्त -च, एगो धम्मो न लब्भड़ ॥ 

भगवान्‌ कहते हैं - “है चेतन ! अनन्तकाल से जो वस्तु प्राप्त नहीं हुई, उसे प्रापा 
करे के लिए तुझे मनुष्यभव मिला है। जिससे जन्म-मरण के दुःख टलें, ऐसी आत्मा 
की चीज प्राप्त करनी है ।” इस गाथा में तुम्हें यह बात समझाई गई है कि जगत्‌ में दुर्लभ 
चीज कौन-सी है और सुलभ चीज कौन-सी है ? उस्तकी चर्चा करते हुए ज्ञानीपुरुष फरमाते 
ह कि.'सम्पत्ति प्राप्त कली या स्वर्ग के सुख पाना दुर्लभ नहीं है । क्या लाडी (पत्नी), 
वाड़ी (बंगला) और गाड़ी मिलने मुश्किल हैं ? नहीं । इसके लिए तो गाथा में कहा ड्ठै 
- लिभंति विमला लोए (ओए)! - पुण्योदय से ऊँची भौतिक भोग-सामग्री 
अनेकवार प्राप्त की । मानंवभव मिला । उसमें भी लोकसभा की सीट ऋाग्रेस के माध्यम 
से अनेकवार प्राप्त की । भारत का प्रधानमंत्री भी अनेकबार हो चुका होऊँगा । इतना 
ही नहीं, बड़ा चक्रवर्ती सप्राट्‌ भी बना होऊँगा । अदालत में एक प्रश्न पर मुखासिल से 
एक मिनट के हजायें रुपयें फीस लेनेवाला धाराशास्त्री भी बना होऊंगा । इस जीच ने 
पुण्य के उदय से इन्द्र का सिंहासन भी प्राप्त किया और अहमिद्ध पद भी पाया | पुत्र 
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सकता है ? तीन खण्ड में चाहे जहाँ से पुत्र का पता लग जाएगा । सारी द्वारिकानगरी 
में उदासीनता छाई हुई है । किन्तु सत्यभामा को जब इस बात का पता लगा तो उसके 
हृदय में खूब आहाद छा गया । 
भामारानी सुन नाचवा हागी रे, वांछित फल पाई में किरतार रे ! 
अन तो - सौकण-सिर मुंडावस्युं रे, परणेगा मेरा भानुकुमार रे॥ ओता... 
रुविमणी के अंगजात प्रद्युम्नकुमार को कोई अपहरण करके ले गया है। सारी द्वारिका 
नगरी में तलाश कराई, किन्तु कुंवर का पता नहीं लगा । सुभट इसके आगे दूर-सुदूर तक 
उसकी खोज करने गए हैं। इस बात का सत्यभामा को जब पता लगा तो स्वयं प्रसूतिकाल 
में होती हुईं, भो उठकर नाचने-कूदने लगी । उसे चहुत ही खुशी हुईं, वह कहने लगी - 
“उसने, (रुक्मिणी ने) कृष्ण के साथ मेरा वियोग कराया, इस कारण उसे छह दिवसों में 
अपने पुत्र का वियोग हुआ । जो जैसा करता है, उसे वैसा फल मिलता है।” समग्र द्वारिका 
नगसी प्रद्युग्नकुमार के गुम होने से शोकाकुल बनी है, जबकि सत्यभामा अकेली आनन्द 
के सागर में स्तान कर रही है । देखिए, सौतिया डाह व बैर कैसा होता है ? रुक्मिणी 
कितनी सरल और पवित्र है ? उसे सत्यभामा के प्रति जरा भी ईर्ष्या या द्वेष नहीं है । जबकि 
सत्यभामा को उप्त पर कितना द्वेष हैं ? 
रुक्मिणी द्वारा प्रदयुभ्नकुमार को जन्म देने के बाद सत्यभामा ने भी पुत्र को जन्म 
दिया था और उस्रके पुत्र का नाम भानुकुमार रखा गया था । इसलिए चह हर्पित हुई कि 
“प्रभो ! बूने मेरी आशा पूर्ण की है। उसका (रुक्मिणी का) प्र गुम हो गया था, अब 
वह कहाँ मिलनेवाला है ? किसी ने मार डाला होगा ! अब मेरा भागुकुमार सर्वप्रथम 
विवाहित्त होगा । इसलिए मैं उसका मस्तक मुंडबाकर उसके बालों को अपने पैर के नीचे 
कुचलूंगी ।' इस प्रकार सत्यभामा हर्षाविष्ट हो रही है। रुविमणी का पुत्र गुम होने से सारी 
द्वारिका नगरी में शोक छाया हुआ था, इस कारण सत्यभामा के पुत्र का जन्मोत्सव नहीं 
मनाया गया, इसलिए उसे (सत्यभामा को) अत्यन्त दुःख हुआ । पस्नतु क्या हो ? जहाँ 
श्रीकृष्ण स्वयं ही गमगीन हों, वहाँ उसके पुत्र का जन्मोत्सव कहाँ से मनाया जाता ? 
श्रीकृष्ण के द्वारा भेजे गए सुभट तीनों खण्डों के प्रत्येक नगर, गाँव, बाजार, चौराहा, 
पर्वत, गुफा, खाई, जंगल, नदी, नाले वगैरह सभी स्थानों में प्रद्युम्नकुमार की तलाश 
करके भग्नमनोरथ होकर उलटे पैरों वापस लौटे । उन्होंने कृष्ण चासुदेव से कहा - 
“देव ! हमने बहु ही खोज की, किन्तु तीनों खण्डों में कहीं भी कुंवर नहीं मिले | अभो 
तक तो कृष्ण को हिम्मत थी, लेकिन अब वे भी सुभटों की बात सुनकर पस्त हिम्मत 
हो गए । सोचा - “मैं तीन खण्ड का स्वामी हूँ, मेरे पुत्र को इतने चाकी-पहरे होते हुए 
रा कौम ले जा सकता है ?! यों विचार कर श्रीकृष्ण उदास होकर चिन्तामग्न होकर 
बैठे हैं। राजपरिवार तथा सारी द्वारीका नगरी में शोकमय वाताबरण छाया हुआ है । सिर्फ 
एक सत्यभाभा के मन में आनन्द है) अब कृष्ण की चिन्ता दूर करने 0528 कौन 
आएगा और आगे क्‍या घटना घटित होगी, उसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 
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तुम्हें अपने साथ ही ले जाना होगा । (श्रोताओं में से आवाज - नहीं साहब ! इनमें से 
एक भी चीज साथ में नहीं आएगी ॥) बस, मुझे तुम्हारे मुख से इतना ही घुलाना था [- 
हा तो जो चीजें साथ में आनेवाली नहीं हैं, उनके लिए इतनी सब आतुरता ? इसके विपरीत 
जो चीजें साथ में आनेवाली हैं, सुख-दुःख में साथ में रहनेवाली मित्र हैं, ऐसे धर्म और 
आत्मा के लिए जरा भी तड़फन नहीं ? जीव की यह कितनी बड़ी मूर्खता हैः? ह 

तुम्हें ऐसा क्यों नहीं लगता कि ऐसा दुर्लभ मनुष्यभव (जन्म) मिला है, अनन्त भवों 
से नहीं मिला हुआ जिनभाषित उत्तम धर्म मिला है, इस धर्म का आलम्बन लेकर 
अनन्तजीब मोक्ष में गये हैं, उबको जैसी साधन-सामग्री मिली थी, वैसी ही मुझे मिली 
है। उन्होंने मोक्ष प्राप्त कर लिया तो में क्यों नहीं प्राप्त कर सकता ? पड़ोसी के घर में 
टी. वी. और फ्रोज आए, इसकी आतुरता तुम्हें हुईं, परन्तु यह विचार क्यों नहीं होता कि 
यह मेरा पड़ोसी प्रतिदिन सबेरे उठकर सामायिक करता है । वह सामायिक किये बिना 
दूध नहीं पीता । तो मुझसे सामाय्रिक किये बिना दूध कैसे पीया जा सकता है ? यह 
रोज प्रतिक्रमण करता है, तब मेरे से ग्रतिक्रमण क्‍यों नहीं होता ? इन 'तपस्वियों ने. 
मासखमण तपस्या अंगीकार की है, मुझसे ऐसा क्यों नहीं होता ? इन महात्माओं ने संसार 
छोड़कर संयम अंगीकार किया है, में क्यों अभी त्तक संसार के गर्त में पड़ा हूँ ? आतुरता 
करो तो ऐसी करो, मगर सांसारिक सुख की आतुरता न केरो । यह धनाद्य बन गया, 
मैं क्यों न बनूं ? ऐसी चठपटी आत्मा की नहीं है, यह भोतिक है, पौदूगलिक है ।' 

घाटकोपर से मुंबई जाना हो तो ट्रेन चूक न जाएं, इसके लिए जल्दी स्टेशन पहुँच 
कर बैठ जाते हो, किन्तु वीतरागवाणी सुनने का टाइम चूक न जाएँ, पाँच मिमट भी 
लेढ पहुँचूंगा तो मेरे प्रभु-वाणी सुनना रह जाएगा । अतः चलूँ, जल्दी से उपाभ्रय पहुँच 
जाऊँ । क्या ऐसी चटपटी अन्तःकरण में लगती है ? यह आयुप्यरूपी जीवन की गाड़ी 
तेजी से दिन-शत सड़सझठ चलती रहती है और जिंदगी का एक-एक दिवस प्रतिदिन 
कम होता जाता है। ओरे ! जीवनरूपी दीपक में से आयुष्य का तेल, कम होता जाता 
है । कब जीवन-दीपक बुझ जाएगा इसका पता नहीं. है । दुमंपत्तए पंडुरए गहा। 
जैसे पीला हुआ पत्ता वृक्ष पर से कब नीचे गिर पड़ेगा, इसका कुछ पता नहीं है । 
फिर भी तुम्हारी आशाएँ कितनी लम्बी चौड़ी हैं ? यह पा लूँ, वह भी प्राप्त कर लूं । 
परतु ऐसा विचार कभी आता है कि अब थोड़ी-सी जिंदगी बाकी है, तो धर्माचरण कर 
लूं, ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा कर लूं ? है ः ; 

इसीलिए त्रिलोकीनाथ कहते हैं कि “जीव ने अन्य सब प्राप्त कर लिया है, परन्तु 
एक धर्म ही नहीं.प्राप्त किया ।” जिसकी प्राप्ति से जन्म, जग्र-मरण के बुःखों को डालकर 
अजर-अमर अवस्था को प्राप्त करके अनन्त अव्याबाध सुख प्राप्त किया जा सकता है, 
ऐसे धर्म को तूने प्राप्त नहीं किया । बाकी सब प्राप्त किया है ! मेरे बन्धुओं ! विचार 
करे, तुम किसे प्राप्त करने हेतु पुरुषार्थ करते हो, उन भौतिक "३ जउकस्वउ्कर] के बिना काम 
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पैसा, प्रियपुत्र, पली, परिवार, रेडियो, टीवी, फिज आदि किसी चीज को लेने,के लिए 
रुका रहेगा क्या ? माता-पिता सोये के सोये रह जाते हैं, कोमल फूल-सा बच्चा पालने 
में झूलता रह जाता है । धन तिजोशी में पड़ा रह जाता है | टी.वी., फिज, रेडियो आदि 
सब दोवानखाने में पड़े रह जाते हैं, उन्हें लेने नहीं जाता, ऐसी गंभीर स्थिति में, सिर्फ 
अपने शरीर को साथ लेकर दौड़ता है । क्योंकि शरीर अत्यन्त प्रिय है, उसके प्रति 
अति मोह और ममत्व है । 

जब तपश्चर्या करने की बात आती है, तब शरीर के सामने दृष्टि करते हो और 

सोचते हो कि मुझे तपश्चर्या नहीं करनी है । तपश्चर्या करूँगा तो शरीर दुर्बल हो 
जाएगा । सामायिक करने का कहा जाए तो कहता है - मेरी कमर दुःखने लगी है । बोलो, 
शरीर तुम्हें कितना प्रिय है ? यह काया जब-तब चौंकानेवाली है, ओरे ! ठगाई करनेवाली 
है !, समय आने पर यह तुम्हारा कहना नहीं माननेवाली है । फिर भी तुम इसका 
कितना लाड लड़ाते हो ? 

शियाछे उन्न ओठाडुं, उनाछे बाग सुंघाडुं, 

मिठाई खून खबड़ाबुं, पलंगे रोज पोढाडु । 

अंकुशनी' जरूर छे त्यां, लाड हूं लडावुं का छु, 
' कीमती समय जीवननों हुं, राखमां मिलाबुं छुं॥ ...आ देहनी... 
सदियों में तुम इस शरीर को गर्म कपड़े पहनाते हो, गर्मियों में मलमल के मुलायम 
कपड़े पहनाकर बगीचे में घूमने ले जाते हो और मालमलिदा खिलाकर पलंग पर 
डनलप के गद्दे बिछाकर पोढ़ाते हो । इस शरीर का कितना लाड करते हो ? लाडला बेटा 
अपने बाप से कहता है कि - पापा ! मुझे यह चाहिए, तो पिता तुरंत लाकर उसे दे देता 
है। इसी प्रकार यह शरीर कहे कि 'मुझे आज यह चाहिए तो (शरीरमोही) तुरंत वह चीज 
ला देता है। इसका तुम चाहे जितना लाड लड़ावो, किन्तु अन्त में यह अनित्य है, 
नाशवान्‌ है । यहाँ का यहीं रहनेवाला है। आत्मा के साथ यह एक कदम भी चलनेवाला 
नहीं है। इसलिए ज्ञानीपुरुप शरीर की अनित्यता समझाकर शरीर का मोह छोड़ने को 
कहते हैं। अतः देह के पीछे अमूल्य समय का व्यय न करके आत्मा के लिए पुरुपार्थ 
करे । इस जगत्‌ में जितने भी महान्‌ पुरुष हो गए हैं, उन्होंने आत्म-साधना करते समय 
देह की परवाह नहीं की । 

“उत्तराध्ययन सूत्र” के नौवें अध्ययन में नमिराजर्पि का अधिकार (वर्णन) है । यह 
नमिराजधि जब संयम लेने के लिए उद्यत हुए, उस समय इन्द्र महाराज ने ब्राह्मण के रूप 
में आकर कहा - ''हे राजन्‌ ! आप अपने संसार के कार्यों को पूरे करके दीक्षा लें । 
वह आपकी मिथिला नगरी जल रही है, आपका अन्‍्तःपुर रो रहा है, इसके सामने तो 

। यह सब कहते हुए एक बात और कही - 
पगार॑ कारइचाणं, गोपुरदा लगाणि य ॥ 
उस्सुलग-सयग्घीओ, तओ गच्छरि। खत्तियाः ॥/_ - उत्त, अ-९, गा-१८ 
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तुम्हें अपने साथ ही ले जाना होगा । (श्रोत्ताओं में से आवाज - नहीं साहब ! इनमें से 
एक भी चीज साथ में नहीं आएगी.) बस, मुझे तुम्हारे मुख से इतना ही बुलाना था । 
हाँ तो जो चीजें साथ में आनेवाली नहीं हैं, उनके लिए इतनी सब आतुरता ? इसके विपरीत 
जो चीजें साथ में आनेवाली हैं, सुख-दुःख में साथ में रहनेवाली मित्र हैं, ऐसे धर्म और 
आत्मा के लिए जय भी तड़फन नहीं? जीव की यह कितनी .बड़ी मूर्खता है ? 
तुम्हें ऐसा क्यों नहीं लगता कि ऐसा दुर्लभ मनुष्यभव (जन्म) मिला है, अनन्त भवों 
से नहीं मिला हुआ जिनभाषित उत्तम धर्म मिला है, इस धर्म का आलम्बन लेकर 
अनन्तजीब मोक्ष में गये हैं, उनको जैसी साधन-सामग्री मिली थी, वैसी ही मुझे मिली 
है। उन्होंने मोक्ष प्राप्त कर लिया तो मैं क्‍यों नहीं प्राप्त कर सकता ? पड़ोसी के घर में 
टी. वी. और फ्रोज आए, इसकी आतुरता तुम्हें हुईं, परन्तु यह विचार क्यों नहीं होता कि 
यह मेरा पड़ोसी प्रतिदिन सबेरे उठकर सामायिक करता है । वह सामायिक किये बिना 
दूध नहीं पीता । तो मुझसे सामायिक किये बिना दूध कैसे पीया जा सकता है ? यह' 
रोज प्रतिक्रमण करता है, तब मेरे से प्रतिक्रमण क्‍यों नहीं होता ? इन तपस्वियों ने- 
मासखमण तपस्या अंगीकार की है, मुझसे ऐसा क्‍यों नहीं होता ? इन महात्माओं ने संसार 
छोड़कर संयम अंगीकार किया है, में क्यों अभी तक संसार के गर्त में पड़ा हूँ ? आतुरता 
करो तो ऐसी करो, मगर सांसारिक सुख की आतुरता न करो । यह धनादू्य बन गया, 
मैं क्यों न बनूं ? ऐसी चटपटी आत्मा को नहीं है, यह भौतिक है, पौद्गलिक है।' 
घाटकोपर से मुंबई जाना हो तो ट्रेन चूक न जाए, इसके लिए जल्दी स्टेशन पहुँच 
कर बैठ जाते हो, किन्तु वीतरागवाणी सुनने का टाइम चूक न जाएँ, पाँच मिनट भी 
लेट पहुँचूंगा तो मेरे प्रभु-वाणी सुनना रह जाएगा । अतः चलूँ, जल्दी से उपाश्रय पहुँच 
जाऊँ । क्या ऐसी चटपटी अन्तःकरण में लगती है ? यह आयुष्यरूपी जीवन की गाड़ी 
तेजी से दिन-रात सड़सड़ाट चलती रहती है और जिंदगी का एक-एक दिवस प्रतिदिन 
कम होता जाता है । अरे |! जीवनरूपी दीपक में से आयुष्य का तेल कम होता जाता 
है। कब जीवन-दीपक बुझ जाएगा इसका पता नहीं,है । “दुमपत्तए पंडुरए जहा 
जैसे पीला हुआ पत्ता वृक्ष पर से कब नीचे गिर पड़ेगा, इसका कुछ पत्ता नहीं ह्ै। 
फिर भी तुम्हारी आशाएँ कितनी लम्बी चौड़ी हैं ? यह पा लूँ, वहः भी प्राप्त कर लूं । 
परतु ऐसा विचार कभी आता है कि अब थोड़ी-सी जिंदगी बाकी है, तो धर्माचरण कर 
लूँ, ब्रह्मचर्य की प्रतिज्ञा कर लूं ? ' 
इसीलिए त्रिलोकीनाथ कहते हैं कि “जीव ने अन्य सब प्राप्त कर लिया है, परन्तु 
एक़ धर्म ही नहीं.प्राप्त किया ।” जिसकी प्राप्ति से जन्म, जय-मरण के दुःखों को ठालकर 
अजर-अमर अवस्था को प्राप्त करके अनन्त अव्याबाध सुख प्राप्त किया जा सकता है, 
ऐसे धर्म को तूने ग्राप्त नहीं किया । बाकी सब प्राप्त किया है ! मेरे बन्धुओं ! विचार 
करो, तुम किसे प्राप्त करने हेतु पुरुषार्थ करते-हो, उन भौतिक साधनों के बिना काम 
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को स्कूल में अच्छे मार्क्स से पास होने का खटका लग जाता है, तो कला द आदि 
सब भूल जाता है। वैसे ही विरक्‍्त आत्मा को भी यह धून लगती है कि कब में अपनी 
आत्मा को-कर्मबन्धन से छुड़वाकर मुक्तिपुरी के शाश्वत सुख में मस्त हो जाऊँगा । ऐसी 
धुन लग ज़ाये तो उसे संसार और संसार की बातें जहर के कटोरे जैसी लगती हैं। वह 
संसार में रहता जरूर है, पर उसे आत्मा के प्रति अधिक रूचि होती है । उसे एक ही लगन 
होती है कि कब में संसार के बन्धन से छूटूँ ? वह क्या करता है या करे ? इसके लिए 
'उत्तराध्ययन सूत्र! (अ.-९, गा.-२२) में कहा गया है - 
: तब॒-नारायजुत्तेण,._ मित्तूण कम्मकंचुय॑ । 
मुणी, विगय-संगामो, भवाओ परिमुच्चए ॥/ 
पराक्रम रूपी कक घ्य पर तप रूपी वाण चढ़ाकर कर्मरूपी बख्तर (कंचुक) को 
छिन्नभिन्न कर डालता है । उसे संसार में चैन नहीं पड़ता । जैसे भोजन करते समय अगर 
खाने में कोई बाल आ जाता है, तो वह गले में चिपक जाता है । जबतक वह निकलता 
नहीं, तबतक चैन नहीं पड़ता । कोई चीज दांत में फंस (अटक) जाती है, तो भी व्यक्ति 
को चैन नहीं पड़ती । उसे निकालने के लिए जीभ इधर से उधर फिरती है, और मन भी 
उसे निकालने की चिन्ता में रहता है। इसी तरह कर्मरूपी शत्रुओं ने आत्मा पर आधिपत्य 
जमा लिया है, इन्हें जल्दी से जल्दी कैसे निकालूं ? इन्हें नहीं निकाल दूं, वहाँ तक मुझे 
चैन नहीं पड़ेगा, जब तुम में ऐसी लगन लगेगी, तब घराक्रमरूपी धनुष्य पर तपरूपी 
बाण चक्कर कर्मरूपी शत्रुओं का भेदन करके जीव भव-संग्राम से निवृत्त होकर 
भवध्रमण से मुक्त हो जाता है । 
भवश्रमण से मुक्त होने का एक मात्र स्थान है - मनुष्यभव | मनुष्यभव में जो साधना 
शो सकती है, वह देवभव में नहीं हो सकती । यों देखा जाए तो देव की (भौतिक) शक्ति 
कितनी है ? एक चिपटी बजाये उतने समय में देव जम्बूद्वीप के चारों ओर सात चक्का 
मार आते हैं, तथापि मोक्ष में जाने की उसमें ताकत नहीं है, क्योंकि देव अविरति होता 
है। देवलोक में रे हुए सम्यकृत्वी देवों को देवलोक के सुख खटकते हैं । अविरतिपन 
भी उसे खटकता है। वह मोक्ष के सुख के लिए तससता है, पर देवभव से नहीं जा सकता। 
भोक्ष में जाने के लिए उसे मनुष्य बनना पड़ता है। मनुष्यभव के बिना अनुत्तर विमान 
के देव भी मोक्ष को सर नहीं कर सकते । जबकि अपने (मनुष्य) में यह शक्ति है। अवसर 
अच्छा मिला है, तो उसका उपयोग कर लो । भावना इतनी तीव्र करो कि २४ घंटों 
मोक्ष मिलनेवाला हो तो एक घंटे में क्यों नहीं प्राप्त कर लूं ? तुम्हें मासखमण करने की 
भावना होती हो तो अगले वर्ष करूँगा, ऐसी इंतजार मत, करो । जो अवसर मिला है, 
उसे बधा लो । कोई व्यापारी -माल खरीदने आता है, अगर उस माल के बेचने में अच्छा 
भुनाफा मिलता हो, तो क्या ऐसा विचार करते हो कि इस व्यापारी के साथ मुझे सौदा 
हे कला है ? दूसरा व्यापारी माल खरीदने आएगा, तब देदूँगा ! वहाँ तो पर्याप्त धनराशि 
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““चत्तारि परमँगाएणि -दुल्लद्यणीह ४ 2४8 णो / 
माणुसचं सुई सद्धा, संजगमम्मि य | 

इस संसार में जीव को चार परम अंग मिलने बहुत दुर्लभ हैं : (१) मनुष्यत्व (मनुष्यभंव) 
(२) वीतरगवाणी (बीतराग-प्ररूपित धर्म) का श्रवण, (३) उस पर श्रद्धा होना और 
(४) संयम में पराक्रम करना (अपनी शक्ति लगाना) । इसका रहस्य यह है कि मनुष्यभव 
पाकर धर्म प्राप्त करने के बाद जीव अपने कषायों को मन्द कर लेता है, मोक्ष जाने 
योग्य पात्रता प्राप्त कर लेता है । उसके व्यवहारिक जीवन को शुद्धि हो जाती है । तब 
बह नीति-न्याय के लिए अपने प्राण अर्पित कर देता है । दुःखी अवस्था में भी वह अपनी 
मानवता को बेचता नहीं । ऐसे मानव बहुत विरले होते हैं। जबतक मानवता यानी सत्य, 
न्याय, नीति, सदाचार, पवित्रता आदि गुण जीवन में नहीं आते, तबतक तुम पवित्र धर्म 
स्थानक में आकर देव-गुरु-धर्म के प्रति श्रद्धा कैसे कर्रेगे ? क्योंकि वीतराग-प्रभु की 

वाणी योग्य पात्र के बिना टिक नहीं सकती ।  ॥ 
बन्भुओं ! बीतरागवाणी को परोसनेवाले संतों के दर्शन तथा उनका समागम (सत्संग). 
होना भी दुर्लभ है। तुम्हें तो यह बहुत सुलभ लगता है न ? जरा सोचो, महान्‌ पुण्योदय. 
से बीतरगवाणी सुनने को मिली है। फिर भी जीव ने मोहान्धथ बनकर अनादिकाल 
से (धर्मकथा के बदले) .कामभोग की कथा में रस लिया है । यह अनादिकाल से 
आत्मा से लगा हुआ मिथ्यात्व का ज्वर (बुखार) है । इस बुखार को उतारने के लिए 
ज्ञानीपुरुप वीतरागवाणी का डोज देते हैं। जैसे माता बच्चे को दवा पिलाती है। बालक 
नहीं पीए तो भी उसे जबरदस्ती लालच देकर पिलाती है। वैसा करने. से भी वह नहीं 
पीता तो उसे अपनी गोद में सुलाकर हाथ-पैर पकड़कर मुँह खोलकर उसके मुँह में 
जबरन दवा डालती है । परन्तु दवा क़ो गले से नीचे उत्तारनी या न उतारनी, यह किसके 
हाथ की बात है ? बालक के हाथ की या माता के.हाथ की :? यदि बालक दवा गले 
से नीचे न उतारे तो माता घूंट नहीं उतारती । यहाँ बालक की स्वतंत्रता है । अगर उसे 
दवा नहीं पीनी हो तो वह उल्टी करके उसे बाहर निकाल ददेता हैं । वैसे ही ज्ञानीपुरुष 
भी इस संसार में जिसे मिथ्यात्वरूपी ज्वर का रोग लगा हो, उसे बीतरागवाणी-रूपी 
धर्म की औषध देते हैं। तुम्हें यह दवा पीनी अच्छी न लगे तो भी जबरन पिलाने का प्रयल 
करते हैं। पस्तु पुरुषार्थ तो. तुम्हिरे आधीन है.। अगर.पुरुषार्थ नहीं करोगे तो संसारसागर 
से पार नहीं उतर सकोगे । अगर. तुम रुचिपूर्वक एकाग्रचित्त से बवीतरागवाणी का 
श्रवण करेगे, तो हेय-जेय-उपादेय को पहचानने का.विवेक आएगा । कारण यह है कि 
विपरीत समझ को दूर करने के. लिए-चीतरागवाणी अमूल्य औषधि है । विपरीत 
समझ (हष्टि) नहीं जाएगी, तबतक सम्यकूचासत्रि नहीं आएगा । सम्यकूचारित्र की नींव 
सम्यगदर्शन है । उसे पाने के लिए पुरुषार्थ करना पड़ेगा । मैं तुम्हें एक सलाह देती हूँ 

कि जहाँ साधु-साध्वीजी विराजमान हों, उनके पास जाकर शास्त्रवाणी सुनो ! * 
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है क्या ? राग करना हो तो धर्म के प्रति करो । एक क्षण भी व्यर्थ खोये बिना जितनी 
हो सके साधना कर लो, जिससे बाद में पछताना न पड़े । हमें उक्त गरीब मनुष्य की 
तरह लोटियाबाबा, जैसा होकर नहीं जाना है, अपितु मालदार (समृद्ध) होकर जाना है । 
आत्मा के पराक्रमरूपी धनुष्य परतप का बाण चढ़ाकर कर्म के किले को तोड़कर जल्दी 
भीक्ष में जाना है । 

' जिन्हें कर्मरूपी कबच का भेदन करके जल्दी मोक्ष में जाने की रुचि जागी है, ऐसे 
सात अनगार कैसा उग्र त्तप कर रहे हैं ? वे अनगार महान आत्मार्थी थे । केवल वेश पहना 
हो, वैसे संत नहीं थे । अगर सफेद कपड़े पहनकर बैठ जाने मात्र से मोक्ष मिल जाता 
होता तो भगवान महावीर॑स्वामी को इतनी कठिन साधना नहीं करनी पड़ती ! महावल 
आदि सातों अनगारों ने संयम लेकर सर्वप्रथम तो आस्तव के दरवाजे बंद किये, इसलिए 
नये शत्रु अंदर प्रविष्ट होने से रुक गए । किन्तु उससे पहले जो शत्रु अंदर घुसे हुए हैं, उन 
शत्रुओं को दूर किये बिना शान्ति नहीं मिलेगी । इसीलिए वे सातों अनगार तप करने लगे । 
बह तेप भी केसा ? वह तप ज्ञानसहित था । उन्होंने दीक्षा लेकर सर्वप्रथम बारह अंगों 
का ज्ञान प्राप्त किया, अतः वे सब ज्ञानसहित तप करते हैं। ज्ञान द्वार जानकर तप द्वारा 
वे कर्मो के कचरे को साफ करते हैं । तप से आत्मा तेजस्वी, निर्मल और पवित्र बनती 
है। आत्मा की जिंतनी निर्मलता होती है, उतनी ही आत्मा हलका फूल हो जाती है । कितने 
ही जीव बाहर से पवित्र और धर्मिष्ठ दिखाई देते हैं, किन्तु अंतर से मलिन होते हैं। भगवान्‌ 
कहते है - “बाहर की चाहे जितनी शुद्धि करे, किन्तु अन्दर की पवित्रता नहीं होगी तो 
वर्षो तक चाहे जितनी धर्मक्रियाएँ करोगे, तो भी कल्याण नहीं होगा ।” अत्तः जैसे बाहर 
से पवित्र दिखाई देते हो, वैसे अंदर से भी पवित्र बनोगे तो उसका प्रभाव दूसरों पर भी 
पड़ेगा । उससे अपना और दूसरे का, दोनों का कल्याण होगा । अन्य दर्शन में भी आत्मा 
की पवित्रता का कितना महत्त्व बताया है ? इसे मैं एक दृष्टान्त द्वारा समझाती हूँ । 

संच्चा धमिष्ठ और पविद्नात्मा कौन है १ इसकी देव द्वारा की गई परीक्षा : 
सच्चा, पवित्र धर्मात्मा कौन है ? उसकी परख उसके बाह्य दिखावे से नहीं होत्ती, अपितु 
उप्तके आचरण पर से होती है । एक मन्दिर में एक चमत्कार हुआ । सबेरा होते ही मन्दिर 
का पूजारी भगवान्‌ को पूजा करने गया, वहाँ उसने एक सोने की थाली पड़ी हुई देखी । 
यह देखकर पूजारी आश्चर्यचकित होकर थाली को टकटकी लगाकर देखने लगा । उसके 
भन में विचार हुआ कि मैं रोज भगवान्‌ की पूजा करता हूँ, इस कारण भगवान्‌ ने मेरे 
पर प्रसन्न होकर मेरे लिए यह सोने की थाली रखी लगती है । मैं उसे ले लूं। यों विचार 
करके ज्यों ही वह उस थाली को लेने गया, त्यों ही आकाशवाणी हुई कि - “हे पूजारी ! 
जो सच्चा धर्मिष्ठ होगा, वही इस थाली को ले सकेगा, उसके सिवाय दूसश कोई आदमी 
इस थाली को हाथ लगाएगा, तो यह सोने की थाली तुरंत लोहे की हो जाएगी ।” यह 
सुनकर पूजारी ने सोचा - “मैं प्रतिदिन भगवान्‌ की पूजा करता हूँ। प्रभु का -भजन भी 
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उन सातों मुनिवरों ने सर्वप्रथम चतुर्थभक्त यानी एक उपवास किया । एक उपवास 
करके विगय-सहित सर्वकामगुणित थारणा किया । पारणा करके फिर छट्ठ यानी दो 
उपवास (बेला) किये, दो उपवास करके पारणा किया, तत्पश्चात्‌ -एक उपवास करके 
पारणा किया । तदनन्तर त्तीन उपवास (तैला) किये, अहम करके पारणा करके छट्ठ 
(बेला) किया, छटठ्ठ का पारणा करके चार उपवास (दशमभक्त) किये । चार उपवास का 
पारणा किया । फिर अट्ठम (त्ेला) किया । अद्ठम करके पाँच उपवास किये । पाँच उपवास 
करके पारणा किया, फिर छह उपवास किये । छह उपवास का पारणा करके पुनः पाँच 
उपवास किये । 3५ न दी रा 
आगे की तपश्चर्या का वर्णन इसी सूत्र के मूल-पाठानुसार यों है - पाँच उपवास का 
पारणा करके सात उपवास किये । सात उपवास का पारणा करके छह उपवास किये, 
छह उपवास का पारणा करके “अठारह भक्त' में यानी ८ उपवास किये । आठ उपवास 
का पारणा करके सात उपवास किये । सात उपवास का पारणा करके ९ उपवास 
किये । उनका पारणा करके आठ उपवास किये । आठ उपवास का पारणा करके नौ 
उपवास किया, नौ उपवास का पारणा करके सात उपवास किये । सात उपवास का पारणा 
'करके आठ उपवास किये । आठ उपवास का पारणा करके छह उपवास किये'। छह 
उपवास का पारणा करके सात उपवास किये । सात उपवास का पारणा करके पाँच 
उपवास किये । पाँच उपवास का पारणा करके छह उपवास किये । छह उपवास का 
पारणा करने के बाद चार उपवास किये । चार उपवास का पारणा करके पाँच उपवास 
किये । पाँच उपवास का पारणा करके अट्ठुम (त्तीन उपवास) किये । तीन उपवास का 
पारणा करके चार उपवास किये । चार उपवास का पारणा करेके छट्ठ (दो उपवास) किये ! 
छद्ठु का पारणा करके तीन उंपवास किये । तीन उपवांस का पारणा करके एक उपबास 
किया । एक उपवास का पारणा करके दो उपवास किये,। दो उपवास का पोरणा करके 
एक उपवास किया । उन्होंने ये सब पारणे विगय-सहित किये थे । इस प्रकार, लघुसिंह 
-निष्क्रीड़ित तप की यह प्रथम परिपाटी है । इस'परिपाटी में छुह मास और सात .रात- 
दिन (अहोरात्र) लगते हैं। अतः ६ मास एवं ७ अहोरात्र पर्यन्त सूत्रोक्‍्त विधिपूर्वक उसकी 
आराधना होती है। देवानुप्रियों ! इन महामुनियों ने कैसी उग्र तपस्या की है ? उन्होंने दीक्षा 
लेकर, थोड़ा-सा भी प्रमाद नहीं किया । यह तो एक-परिपाटी का वर्णन हुआ है । 
यह लघुसिंह-निष्क्रीड़ित तप क्षुककरक और भहत्‌ की दृष्टि से दो प्रकार का होता 
है । अनुलोम गति से पहले 2६ हर र्थभकक्‍्त (एक उपवास) से प्रारम्भ करके बीस भक्‍त (९ 
उपवास) तक तप किया जाता है और प्रतिलोम गति से प्रथम बीस भक्‍त (९ उपवास) 


+ देखे, इसका 


चंत, इस प्रकार है -ह रह [५७६०७ २। 





भी है - 'पश्यन्नयि न पश्यति मूढ:? - “मूढ मानव देखता हुआ भी देखता 
नहीं ।” इस विज्ञान के युग में अनेक प्रकार की वैज्ञानिक जानकारियों का भंडार समझा 
जानेवाला मानव-जगत्‌ की विविध जानकारियों का ज्ञान रखता है। परन्तु वास्तव में चह 
अपने आपको पहचानता नहीं । वह शास्त्रों में पारंगत हो जाता है, किन्तु आत्मतत्त्व को 
पहचानता नहीं है । एक छोटी-सी थाली ने उन्हें आत्मभान कराया । ये तीनों जन 
शूम्यमनस्क खड़े थे । इतने में वहाँ महाराजा पधारे । राजा ने मन्दिर में प्रवेश करते ही 
हँसमुख चेहरेवाले समझे जानेचाले नगरसेठ, हाजिरजवाबी अपने प्रधानजी और धर्म की 
चर्चा करनेवाले पूजारीजी, इन तीनों को एकदम गमगीन खड़े देखकर पूछा - “आज आप 
सब क्यों गमगीन बनकर खड़े हैं ?”' इस पर उन्होंने राजा से सोने की थाली की बात 
कही । यह सुनकर राजा ने कहा - “तुम्हारे सम्बन्ध में चाहे जो हुआ हो, परन्तु में थाली 
को छुऊेंगा तो ऐसा नहीं होगा । क्योंकि मैंने बहुत दान-पुण्य किया है । मैंने गरीबों की 
सारसंभाल करे में मुक्त हस्त से धन का उपयोग किया है। मैं संत-महात्माओं की सेवा 
भो करता हूँ । सुबह-शाम प्रभु-भजन भी करता हूँ ।” यों कहकर राजा ने थाली 
उठाई । किन्तु राजा का हाथ थाली को छूते ही वह धूंधली पड़ने लगी, और घड़ीभर में 
लोहे की हो गई । राजा तो थाली के सामने देखते ही रहे । थाली का रंग बदलते ही सजा 
के मुख का रंग बदल गया और राजा ने सोने की थाली जमीन पर पटक दी । फिर वह 
मन्दिर में न रुक कर तत्काल अपने राजमहल में पहुँचे और जोर-जोर से गेने लगे । 
'अहह ! इतना सब करने पर भी मैं सच्चा धर्मात्मा नहीं ?' इस विचार से राजा के दिल 
भारी आघात: पहुँचा । | 
धीरे-धीरे सोने की थाली की बात आसपास के अनेक गाँवों में पहुँच गई । जो-जो 
व्यक्ति अपने आपको धर्मात्मा मानते थे, वे सभी मन्दिर में आकर भगवान्‌ के दर्शन करके 
इस थाली को उठाते और थाली लोहे की बन जाती । और वे थाली को जमीन पर फेंक 
देते तो चह सोने की बन जाती । मन्दिर में बहुत भीड़ इकट्ठी होने लगी । जैसे कोई नाटक 
या रामलीला होती है, तब मनुष्य चाहे जितना काम हो, तो भी बह उसे छोड़कर उसे देखने 
के लिए खड़ा रहता है, पर्तु यहाँ पाव या आधा घंटा देर हो जाय तो वह ऊँचा-नीचा हो 
जाता है। इस मन्दिर में भी दूर-दूर से भजन मंडलियाँ आ पहुँची । कोई चेद के मंत्रों का 
उच्चारण करते हुए आए तो कोई धून मचाते हुए आए । देखनेवाले उत्सुकतापूर्वक 
देखने लगे कि इन सब में सच्चा धर्मात्मा कौन है ? सच्चे धर्मिष्ठ पुरप की कसौटी करने 
के लिए किसी देव ने यह थाली मन्दिर में रखी थी । लोकों के कुतूहल का कोई पार 
नहीं था। स्वयं महाराजा की सवारी में, सरकस में या सिनेमा में इतनी भीड़ इकट्ठी नहीं 
होती, जितनी अधिक भीड़ इस मन्दिर में जमने लग गई | सभी आगन्तुक अपनी-अपनी 
करणी का बखान करते हुए थाली उठाने जाते और थाली लोहे की-हो जाती । इस कारण 
वे गुस्से से थाली को जमीन पर फेंक देते और वह सोने की वन जाती । ' 
8532७ . +- «+ * 
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( प्रह्यम्नकुमार का चरस्त्रि ) ॥$ 
रुक्षिमणी का विलाप और कृष्ण वासुदेव का आगमन $ रुक्मिणी पुत्र- विरहं 
के दुःख से अत्यन्त विलाप करती है, जोर-जोर से रोती-विलखती है । दासियाँ दौड़ती 
हुईं जाकर श्रीकृष्ण वासुदेव को यह खबर देती हैं।.._ । 
रुक्मिणी के आक्रन्‍्दन की बात सुनकर श्रीकृष्ण वासुदेव झटपट दौड़कर रुविमणी 
के महल में आए । रुक्मिणी कहती है - ““स्वामीनाथ ! आप तीन खण्ड के स्वामी हैं, 
आपके राज्य में में ला ।अहह ! अब में कैसे जिंदी रहःसकती हूँ ? आप के रहते आपके, 
शिशु का अपहरण हो जाए ! यह कितना दुःखजनक है ? में अपने लाडले लाल के बिना 
अब एक क्षण भी जीवित नहीं रह सकती ।”' इस प्रकार कहकर रुक्मिणी करुण-स्वर में 
विलाप करने लगी । उसका रुदन देखा नहीं जा रहा था । अच्छे-अच्छे पापाण जैसे कठोर 
हृदय के मानव भी पिछल जाएँ, ऐसा रुक्मिणी का अतिककण रूबब था। ._ 
रूब्मिणी कहती है - ''स्वामीनाथ ! शिशुपाल जैसे प्रतापी राजा को आप जीत सके 
तो मेरे पुत्र को नहीं ला सकते ? मेरे पुत्र के लिए क्या आप अपना पराक्रम क्यों नहीं 
बताते ? आप शीघ्र इसकी खोज कराइए ! अधिक क्या कहूँ ! जो प्रसन्नचित्त से आंपकी 
भक्ति करता है, आपके नाम का जप करता है, उसे भी इच्छित फल की प्राप्ति होती 
है, जबकि मैंने तो मन-वचन-काया से रातदिन अपना अन्तःकरण आपमें ओतप्रोत 
कर दिया है, फिर मेरे पुत्र का वियोग मुझ से क्यों हो गया ?”' यों बोलती हुई रुविमणी 
कहती है - मेरी प्रिय दासियों ! मेरे पुत्र को सत्यभामा, या जाम्बवती आदि बहनें या 
उनकी दासियाँ रमाने के लिए कदाचित्‌ ले गई हों, तो तलाश करे । उन्हें कहो : “मुझे 
एक बार तो अपने पुत्र का मुख देख लेने दो । फिर तुम्हें जितनी देर तक उसे 
स्माना हो, रमाए ।” दासी मे तलाश करके कहा - “वहाँ तो कुंवर को कोई नहीं ले गया 
है ।” अतः रुक्मिणी पुनः करुण स्वर में रोने लगी ।.ऐसे समय. में कृष्ण बासुदेव ने 
रुक्मिणी को ढाढस बंधाते हुए कहा - कं अंक र अल रा पक 
रुक्षिमिणी को धीरज दी ६ यने रे, देवी ! तू मत- कर हाय कलाप रे ।. दा 
शोधन करशुं सौ सारा देश में रे, मेटूंगा प्यारी तुझ' संताप -रे॥ भोता... 
“हे रुक्मिणी ! 483 मत्त ! मैं त्तीन खण्ड का स्वामी हूँ। अभी ही तीनों खण्डों में 
मैं अपने सैनिकों को तेरे पुत्र की तलाश करवाता हूँ । तू शान्त हो जा ।'! यों 
कहकर कृष्ण ने दी के भटों को 3 आदेश दिया - “तुम सब जाओ.-और पहाड़, 
बन, गुफा सब छान मारो ! कोई. का 480. म्नकुमार को लेकर तो 'नहीं भाग गया 
है ? इसकी पूरी छानबीन करना । जैसे :भी करके जल्दी वापस आओ 
इस प्रकार अपने खास सुभटों को कहकर प्रद्युम्तकुमार की खोज के लिए भेजे । _. 
इस ओर सारी द्वारिकानगरी में हाहाकार मच गया श्रीकृष्ण के दास-दासी, नौकर- 
चाकर आदि सारा परिवार अत्यधिक उदास हो गया । श्रीकृष्ण को. भी अत्यन्त चिन्ता 
हुई । पस्तु उनके ह॒दय में हिम्मत है कि उसे त्तीन खण्ड के बाहर:तो कौन ले जा 
; (४१० अयूदलए शारदा शिखर भा-१ थ्ख्य्ख्व्खजा 


है, उससे अपना गुजारा चलाता हूँ। मैं बिना मेहनत का पैसा कभी नहीं लेता ।” इस 
पर पूजारी भे कहा -.“'तू इस थाली को उठा तो सही ! कदाचित्‌ तेरा भाग्य होगा, तो 
यह (धाली) तुझे मिल जाएगी और ऊपर से तू बड़ा धर्मात्मा कहलाएगा ।” किसान ने 
कहा - “मैं कहाँ बड़ा धर्मात्मा हूँ ? मैं तो गाँव का गरीब और अनपढ़ मनुष्य हूँ। मुझे 
यह थाली नहीं उठानी है ।” किन्तु पूजारी ने अत्याग्रह किया, तब किसान ने अनिच्छा 
से वह थाली उठाई । किसान के हाथ में थाली आते ही, चह सोने की थाली अत्यधिक 
तेजस्वी होकर चमकने लगी । यह देखकर लोग आश्चर्यचकित होकर किसान के समक्ष 
देखने लगे । पूजारी ने पूछा - “भाई ! तूने क्या पुण्यकार्य किया है ?” इस पर किसान 
ने कहा - “भाई ! मैं तो एक निर्धन किसान हूँ । मैंने क्या सुकृत्य किया है, यह तो 
भगवान्‌ जानें। मैं तो यह चला । मुझे आज बहुत देर हो गई है ।” यों कहकर वह सोने 
की थाली मन्दिर में रखकर चल पड़ा । सबने बहुत आग्रह किया कि तू यह थाली ले 
जा | किसान बोला - “मुझे पराया धन नहीं चलता (खपत्ता) ।/ इस प्रकार कहकर 
बह किसान चलता बना। 
देवानुप्रियों ! देखिए ! यह किसान यद्यपि गरीब था, किन्तु उसमें कितनी पवित्रता 
थी ? साथु-संत्त (संन्‍्यासीगण) और धनाढ्य भक्त जो कार्य नहीं कर सके, वह सुकृत्य 
किसान ने कर दिखाया । वह सच्चा धर्मात्मा सिद्ध हुआ । उसे स्वर्ण की थाली ले जाने 
हैतु पूजारी ने बहुत कहा, किन्तु उसने कहा - “मेरे लिए परधन धूल समान है ।” मेरे 
बीतराग भगवन्त के अनुगामी श्रावक-श्राविकागण खामणी (पाँच पदों की चन्दना) में 
प्रतिदिन बोलते हैं - परधन पत्थर समान, परन्तु यह तो केवल बोलना मात्र है। परन्तु 
परधन हाथ में आ जाएं तो घर-समान ! क्यों ठीक हैं न ? उपाश्रय से घर जाते समय 
सोने की इंट (या बंगड़ी) रास्ते में पड़ी हुई मिल जाए, तो उसे कौन छोड़ देगा ? यों तो 
हि 2 वसुन्धय? है, यह बात एकान्तरूप नहीं है । कई बार समाचारपत्र में 
माप हैं कि ठेक्सीवाले ने ३० हजार रुपयों का बटुआ (पाकेट) उसके मालिक को 
सौंप दिया। जगत्‌ में ऐसे ईमानदार मनुष्य भी पड़े है, पर वे होते विरले ही हैं । 
उक्त गरीब किसान ने थाली तो नहीं ली, इतना ही नहीं, उसके मन में जगा-सा भी 
अभिमान नहीं था। नरसिंह मेहता ने भी कहा है - “जो मनुष्य अपना सुख छोड़कर दूसरों 
सुखी करता है, तथापि “मैंने उसका यों भला किया', ऐसा मन में भी अभिमान न 
/ वही विष्णु का सच्चा भक्त-वैष्णबजन है, और उसका जीवन पवित्र बनता है । 


30:32 (32:63 की 53 २:22: 
-( भ. मल्लिनाथ का अधिकार 


महाबल अनगार आदि सातों मुनिवर ऐसे पवित्र आत्मा हैं। वे आत्मा को तेजस्वी 

लिए उग्र तप की साधना कर रहे हैं। महाबल - प्रमुख सातों अनगारों ने लघु- 

>निष्क्रीड़ित तप अंगीकार किया और दो वर्ष तथा २८ अहोसत्र तक सूत्रोक्तविधि 

के अनुसार तथा उसकी आराधना करने की भगवान्‌ की जैसी आज्ञा है, तदनुसार आराधना 
जहाँ स्थावर भगवन्त थे, वहाँ आए । आकर क्‍या किया ? देखिए सूत्रपाठ 


श्ज्स्स्ज्क््च्तात्श्् आप: 





+ * क+ 


व्यारव्यान कल 


(९) ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज््ज्ज््ज्ज्ज्ज्ज्जञ ५ >> +399०२०० ० 
(श्रावण वदी ८, मंगलवार ता; १७-८-७६- || 
रु च्चज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज््ज्ज्ज्यज्सा्् रे ञ्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज चर 
रत छूट जाये लम - आसक्ति : जग जाए परमात्म-भक्ति 


सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों |! . 

अनन्तज्ञानी महान्‌ भगवन्तों ने देह के पीछे पागल बने हुए जीवों को दिव्य वाणी 
द्वारा उद्घोषणा' करके समझाया - “हे भव्य जीवों! तुम अनन्तकाल से जिस पर 
रागभाव करके संसार में भटक रहे हो, जिसंका “पोषण करने के लिए आत्मा को 
बर्बाद कर डाली है । न्याय, नीति को एक. बाजू रख दी है, अधर्म का-आचरण- करके 
पाप के पोटले बांधे हैं, और जिसके लिए हीरे से भी कीमती मानवभव खो रहे हो, वह 
तुम्हारा प्रिय शरीर कैसा है ? देखिए शास्त्रीय पाठ - 
इमे॑ सरीरं अणिच्चं, असुईं असुइ-संभवं  / 2 
असासयावासमिणं दुकख-केसाण ' शायणं ॥/ - उत्त, अ.-१९, गा.-१२ 

यह तेरा शरीर अनित्य है, इसकी प्रत्येक अवस्था प्रतिक्षण तुम्हें चेतावनी देती है.॥ 
फिर जीव इसके मोह में पागल बनकर अपने स्वरूप की विचारणा नहीं करता. इस 
काया के वाचा नहीं है, परन्तु तुम्हें यह मूक रूप से उपदेश दे रही है कि मेरी, माया 
कैसी ,है ,? मेरी भाया बिजली की चमक की तरह और,सन्ध्या के रंग जैसी क्षणिक 
है । यह शरीर अनित्य है और अनित्यता का उपदेश देकर भान कराता है कि तेरी 
आत्मा त्रैकालिक ध्रुव है । तेरी आत्मा में सुख की निधि :भरीः हुईं है, किन्तु उसे परखने 
की बुद्धि तेरे में नहीं है पे 

8728 ओं !. विचार करे. - इस शरीर में क्या भरा है ? यह अशुचिमय (गंदे) पदार्थों 
से भरा है | इसमें रक्त, मांस, चर्बी आदि पुराना जीर्णशीर्ण सामान ,भरा हुआ 
है । और यह शरीर भी अशुचिमय से उत्पन्न हुआ है.। फिर .वह अनित्य और 
अशाएवत है तथा यह दुःखों और क्लेशों का भाजन है । ऐसे शरीर पर मोह जन्म-जरा- 
मरण के प्रचुर दुःखों का उत्पादक है । इस देह पर ममता ही.बार-बार देह धारण,कंग़ती 
है, और कुछ न कुछ पापाचरण कराती है। फिर भी जीव को यह शरीर कितना प्रिय 
है ? बहुत-से लोग कहते हैं - मुझे पैसा प्यारा है , कोई कहता है - मुझे माता-पिता 
प्रिय हैं । कोई कहता है - मुझे अपनी पत्नी और पुत्र, परिवार प्रिय हैं। कोई कहता हैं 
- मुझे टी.वी., रेडियो और फिज प्रिय हैं । किन्तु अगर-घर में आग लग/जाए, अथवा 
गुंडे घर में घुस जाएँ। उस समय मनुष्य क्या लेकर दौड़ता है ? उस समय माता-पिता, 
बाज/|य्््््कराय्ाउ्टड्लटहडइर्>><ड>। 





व्याख्यान "क्र 


(आवण बी ९, बुधवार ३ ३ ता, ९८-८-७६, 
१ श्रावण वदी ९, बुधवार 32 ता. १८-८-७६ || 
55) 


आत्मशुर्द्रि का मूलाधार : तप 


<“टट 





सुमन बन्चुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 

करुणानिधि विश्ववत्सल भगवान्‌ महावीर-प्रभु ने जगत्‌ के जीवों पर महान्‌ 
अनुकम्पा करके आगम के रूप में वाणी प्रकाशी । भगवान्‌ की बाणी भव्यजीवों पर 
महान्‌ उपकार करनेवाली है । जैसे डोक्टर या वैद्य की दवा शारीरिक रोग का शमन 
कसी है, वैसे ही वीतराग-प्रभु को वाणीरूपी दवा भवश्रमण-रोग का नाश करती 
है । इस वाणी पर अगर जीव श्रद्धा करे तो मोक्ष के शाश्वत-सुख को प्राप्त कर 
सकती है । जिनेश्वर देवों द्वारा प्ररूपित वाणी सत्य और निःशंक है । 'आचारांग सूत्र 
(धु-१, अ.-४, उ.-१) में कहा गया है - 
“ने य अडया, ने य पडुपनल्ला, ने यू आगमिस्सा अरिहंता भगवंतो, 

वे सत्वे एव भाइक्खंति, एवं भारंति, एवं पन्चवेंति एवं परवेंति...।/ 

जो अरिन्त (तीर्थंक) भगवन्त भूतकाल में हो गए, जो वर्तमानकाल में महाविदेह- 
क्षेत्र में विगजमान हैं और भविष्य में जो तीर्थकर भगवन्त होंगे, वे भी यही बात कहेंगे, 
जो-जो द्रव्य और जो-जो तत्त्व, जिस-जिस रूप में भगवन्तों ने कहें हैं, वे उप्त-उस 
रूप में निहित हैं । नवतत्त्व, द्रव्य, नय, निक्षेप जो ज्ञानियों ने कहे हैं, उन्हें अनन्वकाल 
में भी ज्ञानी उसी रूप में कहेंगे । 


- (भ.- मल्लिनाथ का अधिकार 


'ज्ञताधर्मकथांग संत्र' का वर्णन चल रहा है | उसमें बताया है कि महावल - प्रमुख 
सात अनगाऐें ने अधोग सिशल करने के लिए लघुसिंह-निष्क्रीड़ित और महासिंह-निष्कीड़ित, 
इन दो भहान्‌ तपश्चरणों की आराधना की । इन दोनों तपस्याओं की आय्रधना की विधि 

विषय में कल आप सुन चुके हैं । ऐसे महान्‌ तप आप न कर सको, कम से कम सामायिक 
झयादि से ऐसी परिषाठी करे तो भी कर्मो का क्षय हो सकता है। इन सातों अनगारें के 
मन-भस्तिष्क में जन्म-मरणादि का दुःख खटका, इसलिए उन्होंने प्रबल (तपः) साधना 
अंगीकार को । उ्हें कर्मशत्रुओं को पराजित करने की लगन लगी और मोक्ष में जाने का 
उल्यप्त जगा | इस कारण उन्हें यह साधना कठिन नहीं प्रतीत हुई । एक बार ६४ वर्ष की 
एक लड़की अपने डेढ़ वर्ष के भाई को लेकर सीढ़ियाँ चढ़ रही थी । चढ़ते-चढ़ते वह हॉफने 
मिज्ज्ख्कए शारदा शिखर भा-१ ज्ख्य्यटठय ४४४. 


शा शि, - ३० 


है क्षत्रिय ! किला, मुख्य द्वार, मोर्चा, खाई, शत्तघ्ती तोप आदि की व्यवस्था करवा 
'कर फिर दीक्षाभिनिष्कमण करना था, ताकि आपके राज्य पर शत्रु-राजा द्वारा चढ़ाई करके 
आने का भय न रहे | इस पर जिन्हें आत्मा की लगन लगी है, जिनके मुख पर बैराग्य 
की ज्योति जगमगा रही है, उन नमिराजर्षि ने उत्तर दिया - 0 घ म 
सद्धंजगरं किच्चा, तव-संवरमग्गलं ./ गो 
खंदिं निउण-पागारं, तिगुर्ं दुप्प्धंसयं ॥/ -,उत्त. सू., अ.-९, गा.-२० 
मैंने तो अ्रद्धारूपी सुन्दर नगरी बनाई है, उसके क्षमारूपी सुदृढ़ कोट-किला बांध 
दिया है। तप और संवंररूपी अर्गला द्वारा उसके मुख्य द्वार बंध कर दिये हैं और उसमें 
तीन गुप्तिरूपी मजबूत शस्त्र-तोप द्वारा दुर्जय. कर्मशत्रुओं से में अपनी आत्मा..की 
रक्षा करता हूँ । रे मा 
एक़ जमाना ऐसा था, जब पहले के शासक (राजा) अपने नगर पर कोई शब्रुग॒जा 
चढ़ाई करने हेतु आ जाए तो अगर मजबूत किला बनाया हुआ हो तो शत्रु अन्दर प्रवेश 
नहीं कर सकता था । इसलिए पहले के राजा करोड़ों रुपये खर्च करके से मजबूत 
'कोट-किला बनवातते थे । आज तो ऐसी हवा चली है कि ऐसे मजबूत किले को (बम 
आदि द्वारा) तोड़ डालते हैं । आज तो किले के विहीन नगरी में निवास करते लोग वर्तमान 
में धर्म के किले को तोड़-फोड़ रहे हैं। जैनकुल में जन्मे हुए व्यक्तिओं को-जो प्रवृत्तियाँ 
या वसस्‍्तुएँ कल्पनीय नहीं हैं, उनका उपयोग धड़ले से कर रहे हैं। जो पापजनक व्यवसाय 
(१५ प्रकार के कर्मादान आदि) कल्पनीय नहीं हैं, वैसे व्यवसाय कर रहे हैं। रात्रिभोजन, 
अंडा, मांस-मछली आदि का आमिष-भोजन कर रहे हैं, ये और इस प्रकार के 
अभक्ष्य-अपेय मांस-मद्यादि का सेवन करके वे नियमरूपी किले की मर्यादा तोड़ रहे 
हैं। जो ऐसे अनेतिक और अन्यायपूर्ण आचरण करे, उसने किला तोड़ दिया ही,कहलाएगा 
न ? अगर आत्मसाधना करनी हो और कर्मशेत्रुओं को प्रीछे हटाना; हो, तो ,धर्म के 
किले को तोड़ना नहीं ॥ | - .-. .. ,.  .: ५ : 
इसीलिए नमिराजर्पि ने इन्द्र को,उत्तर दिया कि - “मैंने श्रद्धारूपी नगरी के क्षमारूपी 
९ तर कोट-किला बना दिया है. तप और संवररूपी अर्गला, से मुख्य द्वार बंध कर 
दिये है । साथ ही, त्रिगुप्तिरूपी मजबूत शस्त्र - तोप आदि द्वारा, दुर्जय, कर्मरिपुओं से. में 
अपनी आत्मा को सुरक्षा करता हूँ।” -. . « -+ .... ७: | 
बन्धुओं ! क्या तुम्हें कर्म दुश्मन.की तरह खटकते हैं ?.अगर खटकते हैं तो उन्हें 
निकालने का मन होता है क्‍या ? जिसे मोक्ष में जाने.की लगन लगती है, उसे कर्मशत्रु 
खटकते हैं और बन्धन से मुक्त होने की तमन्ना होती है कि प्रभो .! कब -मैं इस बन्धन 
से मुक्त होऊँ ? तभी वह कर्मशत्रुओं को खदेड़कर बन्धन से मुक्ति प्राप्त कर सकता 
है । पस्नु तुम्हें तो संसार का जितना खटका है, उतना. आत्मा का. नहीं है । व्यापार में 
करोड़ों रूपये कपाने की चिन्ता होती है तो भूख और नींद भी भाग जाती है । एक विद्यार्थी 


उसे किया जाए, तो शरीर का वजन कम हो जाएगा । डायटिंग की आवश्यकता नहीं 
पड़ेगी और अनायास ही कर्मनिर्जत होगी । इन सातों अनगारों ने आत्मलक्षी उग्र त्तप 
किया । फिर उन्होंने क्या किया ? 

“चएणं ते महब्बले पामोषखा सत्त अणगाय गहालयं सिंहनिक़ुीलियं 
अहासुच॑ जाव आरहेचा, नेणेव थेरे भगवंते तेणेव उवागच्छंति, 
उवागच्छिचा थेरे भ्रगवंते वंदंति नमंसंति, चंदिता नमंसिचा बहुणि 
चउत्थ नाव विहरंति ।7 

तदनन्तर वे महाबल-- प्रमुख सातों अनगार सूत्र में कहे अनुसार विधिपूर्वक्त महार्सिंह 
-निष्कीड़ित तप की आराधना करके जहाँ स्थविर भगवन्त थे, वहाँ आए । उनके पास 
आकर उन्हेंने उन्हें वन्दन-नमस्कार किया । बन्दन-नमस्कार करके एक उपवास, 
छद्द, अहम आदि तपश्चर्या करने लगे । आपलोग क्‍या कहते हैं ? मालूम है न ? मैंने तो 
अभी मासखमण किया, वर्षीतप किया ) अब तपश्चर्या नहीं करनी है, क्योंकि मेंने पाँच 
अड्ठइयाँ तीन सोलहभकत (सात उपवास) और मासखमण, ये सब कर लिये हैं। में 
तुमसे पूछता हूँ कि तुमने इतनी तप किये, उसके गाने गाते हो, परन्तु अनन्तकाल से भव- 
भ्रपण करते हुए जीव ने कितने कर्म बांधे ? उसका पता है ? 

जैसे तेलीनी घाणी पर बैठनेवाले मनुष्य का कपड़ा चिकना हो जाने से अत्यन्त मैला 

हो जाए, फिर उसे. धूल में रगड़ा जाए तो वह कपड़ा कैसा हो जाता है ? उस कपड़े की 
जाति या प्रकार दिखाई देता है क्या ? उसे गर्म पानी में साबुन या सोडा डालकर उबाला 
जाए और फिर बड़े डंडे से पीटकर धोया जाए तब बड़ी मुश्किल से वह उजला होता 
हे । उस चिकमे और मैले कपड़े की अपेक्षा भी आत्मा गाढ़ 3 इतना चिकना 
मैला हो, गया है, कि उसे अपने स्वरूप का भी भान नहीं है कि में कौन हूँ ? कहाँ 
से आया हूँ ? यह भी उसे पता नहीं है । ऐसे गाढ़ कर्मों के मैल को साफ करने के लिए 
इतनी तपस्था की, क्या चह बहुत कही जाएगी ? जबतक आत्मा कर्मरहित होकर शुद्ध 
न बने, तबतक पुरुषार्थ क्रिया करना पड़ेगा । इतना करके बैठे रूने से कर्मक्षय नहीं हो 
जाएगा । क्या तुम्हें कर्म-क्षय करने की चिन्ता जगी है ? 

सांतों अनगारों को कर्म-क्षय करने का मन में खटका हो गया था। है प्रभो ! अब 

भवध्रमण नहीं करना है। माता के गर्भ में आकर दुःख सहने नहीं हैं | हम जन्म, 

जत और मरण के बुःख से घबरा गए हैं। अब यह त्रास सहना नहीं है। शीघ्र ही अजन्म 

दशा प्राप्त कली है, त्ताकि इस संसार में पुनः जन्म लेना न पड़े । उन्हें जन्म-मरण बंद 

कले का खटका हो गया था और तुम्हारा खटका तो बंद हो गया है। जैसे किसी मनुष्य 

का हार्ट काम नहीं करता, तब उसका घड़कना बंद हो जाता है । तब तुम उसके लिए 

कहोगे कि यह मनुष्य खत्म हो गया है । घड़ी को टकू-टक्‌ आवाज होनी बंद हो.जाच 

देव क्या कहोगे ? घड़ी बंद हो गई है। बस, इसी प्रकार समझ लो ऐसा उत्तम मानवजन्म 
काजन-मरण का खदका न होता हो तो कैसा कंहना ? बंद हुई घड़ी जैसा !' 


|| ९ 
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नफे में मिलती हो तो आये हुए अवसर को चूकते नहीं, वहाँ जरा-सी भूल या गफलतव 
नहीं करते । वैसे ही मनुष्यभव में धर्मार्जन का ऐसा अवसर हाथ से चला .जाएगा, तो 
बाद में पछतावा होगा 4 यहाँ अल्प साधना (करणी) से बहुत निर्जया होती है । यह अवसर 
खोने या भूल जाने जैसा नहीं है । महाविदेहक्षेत्र में -जन्म होगा, तो वहाँ आयुष्य लम्बा 
है, इसलिए बहुत करणी (साधना) करनी पड़ेगी । यहाँ आयुष्य' अल्प, है, इसलिएं अल्प 
'करणी से बहुत निर्जता हो जाएगी । ५ £ का की 
थोड़ा-सा माल देने से अधिक नफा मिलता हो और तुम उस मौके को छोड़ देते हो 
या चूक जाते हो तो मूर्ख हो कहलाते हो न ? वैसे.ही थोड़ी साधना से अधिक निर्जग 
हो तो कौन ऐसा मूर्ख होगा; जो जाने देगा ? यहाँ आत्मसाधना का अमूल्य अवसर काम- 
भोगों में बिताओगे तो ज्ञानीपुरुषों को दृष्टि में मूर्ख ठहरोगे । साधक द्रशा में विचरण 
'कलेवाले साधक एक ही विचार करे कि दुनिया क्‍या करती है ?. यह तुझे देखने की 
आवश्यकता नहीं है । तू अपनी साधना में तल्लीन रह । कोई राजा, निर्धन, मनुष्य पर 
प्रसन्न होकर कहे कि ,'में तुझे २४ घंटे का राज्य देता हूँ । तुझे जितना-धन लेना हो ले 
ले ।' निर्धन को राज्य मिला, अतः वह खाने-पीने, और शरीर का अरंगार करने. में रह 
गया ! कुछ भी धन न्‌ लिया । २४ घंदे पूरे होने के बाद राजा ने कहा - “अब तुम यहाँ 
से विदा हो जाओ ।” तब उसने कहा - 'मेंने तो अभी त्रक कुछ भी लिया नहीं ।? राजा 
ने कहा -“'तो फिर तूने २४ घंटों में क्या किया-? अब कुछ नहीं हो सकता । अब तू 
यहाँ से चला जा ।” तब उसे लोटियाबाबा की तरह खाली हाथ निकल जाता पड़ा । रंक 
को राज्य तो मिला, परन्‍तु उसने समय को पहचाना नहीं । इसी न्याय में अनन्तकाल 
से भौतिक सुख की भीख मांगते हुए रंक जैसे बने हुए आत्मा की इस .भारतक्षेत्र में अल्प 
जिंदगी में आत्मिक धन के खजाने, में जितना लिया जाए उतना लेने के लिए मनुष्यभव 
'का राज्य मिला है। यह राज्य २५, ५०:या १०० या हक १५० वर्ष, का है । इतने समय 
में अगर जितनी हो सके उतनी साधना नहीं कय्े औरखाने-पीने और खेलने में रह जाओगे, 
तो जिंदगी पूरो हो जाएगी ।.ऐसी स्थिति में उस गरीब. मनुष्य को तरह लोटियाबाबा 
होकर जाना पड़ेगा । फिर चाहे जितना पश्चात्ताप कग्रेगे, तो. भी कुछ नहीं होगा । 
यह मनुष्यजीवन कितना क्षणिक है, इसका तुम विचार करो 4 शास्त्र में कहा. है- ., 
“अणिच्चे खलु भो / मणुयाण गीविए, कुसग्ग-जलबिंदु चंचले ।/” 

' डा की नोक पर रहे हुए. ओस-बिन्दु की तरह मनुष्य का जीवन चंचल दर । तुम 
हमेशा आँखों से देखते-हो कि किसी मनुष्य को सुबह व्याख्यान मैं देखा हो, और दोपहर 
को मालूम हुआ कि उसे हार्टएटेक हुआ है और उन्हें जसलोक होंस्पिटल में, एडमिट 
किया है और शाम खबर मिली कि अमुक भाई को.लकवा हो गया है। अपने पास एक 
घंठा तक बातें करके गये, और सुबह होते ही हार्टए्टेक आने के सांथ ही वह गुजर गए । 

ऐसा अपना शरीर अनित्य और अशुचिमय पदार्थों. से भय है । उस. पर राग करने जैसा 
हे मु हू *७८३<८३२/२० 


एक विधवा माता अशुभ कर्मोद्य से अत्यन्त गरीब थी । तीन वर्ष के पुत्र को छोड़कर 
उप्तका पति यरलोकवासी हो गया था | इस कारण माता-पुत्र “दोनों निराधार हो गए । 
यह माता स्टेशन के निकट एक झोंपड़ी बांधकर रहती थी । गरीबी होते हुए भी माता 
धर्म को भूली नहीं थी । अपने पुत्र में भी वह धर्म के सुसंस्कारों का सिंचन करती थी। 
इस माता ने पुत्र पर आशा के मिनारे बांध रखे थे कि 'इसके पिता तो हमें छोड़कर चल 
बसे । किन्तु कल यह मेरा पुत्र बड़ा हो जाएगा और कमाने लग जाएगा, तब मेरे बुःख 
के दिन चले जाएँगे ।' यों विचार करके आसपास के लोगों का काम करके तथा चक्की 
में आझ पीसकर आजीविका चलाती और अपने पुत्र को पढ़ाती थी । 
बन्धुओं. ! गरीबी में वैधव्य सहन करना, जैसी-तैसी बात नहीं थी । कई बहनें 
विधवा होती हैं, परन्तु पास में पैसा होने से दुःख (व्यक्त रूप से) दिखाई नहीं देता । 
इस बाई को पति और पैसा दोनों के अभाव का दुःख था । माता ने कष्द सहकर पुत्र 
को वड़ा किया । वह लड़का कर्म के उद्य से गरीब था, लेकिन उसकी बुद्धि बहुत तोब्र 
थी । अतः वह मैट्रिक पास हो गया । उसे आगे पढ़ने की तीब्र इच्छा थी, किन्तु माता 
कहा - “बेटा $ अब मेरा शरीर घिस गया है, जर्जर हो गया है । आशा ही आशा में 
मेहनत-मजदूरी करके तुझे मैट्रिक तक पढ़ाया । अब मुझ से दुःख सहन नहीं होता । अतः 
तू चाहे जहाँ नौकरी कर ले ।' लड़का बोला - “अच्छा माँ ! अब तू कुछ भी काम मत 
कर। मैं नौकरी करके कमा लाऊँगा (” इस बात को सुनकर माता के मन में शान्ति 
हुईं। पल्तु उसके कर्म उसे कहाँ शान्ति लेने दें, ऐसे थे ? लड़का नौकरी की खोज 
करता है । एक दिन सार्वजनिक समाचारपत्र में पढ़ा - अपुक जगह मनुष्यों की 
आवश्यकता है, तो वहाँ जाता है । इंटरव्यू देता है, परन्तु नौकरी पास नहीं होती । मनुष्य 
का भाग्य मंद हो वहाँ चाहे जितने प्रयत्त करने पर भी उसमें निष्फलता मिलती है । 
भेस्कृत भाषा का एक सुभाषित है - 
'प्रतिकूले विधौ किं वा, सुधाउपि हि विषायते ।! 


भाग्य प्रतिकूल होता है, तब अमृत भी विष का काम करता है । इस लड़के के लिए 

5 खत या तुम्हें तो सभी जी-जी कर 
नुप्रियों ! तुम्हारे तो प्रबल पुण्य का उदय है । इसलिए तुम्हें तो सभी जी-जी क 

बुलते हैं। जहाँ जाते हो, वहाँ खम्मा खम्मा करते हैं । इसलिए तुम्हें पत्ता नहीं लगता । 
'ज्तु जिसके पाप का उदय हो, उसकी दशा तो देखो । कर्म का उदय होने पर बा 
चतुर और होशियार हो तो भी पागल लगता है। क्योंकि उसके पास पैसा नहीं है । जिस 
प्रचुर धन है चह मनुष्य पागल और बुद्धू हो तो भी चतुर और बुद्धिशाली लगता 
है। निर्धन मनुष्य चतुर हो तो भी उसे बुद्धू कहते हैं। दौलत चतुर को पागल और 8५ 
को चतुर भले ही बना दे, परन्तु बह कब दगा दे देगी, इसका पता नहीं है । हक 
दें परत बने हुए व्यक्ति को गरोवों के आंसू पोंछने की या उनके सामने देख 
४ ह $ 4< 
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करता हूँ और इस गाँव के सेठ-साहूकार और राजा आदि सब मेरे चरणों में नमस्कार करते 
हैं, तो मेरे सरीखा पवित्र धर्मात्मा और कौन है ? मैं इस थाली को उठा लूं ।' पीला (सोना) 
देखकर पूजारी का मन लालच में पड़ गया । उसने आगे-पीछे दृष्टि दौड़ाई तो कोई भी 
दिखाई न दिया । अत्तएव पूजागी ने उक्त थाली उठा ली । तुरंत सोने से जगमगाती थाली 
लोहे की हो गई । इससे उसे अत्यन्त दु:ख हुआ कि अहो ! में रोज भगवान्‌ की पूजा, 
पाठ, स्तोत्र, मंत्र, जाप आदि सब करता हूँ, क्या फिर,भी मैं धर्मष्ठ नहीं ? इसी उपेड़बुन 
में बह कांप उठा और थाली उसके हाथ से गिर गईं, और जमीन के साथ टकराते ही 
थाली पुनः सोने की बन गई । यह देखकर पूजारी फिर आश्चर्य में पड़ गया और मन 
ही मन सोचने लगा - “मैं अपने आपको धर्मात्मा मानता हूँ । परन्तु अन्दर से में दप्भी 
हूँ । इसलिए सच्चे माने में में धर्मात्मा नहीं हूँ ।' इस प्रकार चह अपने पापाचरण का 
पश्चात्ताप करने लगा । हे 7 0 >-स 8 पक 

मेरे जैसा धर्मात्मा कौन: है १ ; इसके बाद नगरसेठ मन्दिर में दर्शन करने के लिए 


आया । उसने भगवान्‌ के दर्शन करके फिर आँखें बंद करके भगवान्‌ का ध्यान किया। 
आँखें खोलकर भगवान्‌ को नप्रन करके ज्यों ही वह वापस लौटने लगा, त्यों ही उप्तकी 
दृष्टि उस थाली पर पड़ी । नगरसेठ ने पूजारी से पूछा - “ऐसी सोने की थाली यहाँ किसने 
रखी है ?” तब पूजारी ने कहा - “रात को कोई देवदूत यहाँ रख गया है । सुबह जब 
में इस थाली को छूने जा रहा था,-तभी आकाशवाणी सुनाई दी, कि जो व््यवित धर्मात्मा 
होगा,.वही इस थाली को ले सकेगा । दूसरा कोई भी इस थाली को छूएगा तो यह सोने 
की थाली लोहे की हो जाएगी । में अपने आपको धर्मात्मा मानकर यह थाली उठाई, किन्तु 
'यह लोहे की हो गई, फिर मेरे हाथ से गिरते ही पुनः सोने की बन गई ।” पूजारी का मजाक 
करते हुए सेठ ने. कहा - “तू भगवान्‌ की पूजा करता है, परन्तु तुझमें सच्ची पवित्रता 
नहीं है। किन्तु मैंने तो बहुत दान-पुण्य किया है और प्रत्तिदिन भगवान का दर्शन करने 
आता हूँ । इसलिए मैं सच्चा धर्मात्मा हूँ । में इस थाली को उठाऊँगा तो अड़्चन नहीं 
आएगी ।” अपनी धार्मिकता के अहंकार में रचेपचे सेठ ने थाली हाथ में ली, “किन्तु वह 
लोहे की बन गईं, फीकी पड़ गईं । अतः सेठ भी धुंधले पड़ गए । उनका अभिमान उत्तर 
गया । थाली हाथ से नीचे गिर गई । नीचे गिरते ही वह थाली जैसी थी, वैसी सोने की 
हो गई (सेठ शर्मिंदा हो गए. । पुजारी और 20204 ही लज्जित हो गए, और चहाँ 
शून्यमनेस्क होकर खड़े रहे । इतने में वहाँ प्रथानजी दर्शन करने आए उन्होंने भी भगवान्‌ 
के दर्शन किये । तत्पश्चात्‌ पूजारी और नगरसेठ दोनों को उदासवदन खड़े देखकर उन्होंने 
पूछा - “सेठजी ! आप उदास क्यों हैं ?" यह सुनकर सेठ ने थाली की आद्योपान्त सारी 
बात कही । इस पर प्रधान ने कहा - “मुझे भगवान्‌ पर पूर्ण विश्वास है । प्रभु मेरी लाज 
रखेंगे ।” यों कहकर प्रधानजी ने थाली उठाई, तो वह धुंधली पड़ गईं । प्रधानजी भी धुंधले 
पड़ गए 4. उनका साहस भंग हो गया । हाथ कांप उठा; थाली नीचे गिर गई । नीचे जोर 
से पड़ने से थाली पुन; सोने की हो गई । ये तीनों व्यक्ति स्तब्ध होकर खड़े रहे । कहा 
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मुझे तो अधिकारी ने यों कहा 3 परन्तु तुझे तो सभी अच्छी तरह पहचानते हैं | तू उसके 
पास जा । कदाचित्‌ उसे तेरी शर्म पड़े और मुझे नौकरी मिल जाए ।” माता ने कहा - 
“अच्छा, मैं जाती हूँ ।'' माता साहस करके अधिकारी के पास गईं | अधिकारी उसका 
परिचित था । माता को देखकर कहा - “आओ मांजी !"' यों उसे प्रेम से आदर देकर 
बिठाया । फिर पूछा - “कहो, किसलिए आना पड़ा ?” ऐसे प्रेमभरे उद्गार सुनकर मांजी 
मन ही मन हर्षित हुई कि आज अवश्य ही मेरा कार्य सफल होगा । इसलिए मांजी ने 
अपनी दुःखकथा का वर्णन करके कहा - “जहाँ श्रीमानों का हास्य है, वहाँ गरीबों की 
आह है | हमारी यह दशा है । हम आठ दिनों से भूखे हैं ।'” 

- देबानुप्रियों ! जहाँ धनवानों का नाटक, सिनेमा, सरकस और धोबी आदि में जितना 
पैसा खर्चा जाता है, उतने में तो गरीब के कुटुम्ब का निभाव हो जाता है। परन्तु इन 
धनबानों को कहाँ से यह ख्याल आए ? वे पूर्वभव में पुण्यरूपी पेट्रोल की टंकी भरकर 
आए हैं। परन्तु इस भव में मौजशौक के पीछे पुण्यरूपी पेट्रोल जला रहे हैं। जैसे कड़ाही 
में पृ़ियाँ डुयाँ तली जाती है, तो तेल जल जाता है, वैसे ही इन मौजशौकरूपी पूड़ियों को 

में पुण्यरूपी तेल जलाकर समाप्त करने लगे हैं । 

हाँ तो, मांजी अधिकारी के घर पर हलक । उसके द्वारा सत्कार किये जाने से खुश 
हुई अपने दुःख की बात करके पुत्र को रखने के लिए नग्न निवेदन किया । तब 
अधिकारी ने बंद लिफाफे में पाँचसी रुपये देने की मांग की । वृद्ध माजी ने दीनता भरे 
स्वर में कहा - “ब्रेटा ! जहाँ खाने के लाले पड़े हैं, वहाँ में इतनी बड़ी रकम कहाँ 
लाऊँ ? पाँच सौ रुपयों के बदले मेरे पास पाँच आने भी नहीं हैं। पाँच आने होते तो 
में चने फांककर भूख मिटा लेती ।”' यों बहुत ही मिड़ागिड़ाते हुए मांजी ने कहा - “बेटा ! 
तू इस समय मेरे पुत्र को; नौकरी दिला देगा तो में हर महीने तुझे थोड़ी-थोड़ी रकम देकर 
पांच सौ रुपये पूरे कर दूंगी । किन्तु इस समय तो इतनी रकम देने को मेरी बिलकुल 
हैसियत नहीं है (” तब अधिकारी भे कहा - “आज ही ५०० रु. दो तो नौकरी दिला 
दूंगा, अन्यथा नहीं ।/' यह सुनकर मांजी ने उक्त अधिकारी को बहुत नप्रतापूर्वक विनती 
को, अपना अंचल पसारा, उसके पैरों में पड़ी, परन्तु अधिकारी बिलकुल नहीं पिघला, 
नहीं माना । अतः मांजी वहाँ से उठकर खड़ी हुई । रोत्रे-गेते बोली - “मेरे पुत्र । में तुझे 
बाद में जरूर इतनी रकम दे दूंगी ।” पस्तु पैसे के मोह में पड़े हुए अधिकारी का हृदय 
नहीं पिघला । ऊपर से उसे मांजी पर गुस्सा आया । मांजी को धक्का माय । आठ-नों 

से भूखी और वृद्ध अशक्त मांजी धक्का लगते ही गिर पड़ी । पत्थर के चबूतरे के 
साथ सिर टकराने से उसका सिर फट गया । धोरी नस दूट जाने से गिरते ही उनके प्राण- 
'पखेरू ड़ गए. ॥ आसपास के लोग दौड़कर आए और हत्या-हत्या, यों जोर-जोर से चिह्लाने 
लगे। तुरंत वहाँ पुलिस ने आकर पंच केस लिया । अधिकारी को हत्यारे के रूप में 
गिरफतार कर लिया । अधिकारी डर के मारे घबराने लगां कि अब मेरा क्या हाल 
होगा ? मुझे क्या पता था कि ऐसा हादसा बन जाएगा ? मांजी का पुत्र तो फफक-फफक 
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. हम. मह्दान्‌ संत एवं घमिष्ठ आत्मा हैं - ऐसी सबकी मान्यता : उसके बाद 
वैष्णव धर्म के संन्यासी आने लगे । कोई कहते - हमने वाल्यावस्था में संन्यासी बने 
हैं। कोई कहते - हम तपस्वी हैं; यों अपने-अपने बखान करके उस थाली को उठाने जाते; 
तो वह थाली लोहे की बन जाती । सभी-लज्जित हो जाते-। अभी तक कोई सच्चा 
धर्मात्मा नहीं मिला । नगरजनों की चिन्ता बढ़ने लगी और इस तमाशे को देखनेवाले 
अपना कामधंधा छोड़कर वहाँ बैठे रहते. थे । इस प्रकार अनेक दिवस बीत गए । एक दिन 
पास के गाँव से एक गरीब किसान गाँव में लगी.हाट (बाजार) में कुछ बेचने और 
कुछ खरीदने के लिए आया । उप्तने अपना माल बेचकर मन्दिर में आकर भगवान्‌ के 
दर्शन किये । वह अत्यन्त भूखा था । खाने के लिए वह अपने साथ एक पोटली में ग्ेटी 
और मिर्च लाया था । चह अपनी पोटली खोल कर मन्दिर के चबूतरे पर भोजन करने 
के लिए बैठने जा रहा था कि उसकी नजर सामनेवाले चबूतरे पर सोए हुए.एक मनुष्य 
पर पड़ी । वह असह्ा वेदना से पीड़ित हो रहा था । इसलिए उसके मुँह से कराहने की 
आवाज निकल रही थी । उसे सुनकर अपना भोजन छोड़कर बह गरीब किसान उसके पास 
गया । उसके अंग पर पूरे वस्त्र नहीं थे । उसके सारे शरीर में गुमड़े हो रहे ह । इस कारण 
सारा शरीर रक्त और मवाद से लथपथ हो रहा था और वह प्यास के मारे पानी-पानी 
पुकार कर रहा था । यह देखकर वह किसान दो प्याले भर कर पानी ले आया । फिर 
अपना साफा आधा फाड़कर उसके छोटे-छोटे टुकड़े करके उस पीड़ित मनुष्य के पड़े 
साफ करके उसके शरीर पर पट्टे बांधे । अतः उसे कुछ शान्ति प्राप्त हुईं । फिर वह 
हुआ । वह कितने ही दिनों से हि. था । इसलिए किसान ने अपने खाने के लिए लाई 
हुई रोटी और मिर्च खिलाकर उसे पानी पिलाया । इससे वह रुगण और अशक्‍्त मनुष्य 
किसान का गा ते आभार मानने लगा । किसान ने कहा - “भाई. ! इसमें मेरा क्या आभार 
मानना है ? मैंने तो कुछ नहीं किया । मैंने तो अपना क़र्तव्य अदा किया है ।! 

सच्चा धर्मात्मा कौन ९ ३. ७ 4०88 हजारों मनुष्य यहाँ से होकर मन्दिर में जा रहे 
थे, पल्तु इस दुःखी के सामने व्योई नहीं था । इस किसान ने उसके सामने 
देखा । उसके पास जाकर थोड़ी देर बैठा । उसे कुछ शान्ति मिली, अतः किसान ने उस 
से पूछा - “भाई ! अब तुम्हारे ठीक है न ? तो अब में पुन भगवान्‌ के दर्शन करके 
जा रहा हूँ। मुझे गाँव में जाना है । इसलिए देर हो जाएगी ।!” वह रोगी तय ष्य उसका 
बहुत उपकार मानता हुआ, उसके पैर पर्कड़ कर बोला - “आप मेरे सच्चे भगवान्‌ 
हैं!!! किसान ने कहा - “भगवान्‌ तो मन्दिर में विराजमान हैं, में नह यों कहकर 
उसकी अनुमत्ति लेकर वह मन्दिर में आया और भगवान्‌ की मूर्ति .के समक्ष खड़ा 
रहकर दत्तचित्र होकर प्रार्थना करने लगा -““प्रभो ! दीनदयाल ! उस गरीब मनुष्य को 
थीड़ा मुझसे देखी नहीं जाती । तू उसे शीघ्र स्वस्थ कर देना और सुखी करना ।” यों 
ग्रार्थना करके चरणों में पड़कर वापस लौटता है ! उंस समय 08 ने उसे अपने पास 

33082 - “भाई ! तू यह थाली उठा ।” तब उस किसान ने कहा - “मैं पराई वस्तु 

को कभी नहीं छूता । मैं अपने खेत में मेहनत करके जो कुछ रूखी-सूख्बी रोटी मिलती 
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उठे, किन्तु कुछ बोले नहीं । तब राजा ने पूछा - “प्रधानजी ! सभी आगन्तुक अधिकारियों 
ने भोजन करते हुए भोजन की भरपेट बखान किया, मगर आप क्‍यों नहीं कुछ बोले ?”/ 
इस पर सुबुद्ध्धि प्रधान ने कहा - “महाराजा ! जिस भोजन को बनाने में छहकाय के जीवों 
की हिंसा होती है। कहावत है : 'थाय छ कायनो कूटो, त्यारे बने एक रोटो! एक 
सादी रोटी बनाने में भी घदकायिक जीवों का कूटा (हिंसा) हो जाती है । उसे खाते हुए 
उप्तका बखाण कैसे किया जा सकता है ? फिर है महाराजा ! चाहे जितने ऊँची जाति 
के सुगन्धित पकवान बनायें, पर वे इस पेट में पड़े, फिर वे शुभ पुदूगल अशुभ 
और वुर्गन्धित बन जाते हैं ।”” 

इस प्रकार प्रत्येक पदार्थ का ऐसा स्वभाव है कि वे शुभ से अशुभ और अशुभ से 
शुभ बनते हैं, उनका क्या बखाण किया जाए ? किन्तु राजाजी को प्रधानजी की यह 
बात गले नहीं उतरी, उनके दिमाग में जँची नहीं । लेकिन सुबुद्ध्धि प्रधान तो वास्तव में 
सुबुद्धि था । वह जैनधर्म के तत्त्वज्ञान का यथार्थ ज्ञाता था । इसलिए राजाजी से 
कहा - “राजन्‌ ! समय आने पर में इस बात को सिद्ध करके बताऊँगा ।”” 

एक दफा राजा और प्रधान दोनों नगर के बाहर घूमने गए थे । शस्ते में एक गंदे पानी 
की खाई आई । उसमें से माथाफट जाय, ऐसी दुर्गन्थ आने लगी । राजा से यह बदबू 
सहन न हुई, इसलिए नाक के आगे कपड़े का डाठ लगा लिया । मगर उस खाई को दुर्गन्‍्ध 
बहुत दूर तक आ रही थी । बड़ी कठिनाई से उस रास्ते को पार किया । घर जाने के बाद 
सुबुद्धि प्रधान ने उस दुर्गन्धित खाई के पानी के १०० घड़े भराकर मंगाएं। १०० घड़ों 
का पानी नीतरता, तब उसमें से नीचे जमा हुआ कचरा निकालकर १०० में से ५० घड़े 
पानी रखा । फिर ५० में से नीतार कर २५ घड़े पानी ले लिया जाता । उनमें से भी 
नीतारते-नीतारते ऊपर-ऊपर का पानी ले लेते । यों उन सौं घड़ों में से एक घड़ा पानी 
रखा । उपत पानी को शुद्ध, शीतल और सुगन्धित बना लिया । एक दिन प्रधान ने राजाजी 

अपने यहाँ भोजन का आमंत्रण दिया । राजा को विविध प्रकार के भोजन खिलाये 
और चही खाई का फिल्टर किया हुआ पानी पिलाया । पानी पीकर राजा ने पूछा - 
“प्रधानजी ! यह पानी आप किस कुंए या बावड़ी से लाये हैं ? यह तो अमृत-सा मीठा 
और ठंडा है। मैंने ऐसा पानी कभी पीया नहीं ।”' प्रधानजी बोले - “साहब ! जिस खाई 
के पास से हम निकले थे, यह उसी दुर्गन्धित खाई का पानी है।'' राजा ने डा - “क्या 
यह वही पानी है ?”' प्रधान ने कहा - “मैंने आपसे कहा था कि अशुभ में से शुभ और 
शुभ में से अशुभ पुद्गल बनते हैं। मैंने इस प्रयोग द्वारा अपनी बात प्रत्यक्ष सिद्ध करके 
पताई है ।” परन्तु राजा को यह बात मानने में नहीं आईं । तब प्रधान ने राजा को नजर 

समक्ष प्रयोग करके बता दिया । इससे राजा को प्रधान की बात पर श्रद्धा हो 
गईं । सुबुद्धि प्रधान के सत्संग से राजा भी सुबुद्धधिमान और जैनधर्मी ३६३५3 गया मा 

बन्धुओं । इस प्रकार उक्त गरीब लड़के की विशाल उदार भावना देखकर 
स्टेशन मास्टर का हृदय पलट गया । अह्यो ! यह गग्नीब होते हुए भो (दिल का) कितना 
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“.,, उचागच्छित्ता. थेरे भगवंते. बँंदंति, नमंसंति, वंदित्तानमंसित्ता 
एवं चयासी-इच्छामि ण॑ं मंते / महालयं सीहनिक़ु/लियं तहेव नहा 
खुड्डागं नावर॑ चोचीसडमो निवत्तत एगाए परिवाडिए कालो एगेणं 
संवच्छरेणं छहिं मासेहिं अद्वारसहियं अद्योत्तेहियं समप्पेडड ।? - 

वहाँ जाकर स्थावर भगवन्तों को वन्दना-नमस्कार किया ।-वन्दना-नमस्कार करके 
उन्होंने विनयपूर्वक इस प्रकार कहा - “हे भगवन्तों ! हम महासिंह-निष्क्रीड़ित त्प करना 
चाहते हैं ।” तत्पश्चात्‌ स्थावर भगवन्त की आज्ञा से महाबलप्रमुख सातों अनगार 
महार्सिह-निष्क्रीड़ित तप में प्रवृत्त हो गए। . - हा " 

बन्धुओं ! इन सातों अनगारों ने पहले लघुसिंह-निष्क्रीड़ित तप की आशधना पूर्ण 
'की । इतना करके भी वे बैठे नहीं रहे । फिर उन्होंने महासिंह-निष्क्रीड़िंत तप की आराधना 
शुरू की । इस त्प की विधि भी लघुसिंह-निष्क्रीड़ित विधि की तरह ही होती है । परन्तु 
इस तप में इतनी विशेषता है कि इस तप की आराधना करनेवाला संयमी सर्वप्रथम एक 
उपवास (चतुर्थ भक्त) का तपश्चरण करता है. ! तदनन्तर अनुलोमगति से पहले कह गए, 
वैसे लघुसिह-निष्क्रीड़त तप की आराधना के क्रम की तरह तपश्चरण करता है, किन्तु 
नौ उपवास (बीस भक्त) के बदले सोलह उपवास '((चतुर्रित्रशतितम) तक तप करता है । 
तत्पश्चात्‌ वहाँ से वापस पीछे लौटता है । पीछे लोटने का ऋम इस प्रकार है - जब वह 
१६ उपवास कर लेता है, तब प्रतिलोमगति से 293 ४१०३४ त्तिकाल में बीच में पत्रह उपवासरूप 
(बत्तीस भक्त) करता है । फिर १६ उपावासरूप भक्त तप करता है। तत्पश्चात्‌ 
चौदह उपवासरूप तीस भक्त तप करता है, तत्पश्चात्‌ पन्द्रह उपवास करता है; इस प्रकार 
यूर्वोक्त क्रम से वह चतुर्थ भक्त (एक उपवास) तक तपश्चर्या करता है। इस प्रकार प्रथम- 
परिपाटी का त्प करता है । महासिंह-निष्क्रोड़ित तप की एक परिपाटी में अनुलोम- 
प्रतिलोम की अपेक्षा से चतुर्थ, छट्ठ; अट्ठम वगेरह से लेकर चौदह उपवास तक सभी 
उपवास चार-चार होते हैं । अर्थात्‌ - प्रथम ४ 5 पल ४ छट्ठ भक्त, ४ अद्डम भक्त 
वगैरह चौदह उपवास (तीस भक्त) तक ४32 ज में ४-४ बार) जानना । पत्रह उपवास 
तीन बार और सोलह उपवास दो बार होता है । इस विधि के अनुसार यहाँ प्रत्येक परिपाटी 
में अनुलोम और प्रतिलोम विधि के 'तफश्चर्या के सभी दिवसों की गणना करें तो 

४९७ दिवस होते हैं। तथा पारणा के दिनों की संख्या ६१ होती है। इस प्रकार इस परिपाटी 
का काल ९ वर्ष, ६ मास और १८ दिनों में पूर्ण होता है और इस महासिंह-निष्क्रीड़ित तप 
को पूर्णरूप से पूरे होने में ६ वर्ष, २ मास और १२ अहोगत्र जितना समय लगता है। 
उन सातों -महान्‌ अनगारों ने लघु्सिह-निः्क्रीड़ित, और महासिंह-निष्कीडिित दोनों 
तपश्चरणों की आराधना की । उनके पारणे रुखे-सूखे आहार से, होते थे । फिर भी वे तप 
में इतने लीन रहते थे कि पारणा करना भी भूल जाते, थे । जबकि आपलोग क्या भूल 
जाते हैं ? उपवास या पारणा.? उन सातों अनगारें ने ऐसी कठोर तपश्चर्या करके शरीर भी 
शुष्क-रूक्ष कर डाला । अब आगे वे.क्या करेंगे, यह बात यथावसर कही जाएगी । 
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खेलने से कितनी भयंकर हानि होती है, अधोगति और पतन होता है, इसे समझो ! जूआ, 
सट्ट, लौठरी, मटका आदि सब खेल इसी किस्म के हैं। जूआ खेलनेवाला अन्त में सातों 
कुव्यसनों का शिकार हो जाता है। फलतः ये व्यसन जीव को दुर्गति और अधोगति में 


जूआ खेलनेवाले नहीं थे । परतु शकुनि के कहने से वुर्योधन ने कपट-छल करके 
उन्हें जूआ खेलने में प्रवृत्त किया । धर्मसज ने अनिच्छा से भी जूआ खेला । इसके 
फलस्वरूप पाँचों पाण्डव, कुन्ती माता और सती द्रौपदी को वनवास के कष्ट सहने 
पड़े । तो जो रस (रुचि) पूर्वक हपित होकर जूआ खेलते हैं, उनकी क्या दुर्दशा होती 
है? यह भी वर्तमान में देखते हैं। (पू. महासतीजी ने जुए के विषय में सजीब वर्णन 
किया था कि जूआ कितना हानिकारक है ? जूआ खेलनेवालों की कैसी चुर्दशा होती 
है?" जूआ खेलनेवाले की कैसी बुरी हालत होती है ? इस विषय में एक सच्ची घटना 
सुनाई थी, जिसे सुनकर सबकी आँखों में आंसू भी आए थे । पूज्य महासतीजी ने धूतत 
के विरोध में जोरदार चेतावनी दी थी । जिससे व्याख्यान में बैठे हुए सभी भाई-बहनों 
ने खड़े होकर जूआ न खेलने की प्रतिज्ञा ली । इसके अतिरिक्त कृष्ण वासुदेव ने इस 
पृथ्वी पर जन्म लेकर कौन-कौन से महत्त्व के कार्य किये थे ? उनके जीवन में कैसे- 
कैसे गुण थे ? इस सम्बन्ध में सुन्दर और विशद्‌ वर्णन किया था । - सं) 
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सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! 
अनन्तकरुणा के सागर, अनन्तउपकारी, विश्ववन्दनीय, अशरण के शरण जिनेश्वर 
भगवन्तों ने संसार के बैभव और भोगविलास के सुख प्राप्त करने के लिए मिथ्या प्रयत्न 
करनेवाले और अनादिकाल से अपनी भूल के कारण भटकते हुए जीवात्माओं को 
करुणाबुद्धि से सिद्धान्त के चचनरूपी अमृत का सिंचन करते हुए कहा -' “हे 
जीवात्मा ! तुझे पूर्वकृत पुण्योदय से मानवभव प्रात हुआ है । वह विषयभोगों के 
लिए मिथ्या प्रयल करने के लिए नहीं, पस्तु आतग का श्रेय साधने के लिए मिला 
- है।" स्व-रूप की समझ के अभाव में आत्मा अनादिकाल से गाढ़ अाविधिय में लोग सोया' 
हुआ है। उसे जगाते हुए कहते हैं कि जबतक मृत्युरूपी कुल्हाड़ी के प्रह्मर तेरे जीवनरूपी 
४ ह ड़ ० 


लगी, पसीने से तरबतर हो गई । किसी ने उससे कहा - “बेबी !-तू बहुत थक गई है। 
इस लड़के को नीचे उतार दे ।'' यह सुनकर वह लड़को बोली - “नहीं; में थकी नहीं हूँ" 
“"थकने पर भी तुझे थकान क्यों नहीं महसूस हु स हुईं ?”' वह बोली - “मेरा प्यारा भैया है 
न ? इसे उठाकर ले जाने में क्या बोझ है, केसी थकान है ?'' इसी प्रकार यदि पाँच सेर 
चाँदी लेकर चार मंजिल चढ़ो तो क्या तुम्हें थकान लगेगी ? कोई तुमसे कहे कि 
लाओ, मुझे दे दो, मैं इसे ले चलता हूँ, तो उस समय तुम इन्कार कर दोगे ! ऐसे कई 
वस्तुओं के बोझ तो जीव ने बहुत वार 52220 कभी जी विचार होता है कि दशवों 
व्रत (दयात्रत) अंगीकार करके घर-घर में गोचरी करूँ ? करे तो तुम्हें पता लगे 
कि साधु-मार्ग कितना कठिन है ? साधुवर्ग के गौचरी में भी कितना उपयोग और 
विवेक रखना पड़ता है ? “द्शवैकालिक सूत्र” में कहा है - नहा 

““अकप्पियं न गिण्हिज्जा, पडिगाहिज्ज कारिपय (7? 

/'साधु अकल्पनीय सदोष आहार न ले, अपितु निर्दोष और कल्पनीय आहार हो; उसे 
ग्रहण करे ।”” उसमें भी जैसे-तैसे आहारादि न ले, किन्तु खूब उपयोग रखे । गृहस्थ को 
साथु को आहारादि दान देने में लाभ होता है, वह भी उपयोग रखे तो दोनों (साधु और 
गृहस्थ) कल्याण के भागी बने ! साधु आहार किसलिए करता है ? यह जानते हो न ? 
साधु शरीर को हुष्ट-पुष्ट बनाने के लिए आहार नहीं करता, नहीं जीभ के स्वाद के लिए 
करता है। उत्तराध्ययन सूत्र' के' ३५वें अध्ययन (गा.-१७) में भगवान्‌ ने कहा - 

' ॥अलोले नर रसे गिद्धे, निव्भादंते अमुच्छिए । 
न रसट्वाए भुंगिन्जा, जवणटाए महामुणी ॥/7 

'लोलुपता-रहित, राशि -रहित रसेन्दिय का दमनकर्ता और भोजन में मूच्छारिहित 

६8 नि आहार करे ! ऐसे महामुनि स्वाद के लिए आहार न करे, अपितु संयमयात्रा 
के लिए आहोर करे । ५ 32% 

संयम का निर्वाह करने क्के लिए आहार करते हुए भी साथु के मन में पश्चात्ताप होता 
है कि 'अहो ! ग्रभो ! आत्मा का स्वभाव तो अनाहार है ।अनाहारक दशा प्राप्त करने 
के लिए तप करना चाहिए । दे महान्‌ तपस्वी आत्मसमाधि में रहकर तप करते हैं। में 
ऐसा तप नहीं कर सकता । में ऐसा तप कब करूँगा ? 'अनाहारक दशा कब प्रगट 
करूँगा ? ऐसा विचार करे । अगर इस शरीर को टिकाने के लिए आहार करना पड़ता 
है, कम से कम द्रव्य से चलाऊँ । ऐसा साधु आहार करता हुआ भी तपस्वी है । तुम्हाग 
वजन बढ़ जाता है, तब तुम डोक्टर के पास जाते हो । डोक्टर कहता है - “बजन घटाने 
के लिए डायटिंग करो, रूखे खाखरे और बाफा हुआ साग खाओ । चाहे जितने भूख 
लगे तो भी दो से उपर तीसरा खाखरा खाना नहीं ।” बोलो, यह सब (डोक्टर के 
निर्देशानुसार) करते हो न ? ऐसे समय में अगर स्वेच्छा से स्वाद जीतो, भूख सहन करो, 
रूखा खाओ तो आयम्बिल तप का लाभ मिलेगा क्या ? नहीं ! अब तुम्हें समझ में आता 
है कि भगवान्‌ ने कैसा सुन्दर मार्ग बताया है ? अतः छोटा-बड़ा जो भी तप हो सके, 


- ज्च्च्ख्यख्ख्डा 
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ही अनगारयें ने जीवन के प्रति ममता का त्याग कर दिया । जैसे कपड़ा जीर्ण-शीर्ण हो 
जाने पर मनुष्य उस कपड़े को शरीर पर से उतारकर नया कपड़ा पहनत्ा है, वैसे ही 
यह शेर अब जीर्ण-शीर्ण कपड़े की तरह हो गया है, अतः अब हमें शरीर के बन्धन से 
मुक्ति पाएँ । उन अनगारों को अब बन्धन खटकने लगा । जिसे बन्धन खटकता है, वह 
उसमें से छटकता हैं| गाय, भेंस आदि जानवरों को भी बन्धन खटकता है, तब वे 
बन्धन तोड़कर मुक्त होना चाहते हैं । बोलो, तुम्हें यह (कर्मों का) बन्धन कभी खटका 
है ? अगर खटकेगा तो उसके बन्धन से हब नेवाले मिल जाएँगे । पस्तु तुम्हें तो 
बन्धन ही खटकता नहीं है । फिर छूटने की तो बात ही कहाँ ? 

इस समय 'ज्ञाताकर्मकथांग सूत्र' में मुख्यतया तप की बात चल रही थी और तप- 
साधना के लिए उपयुक्त वातावरण मिलता है - वह पर्युषण पर्व भी निकट आ रहा 
है । इसलिए उपाश्रय में तपोमय वातावरण दिखाई देता है । ऐसे तपस्वियों को तप 
करते देखकर कभी तपस्या करने का मन होता है ? (श्रोताओं में से आवाज - मन तो 
होता है, पर हो नहीं सकता) 

एके 5हम सहायो5हं, कृशोडडम परिच्छिदः / 
स्वप्नेष्प्येदंचिधा चिन्ता, मृगेन्द्रस्य न जायते ॥# 

मैं अकेला हूँ, असहाय हूँ, दुर्बल हूँ, प्रजा (परिवार) रहित हूँ, ऐसी निर्यल चिन्ता 
स्वण में भी सिंह को नहीं होती । 

इस श्लोक में क्या कहा है ? आप लोग समझ गए न ? जो सिंह-समान शूरवीर 
है, उसे ऐसी चिन्ता नहीं होती कि मुझे मासखमण करना है, पर मुझसे नहीं हो 
सकता । जिस आत्मा में शूरवीरता जगी है, उसे कौन रेकनेवाला है ? परन्तु जिसे नहीं 
करा है, किन्तु करने का डोल करता है, वह नहीं करने के लिए कोई न कोई बहाना 
बूँढता है। ताकि कोई मुझे तप न करने का कहे, इसकी राह देखते रहते हैं । एक बनी 
हुईं घटना सुनाती हूँ । 

। पर्युषणपर्व के दिन आए । गाँव में तपोमय वातावरण छाया हुआ था । किसी ज्ञानी 
संत्र का चातुर्मास था । इसलिए जहाँ देखो वहीं तपश्चर्या ही तपश्चर्या दिखाई देती है । 
आसपास में सर्वत्र तप की ही बातें चलती है और तय के ही गीत गाये जाते हैं । यह 
देखकर एक सास के मन में आया कि ये सब कितने भाग्यशाली हैं कि किसी के पुत्र 
ने तो किसी की पुत्री, पुत्रवधू अथवा सासू आदि सबने तपश्चर्या करने की ठान ली 
है, किन्तु मैं कैसो अभागो हूँ कि मेरे घर में कोई तप नहीं करता, मैं भी नहीं कर 
सकती ? सासु ने एकदिन अपनी बहू से कहा - “बेटी ! संघ में कोई घर खाली नहीं 
है। पता घर खाली है । तो तुमसे हो सके तो अठाई करो । मुझे तो बहुत उमंग है। 
/ तुम्हें करनी है अट्ाई ?” यह सुनकर बहू बोली - हों, मां, मैं करूँगी अट्टाई । 
इस पर सासू बहुत हर्षित हो गईं । उसने हषविश में एक खोपरे का कट्दूकश किया । उसमें 
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' तुम एक बात अवश्य याद रखो कि 'अनन्त. भवों के बंधे हुए कर्मों को तोड़ने के 
लिए एक क्षणभर भी प्रमाद करके नहीं बैठना है ।' जिसे कर्म के टेकरे तोड़ने की तीत्न 
जिज्ञासा जगी है, वह एक मिनट भी आख्व में नहीं जाने देता । आख्रव के सम्पूर्ण 
द्वार तो दीक्षा लेने पर बंद होते हैं। किन्तु संसारी (गृहस्थ) जीव को ऐसा लगता है कि 
मैं दीक्षा ले सकूं, ऐसी स्थिति नहीं है ! किन्तु मुझे शीघ्र ही कर्मक्षय करना है, तो 
जितना समय मिले, -उतना समय भी वह आस्त्रव में न जाने दे । उसे फिर संसार.के 
वैभव का मोह नहीं रहे, वह एक ही विचार करता है - यह धन-सम्पत्ति, घरबार,.या, 
कुदुम्ब कबीला (पली-पुत्रादि) कोई: भी मेरे नहीं हैं । फिर इन पर. मोह किसलिए 
रखूं ? एक कवि ने भी कहा है - # ही कह 2 कह 7 

दोलत दगो देशे नहि, एवो तने विश्वास. छे, '« -* 
साथी दगो देशे नहिं, एवो तने 'विश्रास छे, 
'काया दगो देशे नहि, एवो तने विश्वास छे, 
जेनो तने विश्वास छे, क़्या लगी, एनो सांथ छे १ 2 
तू जिस लक्ष्मी को पाकर अपनी मान रहा है, तथा उसके पीछे तू पागल बना 
हुआ है, उसके लिए पाप कर रहा है, तो क्या वह एक दिन तुझे दंगा नहीं देगी, तुझे 
रुलाएगी नहीं, इसकी क्या प्रतीति है ? और तुझे तेरे साथी, स्वजन और इससे आगे 
बढ़कर कहूँ तो तेरी यह प्यारी कांया क्‍या तुझे दगा नहीं देगी, इसका पूरा विश्वास,है, 
तुझे ! लक्ष्मी के लिए एक कवि ने कहा है - , - ० 
दे लक्ष्मी ! जन तेरे दवित, सदा कठिन भ्रम करता है, 
तेरा संचय करके तुझको, नड़े यत्न से रखता है।' 
, चोरों से रक्षण करता दै, लेता सुख की नींद नहीं, * , ' 
तू न तनिक भी स्थिर रहती पर, निर्दय ! उसके यहाँ कईी ॥ - ', 
है लक्ष्मी ! तेरे लिए मानव कितना परिश्रम करता है ? वह भूख-प्यास भी भूल 
जाता है, निद्रा त्यागकर, रात्रिजागरण करता है। गर्मियों में गर्मी और शर्दियों में उंड 
सहन करता है| जंगल-जंगल भटकता है और मान-अपमान भी बहुत सहन करता है । 
तेरी रक्षा करने के लिए मनुष्य सुख से सो भी.नहीं सकता । फिर भी तू कितनी निर्देय. 
है कि समय आने पर तू उसे छोड़कर चली जाती हैं 2? अगी लक्ष्मी ! तेरी कैसी.चलिहारी- 
है. कि तेरे लिए धनवान्‌ के चरणों में पड़कर गिड़गिड्यना पड़ता है कि “मुझे नौकरी , 
दो ।' आज मनुष्य चाहे जितना होशियार हो, भले ही डबल ग्रेज्युएट हो, फिर भी अगर 
उसे किसी की सिफारीश हो तो शीघ्र सर्विस मिल जाती है | इसके विपरीत जिसका कोई 
हाथ पकड़नेवाला न हो, उसे नौकरी के लिए भी व्यर्थ-प्रयास'होता है । ऐसी है आज . 
के मानव की जिंदगी |: / ०५ शत 
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हंटेगा । इसके अतिरिक्त जो ऐसा विचार करता है कि मैं युद्ध में तो जा रहा हूँ, वहाँ भाले 
लगेंगे, सामने से गोलियाँ छूटेंगी ? वे मेरे से कैसे सहन होगी ! ऐसा विचार करता है, 
वह रणसंग्राम में टिक नहीं सकता । . 
एक राजपूत युवक नई-नई ही शादी करके आया । दरवाजे पर उसकी माँ उसका 

स्वागत कर रही थी, इसी बीच रणभेरी बजी । भेरी की आवाज सुनते ही क्षत्रियपुत्र युद्ध 
में गया । वहाँ जाने के बाद उसे अपनी नवपरिणीत पली का प्यार याद आते ही वह वापस 
लोठा । पली ने यह देखा तो उसे उपालम्भ दिया कि “आप रणभूमि से वापस क्‍यों लौट 
आए ?” तब उसने कहा - “तेरे रूप को नीहारने के लिए आया हूँ ।'' ये शब्द सुनते 
ही क्षत्रियाणी का खून उबल उठा । उसने पति से कह दिया - “स्वामीनाथ ! ये शब्द 
आप को शोभा नहीं देते । तुम्हें इस चर्ममय शरीर के प्रति मोह जगा है ? परन्तु 
सोचिए कि इसमें क्‍या है ? - 

तमने अभिमान छे, आ रूपनुं ने जुवानीतणुं । 

चमकशे क्यां सुधी, आा गालनुं गुलानीपणु ॥ 
चामदीना तेजने झंखाता वार नहीं, जोम भर्या देहने नखांतां वार नहीं, 
रन्द्रियोना नूरने हणातां वार नहीं, आशा भरी आंखडी मींचाता वार नहि, 

संध्यातणा रंगोने विलातां वार नहि ॥ 

“स्वामीनाथ ! आपको मेरे इस रूप का मोह है । मृगनयनी जैसी इन आँखों का मोह 
है। प्रवाल (मूंगे) जैसे होठ और गुलाबी गाल की लालिमा, देखने के लिए आप युद्ध 
में गये ते वापस लोटे हैं । पर्तु सोचिए आप कि यह जवानी और यह रूप कब 
विलुप्त हो जाएगा ?-ये गुलाबीगाल कब मुर्झ़ा जाएँगे, इसका कोई पता नहीं है । 
इस शरीर में रक्त और मांस भरे हैं, उनपर यह चमड़ी का चमकता कवर पड़ा हुआ 
है। शरीर में रोग आएगा, तब इसका तेज नष्ट हो जाएगा, इन्द्रियों का नूर पीला पड़ 
जाएगा और बलिष्ठ यह शरीर धड़ाम से गिर जाएगा । आँखें कब मूंद जाएँगी, इसका 
पता नहीं है। इतना होने पर भी आपको क्‍या मोह लगा है कि कलाई पर मींढल बंधा 

बावजूद शूरवीर होकर रणभूमि में गये हुए वापस लौट आए ?” इस यर यति 
कहा - “तेरी इन जाई ई आँखों को मैं भूल न सका ।” ये कायरता के उद्गार सुनते 
ही उस क्षत्रियाणी ने हर की नोक से अपनी आँखें निकाल कर दे दीं और प्राणत्याग 
। इस प्रकार भान भूले हुए पति की शान ठिकाने आ आईं । यह देख वह क्षत्रिय- 

पुत्र तुरंत रणभूमि में चला गया । . 
बन्युओं ! यह तो क्षत्रिय था । भगवान्‌ कहते हैं - “अपना आत्मा भी क्षत्रिय का 
भी क्षत्रिय है। इसमें अनन्तशवित रही हुई है। यह रंग-राग में पड़कर अपनी शक्ति का 
भान भूल जाता है। इस भूले हुए आत्मा को जगाने के लिए पर्युषणपर्व आता है। अब 
केवल दो दिन की देर । कर्मशन्नुओं से जूझने के लिए अपनी आत्मा के क्षत्रियत्व 
िरू्रूस्कर शारदा शिखर भा-१ जश्य्व्य्श्ठ्य ४७०२. 





कहाँ फुरसत है ? उनका तो .एक ही काम है -. येनकेन प्रकोरेण धन का संचय . 
करना । परन्तु ज्ञानी कहते हैं - लक्ष्मी अने अधिकार वधतां शुं वध्युं ते तो कहो १! 
पाप बढ़ाया और कुछ बढ़ा ? जैसे-जैसे धन बढ़ा वैसे-वैसे मोह बढ़ा । हा 

पहले के लोग दो रूम में सुख से रहते थे । आज पैसा बढ़ा, इस कारण प्लेट में 
स्टोररूम, ड्राइंगरूम, बेडरूम, वाथरूम और उनके योग्य शोभाजनक फर्निचर, सोफा-. 
सेट, गर्मी में एयर-कंडिशन, शर्दी में होटर आदि चाहिए । चमड़े के मुलायम बूठ 
और पर्स चाहिए । तुम्हें पतां है, ये तुम्हारे मुलायम पर्स और बूट कैसे-बनते हैं ? गर्भवती 
गायों और भैंसों का किस तरह से वध होता है? उनके शरीर पर अत्यन्त तेज गर्भ पानी* 
छींटा जाता है | फिर उसे खूब मारापीया जाता है । फलस्वरूप दोनों जीव मर जाते 
हैं। उनकी चमड़ी उधेड़ी जाती है, उससे मुलायम बूट और पर्स बनते हैं, कमर के पट्टे 
बनते हैं। दो-दो पंचेन्रिय जीवों का वध हो जाता है ॥ अहिंसा का स्वरूप और प्रयोग 
के विषय में समझने के बाद प्राणी हिंसाजन्य दबा या किसी भी वस्तु का इस्तेमाल नहीं 
करना चाहिए | सभी जीवों को जीना अच्छा लगता है। 

'एक जमाना ऐसा था कि लोग चीटियों को जीवित रखने के लिए उनके दर के 
आगे आटा डालते थे । जबकि आज तो चींटी, मांकण आदि जीवों को मारने के लिए 
जहरीला पाउडर डाला जाता है। आज मनुष्य के हृदय से दया निकल गई है । किन्तु याद 
रखना, जो जीव जैसा कर्म करता है, उसे उत्तका फल अवश्यमेव भोगना पड़ेगा ! 

उक्त निर्धन लड़के के अशुभ कर्म का उदय है, जिससे कहीं नौकरी नहीं मिलती । 
पाँच दिनों से खाने का एक दाना भी पेट में नहीं पड़ा । उधर नौकरी के लिए: भी कहीं 
सफलता नहीं मिली ।'घर में कुछ भी नहीं है, फिर. भी भीख मांगनी नहीं है । माता- 
पुत्र दोनों भूख का दुःख सहन कर रहे हैं । ऐसे में एक दिन अखबार में जाहिर खबर 
पढ़ी - स्टेशन-मास्टर की जरूरत है । इस गरीब. की झोंपड़ी स्टेशन के पास थी,। इसलिए 
सभी इन माता-पुत्र को पहचानते थे । इस कारण लड़के ने सोचा - “मैं वहाँ जाऊं तो 
मुझे जरूर नौकरी मिल जाएगी ।' इसी आशा से बह दौड़कर पहुँचा रेलवे अधिकारी के 
पास । अधिकारी से मिलकर नौकरी के विषय में बात की. तो, अधिकारी ने कहा - 
“बंद लिफाफे में ५०० दे तो तुरंत नौकरी दिला दूं ।” यह सुनकर गरीब लड़के 
पैर कांप उठे । एक तो आठ दिनों से भूखा, उस पर इतने रुपये लाने कहाँ से ? इस 
विचार में वह निराशा के गर्त में गिर पड़ा । 


आज रिश्वतखोरी कितनी बढ़ गई है ? व्यापार-धंधे के लिए तो धन चाहिए, किन्तु 
नौकरी पाने के लिए भी धन चाहिए । अधिकारियों को गुप्तरूप से रिश्वत चाहिए । 
जहाँ-तहाँ रिश्वत का बाजार गर्म हो, वहाँ मनुष्य कहाँ से केसे ऊँचा उठ सकता है ? लड़का 
निराश होकर घर आया । उसने अपनी माता से सागी बात कही । फिर कहा - “माँ ! 


जीवन पर्यन्त रहना होता है । फिर उसे हिलना-डुलना, चलना-फिरना या बोलना नहीं 
होता । जिस स्थिति में हो, उस्ती स्थिति में जीवन के अन्त तक रहना होता है । इसलिए 
पादपोपगमन संथारा बहुत ही कठिन है । हम तो खा-पीकर भी करवट बदले बिना 
लम्बे समय तक सो नहीं सकते । सोते-सोते भी कितनी ही बार करवट बदलनी 
पड़ती है। जबकि इन मुनिवरों की काया तपश्चर्या की थी । शरीर में हडिडियाँ खड़खड़ 
करती थीं। फिर भी ऐसा कठिन पादपोपगमन संथारा किया । संथारा करने के बाद मन 
में किसी प्रकार का विकल्प या विचार नहीं किया । बस, एकमात्र वीतराग-परमात्मा 
के स्मरण में लीन हो गए । 

महाबल - प्रमुख सात अनगारों का संथारा दो महीने चला । अन्त में, ८४ लाख 
पूर्व का आयुष्य पूर्ण करके अन्त में शग्रीर छोड़कर वे पाँच अनुत्तर विमान में तीसरे जयन्त 
नामक विमान में देवरूप में उत्पन्न हुए । 

बन्धुओं ! उनके आयुष्य कितने लम्बे थे ? ८४ लाख पूर्व: यानी कितना लम्बा 
काल? ८४ लाख को ८४ लाख से गुणा करने पर उसका जो अंक आए, वह एक पूर्व 
का काल कहलाता है । ऐसे ८४ लाख पूर्व का उनका आयुष्य था । उसे पूर्ण करके वे 
जयन्त विमान में गए । 

'वत्थणं अत्थेगडयाणं देवाणं वत्तीसं सागयेवमाड़ ढिई, तत्थणं 
महव्वल-वन्नाणं छण्हं देबाणं देसूणाई वत्तीसं सागयेवमाड़ ठिई ॥/” 

इस जयंत विमान में कत्तिपय देवों की स्थिति ३३२ सागरोपम की होती है । इनमें 
महाबल अनगार के सिवाय बाकी के ६ अणगारों की स्थिति जयन्त विमान में कुछ कम 
३२ सागरोपम की थी और महाबल अनगार की स्थिति पूरी ३२ सागरोपम को थी । 

भानवभव प्राप्त करके वे सातों ही अनगार आत्मा की अपूर्व साधना सिद्ध कर 
गए। संसार में साथ में रहे, दीक्षा भी साथ में ली और दीक्षापर्याय में भी साथ रहकर 
त्पश्चर्या आदि क्रियाएँ साथ में की । अन्त में, संथारा साथ में किया और एक ही (जयंत) 

'देवरूप में उत्पन्न हुए । सम्यक्त्वी देव देवलोक की ऋद्धि में आसक्त 

नहीं होते । परन्तु नय, निक्षेप, नवतत्त्व तथा छहद्व॒व्यों का चिन्तन-मनन करते हैं। अब 
ये सातों ही देव जयन्त विमान का आयुष्य पूर्ण करके कहाँ - कहाँ उत्पन्न होंगे ? इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । 


कृष्ण वासुदेव ने रुक्मिणी को हिम्मत दी, थैर्य बंधाया कि चाहे जिस तरू से मैं 
का पता लगाऊँगा । पल्तु खोज में लगे हुए सभी सुभट निराश हो कर 

वापस लौटे | कुमार का कहीं भी पता नहीं लगा । इस कारण कृष्ण वासुदेव सब तरह 
हो गए । सोचा - 'अब मुझे क्या करना चाहिए ?' मुझे एक ओर तो पुत्रविरह 
[िरूज्ज्ऊकर शारदा शिखर भा-१ >्य्ल्य्छ८ ४८१. 
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रोने लगा ! अफसोस करने लगा - “अर! मैं कैसा पापी हूँ? मेरी माता ने अनेक दुःख 
सहकर मुझे पाल-पोसकर बड़ा किया । हाथचकक्‍्की चलाकर, आठा पीसकर कष्टपूर्ण 
कमाई करके मुझे पढ़ाया । मैं अभागा उसे सुख नहीं दे सका । जिंदगीभर वह मेरी चिन्ता - 
करती रही ! अर ! मुझे नौकरी दिलाने के लिए आजीजी करती हुई मेरी माँ ने अपने प्राण 
खोए ।" इस प्रकार यह लड़का माँ के वियोग में घोर बिलाप करने लगा-।.दूसरी ओर 
उक्त अधिकारी का कोर्ट में केस चला और अन्त में न्यायाधीश ने उक्त अधिकारी को 
फांसी की सजा सुनाई ।/... - हे पप+ 
चह लड़का अशुभ कर्म के. उदय से गरीब था, किन्तु उसमें मानबंता का दीपक 
बुझा नहीं था । उसकी माता ने उसमें धर्म-संस्कारों का सिंचन किया. था । अतः उसने 
सोचा - 'इस अधिकारी को फांसी की सजा हो जाने से माता मुझे वापस मिलनेवाली 
नहीं है। जो होना था, सो हो गया ।” उसने हाईकोर्ट में न्यायाधीश के समक्ष अपना बयान 
दिया < “साहब ! यह फैसला आप वापस खींच लें । मेरी माता तो लगभग एक महीने 
से बीमार थी । पिछले आठ-दस दिनों से तो उसने कुछ खाया नहीं,था । अतः भूख और 
बीमारी के कारण चक्कर आने से वह गिर गई थी । उसके मस्तक में -पत्थर की चोट 
लगी, इस कारण उसकी मृत्यु हुई है । इन साहब (अधिकारी) का अपराध बिलकुल नहीं 
है। यह साहब तो हमारे बहुत परिचित और बहुत भले हैं । यह मेरी माता की हत्या करें, 
ऐसे नहीं हैं ।/' इस प्रकार का बयान देने से न्यायाधीश ने अधिकारी की-फांसी;की सजा 
रद्द कर दी, उन्हें निर्दोष छोड़ दिया गया । इस लड़के की उदारता देखकर उक्त अधिकारी 
का.हृदय-परिवर्तन हो गया । उसे इस गरीब लड़के के प्रति सम्मान की भावना बढ़ी । 
बन्धुओं ! आज उपकार के बदले उपकार करनेवाले तो अनेक मिल जाते हैं, किन्तु 
अपकार के बदले में उपकार करनेवाले विरले ही होते हैं। इस लड़के ने अपकार के बदले 
में अधिकारी पर उपकार किया । अतः अधिकारी की भी आँख खुल गई ।,उसके दिल 
में यह बात भलीभांति बस गई कि “यह लड़का सामान्य नर नहीं, नारायण है । इसने 
ऐसा बयान न दिया होता तो में आज खत्म हो गया होता । मेरे पीछे मेरी पत्ती और बच्चों 
का क्या हाल होता ? इस लड़के की उदारता के कारण मैं बच गया ।' यों सोचकर वह 
अधिकारी उस लड़के के चरणों में गिर पड़ा और उसे नौकरी दिला दी । इस संस्कारी लड़के 
के साथ रहकर वह अधिकारी भी संस्कारी और नग्न बन गया । मनुष्य को अच्छा सत्संग 
मिले तो उसका जीवन सुधर जाता है। 'ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र” में इस सम्बन्ध में एक सुन्दर 
उदाहरण अंकित है <- . .. / ७... -... ४ .. - 
एक वार महाराजा ने सुन्दर और स्वादिष्ट भोजन बनवार्कर प्रधान आदि राज्य के 
समस्त अधिकारियों को आमंत्रण दिया,। सभी भोजन करने बैठे-। सभी भोजन की 
प्रशंसा करते-करते खाने लगे, किन्तु प्रधानजी चुपचाप -भोजन कर रहे थे । राजा ने मन 
में सोचा - (अभी प्रधानंजी भोजन की प्रशंसा करेंगे ।',किन्तु प्रधानजी तो-भोजन करके 
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जीवन पर्यन्त रहना होता है । फिर उसे हिलना-डुलना, चलना-फिरना या बोलना नहीं 
होता । जिस स्थिति में हो, उसी स्थिति में जीवन के अन्त तक रहना होता है | इसलिए 
पादपोपगमन संथारा बहुत ही कठिन है । हम तो खा-पीकर भी करबढ बदले बिना 
लम्बे समय तक सो नहीं सकते । सोते-सोते भी कितनी ही बार करवट बदलनी 
पड़ती है । जबकि इन मुनिवरों की काया तपश्चर्या की थी । शरीर में हड्डियाँ खड़खड़ 
करती थीं। फिर भी ऐसा कठिन पादपोषगमन संथारा किया । संथारा करने के बाद मन 
में किसी प्रकार का विकल्प या विचार नहीं किया । बस, एकमात्र घीतराग-परमात्मा 
के स्मरण में लीन हो गए । 

महाबल - प्रमुख सात अनगारों का संथारा दो महीने चला | अन्त में, ८४ लाख 
पूर्व का आयुष्य पूर्ण करके अन्त में शरीर छोड़कर वे पाँच अनुत्तर विमान में तीसरे जयन्त 
नामक विमान में देवरूप में उत्पन्न हुए । 

बन्धुओं ! उनके आयुष्य कितने लम्बे थे ? ८४ लाख पूर्व: यानी कितना लम्बा 
काल? ८४ लाख को ८४ लाख से गुणा करने पर उसका जो अंक आए, वह एक पूर्व 
का काल कहलाता है । ऐसे ८४ लाख पूर्व का उनका आयुष्य था । उसे पूर्ण करके वे 
जयन्त विमान में गए । 

“चत्थणं अत्थेगडयाणं देवाणं वीर सागयेवमाई ढिई, तत्थण 
गहव्बल-वन्जाणं छण्हं देवाणं देसूणाईं बचीस सागयेवमाएं ठिई ॥/7 

इस जयंत विमान में कतिपय देवों की स्थिति ३९ सागरोपम की होती है। इनमें 
महाबल अनगार के सिवाय बाकी के ६ अणगारोें की स्थिति जयन्त विमान में कुछ कम 
३१ सागरोपम की थी और महाबल अनगार की स्थिति पूरी ३२ सागरोपम को थी। 

मानवभव प्राप्त करके वे सातों ही अनगार आत्मा की अपूर्व साधना सिद्ध कर 
गए संसार में साथ में रहे, दीक्षा भी साथ में ली और दीक्षापर्याय में भी साथ रहकर 
तपश्चर्या आदि क्रियाएँ साथ में की । अन्त में, संथारा साथ में किया और एक ही (जयंत) 
विमान में देवरूप में उत्पन्न हुए । सम्यक्त्वी देव देवलोक की ऋद्धि में मी 
नहीं होते । पर्तु नय, निक्षेप, नवतत्त्व तथा छहद्नव्यों का चिन्तन-मनन करते हैं। अब 
ये सातों हो देव जयन्त विमान का आयुष्य पूर्ण करके कहाँ - कहाँ उत्पन्न होंगे ? इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा । 


कृष्ण वासुदेव ने रुक्मिणी को हिम्मत दी, थैर्य बंधाया कि चाहे जिस तरह से में 
का पता लगाऊँगा । परन्‍तु खोज में लगे हुए सभी सुभट निराश हो कर 

वापस लौटे । कुमार का कहीं भी पता नहीं लगा । इस कारण कृष्ण वासुदेव सव तरह 
से बेहिप्मत हो गए । सोचा - 'अब मुझे क्या करना चाहिए ?' मुझे एक ओर तो पुत्रविरह 
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अमीर है ? कैसी इसकी उत्तम खानदानी है ? मैंने तो-इसकी माता को- धक्का दिया, 
जिससे बह मर गई, फिर भी मुझे बचाने के लिए इसने कैसा सुन्दर बयान दिया ? यह 
अधिकारी गरीब युवक के चरणों में गिर पड़ा । उसके मन-मस्त्िष्क में यह बात ठस गई 
कि है जीव ! जिस दौलत के पीछे पागल बनकर तू ऐसे पद्यंत्र करता है, वह दौलत 
तुझे दगा नहीं देगी, क्या ऐसा तुझे पक्का भरोसा है ? और जिन पुत्र परिवार, पली और 
मित्रों को तू 'मेरे-मेरे' कहता है, क्या वे सदा तेरे रूँगे, इसकी तुझे प्रतीति है क्या ? और 
इस काया की मोह-माया में पड़कर काले कर्म करता है, परन्तु यह काया कबतक 
टिकनेवाली है ? ओरे ! सगे-सम्बन्धियों का सम्बन्ध भी कहाँ तक रहेगा ? समझ लेना, 
संसार में स्वार्थ के बिना कोई किसी के साथ प्रीति नहीं करता ।”” अधिकारी को जब 
यह बात समझ में आ गई, तब उस लड़के को उसने स्टेशन-मास्टर की नौकरी दिला 
दी । वह लड़का सब प्रकार से सुखी हो गया । परन्तु अपनी माता के वियोग का घाव 
अभी तक नहीं भरा । उसका अन्तर रूदन करता रहता है । ' भगवान्‌ ! जिस माता ने 
अनेक कष्ट सहकर मुझे पढ़ाया-लिखाया, उसकी में सेवा न कर सका । अतः वह 
अपनी माता जैसी जिस-जिस दुःखी माता को देखता, वहाँ दौड़ जाता और अपने से 
जितनी हो सकती, उतनी सेवा करता था । गे हे 7 
आज जन्माष्टमी का पवित्र दिवस है। कृष्ण वासुदेव ने भारतभूमि में जन्म लेकर 
कैसी धर्म-दलाली की थी ? यह बात आप सब जानते हैं। इस पृथ्वी पर अनेक पुरुषों 
ने जन्म लिया है। कृष्ण और कंस, महावीर और मंखलीपुत्र, राम और रावण, ये सब 
एक-एक से विरुद्ध थे । इनमें से कृष्ण, महावीर और राम आदि पुरुषों ने संत्कर्म करके 
अपना नाम अमर किया, जबकि कंस, रावण आदि ने अपने नाम को कलंकित किया। 
यह सब आप भलीभांति जानते हैं । ये महान्‌ पुरुष इस पवित्र भारतभूमि में जन्मे थे और 
हम सब' भी इस भारतभूमि में जन्मे हैं। अतः अब आपको भी अपने नाम को इन 
महापुरुषों की तरह उज्ज्वल का हैन ? ' _ /ब,थझ्र्रऱ 
अधिकांश लोगों ने इस जन्माष्टमी के पवित्न दिवस को धूताष्टमी बना डाली है। 
भाई लोग तो जूआ खेलते हैं, साथी ही.इस मुंबई में अच्छे-अच्छे कुदुम्ब की बहनें भी 
खेलती हैं । यह सुनकर मुझे विचार आता है कि यह क्या हो रहा है ? जूआ तो एक प्रकार 
का कुव्यसन, है । सात कुव्यसन और उनमें फंसनेवालों की अधोगत्ति भी एक इंल्ोक 
द्वाराबताई गई है-. .. ,..- . , . ७.४ ह 
धुत्ते च मांस च सुर च वेश्या, पाप चरर्य परदार-सेवा । , 
, -एवानि सप्न्‍न-व्यसनानि लोके, घोयतिघोरे नरके पतनम्ति।॥/* 
इसका भावार्थ यह है कि 5.68, मांसाहार, मद्यपान, वेश्यागमन, परस्रीगमन, शिकार 
और चोरी, थे सप्त: कुव्यसन लोक में. भयंकर हैं, ये घोशतिघोर नरक 'में मनुष्य को 
गिरनेवाले है। सात व्यसनों में धूत अर्थात्‌ जुए का सबसे पहला नंबर है । इस जुए को 


धर पे 


अवश्य कहनी चाहिए ।' यों विचार कर श्रीकृष्ण ने कहा - “ऋषिवर ! रुक्मिणी की 
कुक्षि से उत्पन्न हुए मेरे पुत्र का किसी देव या दानव ने अपहरण किया है । इस कारण 
से मेरा मन अत्यन्त व्याकुल है, दुःखी है। मैं कहाँ जाऊँ ? क्या करूँ ? यह मुझे कुछ 
भी सूझता नहीं है ।!' 
नारदजी बवारा कृष्ण वासुदेव को दिया हुआ आश्वासन ; श्रीकृष्ण के दुःखमय 
वचन सुनकर नारदजी को अत्यन्त दुःख हुआ । वह गम्भीरतापूर्वक बोले - “' इस संसार 
में जहाँ संयोग है, वहाँ वियोग निश्चित है । जहाँ जन्म है, वहाँ मृत्यु अवश्यंभावी है। स्नेह 
से पीड़ा उत्पन्न होती है । स्नेहपाश में जकड़े हुए योगीजन भी निर्वाण प्राप्त 
नहीं कर सकते । किसके माता-पिता ? किसके पुत्र - परिवार ? किसके मदोन्मत्त 
हाथी ? किसके फुर्तीले घोड़े ? किसके पैदल सैन्य ? किसका धन ? आँखें बंद होते ही 
सारा ही खेल खत्म हो जाता है । यह मेरा, यह तेरा, यह सब भ्रमजाल है। अतः आप 
शोक रहित होकर प्रजा का पालन 'करिए । हे त्रिखण्ड भरतेश्वर ! जबतक आप शोक का 
त्याग नहीं करेंगे, तबतक मैं भी आपके दुःख से बुःखी रहूँगा । आप अपनी चिन्ता मुझे 
सौंप दो । हे कृष्ण मैं भी आपके पुत्र की खोज करूँगा । आपके लिए मैं सबकुछ 
कले को तैयार हूँ !! 
इस प्रकार नारदजी के कहने से श्रीकृष्णजी को शान्ति प्राप्त हुई । उनमें हिम्मत आ 
गई। उनका दिल जया हलका हुआ । अर्थात्‌ - वह शोक रहित हुए । तदनन्तर श्रीकृष्णजी 
ने नारदजी से कहा - “मैं तो किसी भी तरह से शान्ति रख सकता हूँ । रुक्मिणी का 
मन किसी भी रूप में शान्ति की ओर नहीं मुड़ रहा है। अतः आप उसके महल में जाकर 
उस दुःखित बनी हुई पुत्रवियोगी माता को सान्त्वना देकर समझाडए ।” श्रीकृष्ण के वचन 
छकर नारदजी रुव्मिणी के महल में 'गए । उन्हें आते देखकर रुक्मिणी खड़ी हुई । उन्हें 
विनयपूर्वकत आसन देकर बिठाये । ऐसे दुःख के समय में भी ऐसा विनयभाव देखकर 
आरदजी का मन अतीव प्रसन्न हुआ । नारदजी को सम्मान बहुत चाहिए था । अगर कोई 
उह सम्मान न दे तो समझ लो, उसके दिन फिर गए । कृष्णजी के साथ रुक्मिणी का 
करामेवाले कौन हैं ? नारदजी । एक बार नारदजी सत्यभामा के महल में 
ए। तब उसने नारदजी को देखकर मुँह मचकोड़ा और उन्हें सम्मान नहीं किया । इस 
रण उसका अभिमान उतारने के लिए नारदजी ने कृष्ण के समक्ष रुविमणी की प्रशंसा 
की । उसका चित्र बताकर श्रीकृष्ण का मन उसके प्रति आकृष्ड कग्रया और फिर 
श्रीकृष्णजी ने रुक्मिणी के साथ पाणिग्रहण किया । यह किस्सा तो लम्बा है। मी के 
(हि है कि नारदजी का सत्यभामा द्वारा अपमान ही श्रीकृष्णजी के साथ रुक्मिणी के 
विवाह का कारण बना । 
फर्ा गारदनी रुक्षिमणी के महल में : नारदजी ने रुक्मिणी के पास आकर उसकी खूब 
शेंसा को । फिर कहा - “बेटी ! तू मेरी युत्री है ) तू चिन्ता मत करना । तेस दुःख 
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वृक्ष को छेदन न कर डालें, तबतक है जीव ! तुझे प्राप्त हुए उत्तम साधन और सामग्रियों 
का सदुपयोग कर ले । * > न्‍ 


(भ. मल्लिनाथ का अधिकार ) 


आपके समक्ष महावल आदि सात अनगारों का वर्णन सुनाया जा रहा है। उन्हें संसार 
“सुख की प्रचुर सामग्रीवाला राज्य -वैभव मिला था । उसे छोड़कर वे संयमी बने.और 
कर्म के टेकेसें को तोड़ने क्के लिए उन्होंने प्रबल -पुरुषार्थ किया । जैसा रेत का बड़ा ढेर 
पड़ा हो, किन्तु अगर प्रचंडवायु का झपाठा आए तो उस्त रेत के बड़े ढेर को इधर-उधर 
बिखेर देता है ।-वैसे ही ज्ञानी कहते हैं कि “हे जीव ! तेरी आत्मा पर पड़े हुए कर्मरूपी 
रैत के बड़े ढेर को बिखेरने के लिए पुरुषार्थ के प्रचण्ड झपाटे की जरूरत है ।'' मंद- 
मंद हवा रेत के ढेर को बिखेर नहीं सकती, वैसे ही गम मे मंद-मंद पुरुषार्थ करोगे 
तो कर्मरूपी रेत के ढेर को जल्दी बिखेर नहीं सकोगे ! कर्म का ढेर विखेरने का अगर' 
कोई साथन है तो त्याग है । कहा भी है-. 5... . «& 
“त्याग एव हि सर्वेषां मुक्ति - साधनमुत्तमम्‌ ।7 .' 4 
इस संसार में सर्व जीवों के लिए त्याग ही मुक्ति का उत्तम साधन है | इन सात 
अनगारें को शाश्वत सुख और शान्ति प्राप्त करने की लगन लगी । इसलिए संसार के 
लबालब भरे हुए वैभवों का त्याग करके मुक्ति के उत्तम साधनरूप, त्याग” को तो 
उन्होंने अपना लिए दीक्षा लेकर उन्होंने कैसे-कैसे उग्र त्प किये ? लघुर्सिह-निष्क्रीड़ित 
और महासिंह-निष्क्रीड़ित. इन दोनों प्रकार की तपस्या उन्होंने की । तत्पश्चात्‌ वे छट्ठ और 
अट्ठम के पारणे करने लगे । यों करते हुए उन्होंने अपना शरीर बिलकुल जीर्ण-शीर्ण कर 
लिया । उनका शरीर किसके जैसा हो गया था ? इसके लिए देखिए बह शास्त्रपाठ - 
“तएण॑ ते महत्वल - पामग्रेक्खा सत्त अगगारा, तेणं ऑओयलेणं 
सुक्का भूकखा नहा:खंदओ /7.. . . - -. >  «. /। | | <« 
' * “भगवती सूत्र' के दूसरें शतक के प्रथम उद्देशक में स्कन्दकमुनि का वर्णन अंकित 
है | उस 8026: 5 नि मे इहलोक और परलोक की इच्छा से रहित उग्र तप किया 
था । ऐसे उप्र तप से उनका शरीर सूखा-भूखा हो गया था । वैसे ही इन महाबल आदि 
सातों अनगारों का शरीर भी तप से शुष्क बन गया । शरीर की प्रत्येक नस दिखाई देने 
लगी । मूंग और चवले की फलियाँ सूख जाने पर उनके दाने -खड़खड़ करते हैं, वैसे ही 
उनके शरीर में- से रक्त और मांस सूख जाने पर अकेली हड्डियों का ढांचा रह गया 
था । जैसे हर और चवबलों के सूखी फलियाँ खड़खड़ करती हैं,'सूखे पत्ते जैसे खड़खड़ 
करते हैं, वैसे ही इन सातों मुनिवर्रों के शरीर की हड्डियाँ खड़खड-करने लगीं । यहाँ से 
चहाँ उठकर जाने में तथा गुरु को वन्दन करने में थकान महसूस होने लगी । इस कारण 
वे समझ गए कि 'अब यह शरीररूपी साधन-हमें आत्म-साधना करने में सहायक नहीं * 
बन सकता । अतः समाधिमरणरूप संथाय अंगीकार कर लें ।' यों विचार करके सातों 
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वाणी सुनता है, परन्तु वह प्रत्याख्यान नहीं कर पाता । आस्त्रव के द्वार बंद करने हेतु ब्रत- 
प्रत्याख्यानरूपी ताला उसके पास नहीं है। इस कारण देव अगर विचार करे कि मुझे 
 आख्रव के द्वार बंद करके संवर की भूमिका में जाना है, संवर है, वहाँ कर्मों की निर्जरा 
है, आस््रव है, वहाँ कर्मबन्धन है । फिर भी वह संवर-निर्जग की भूमिका में जा नहीं 
सकता । अतः जिस मनुष्य को भवशभ्रमण का खटका हो, वह आत्मा उससे छुटकारा 
खोजता है। जिसे भव खटकता है वह आत्मा संसार से छटकता है । जैसे तुम्हें रोग खटकता 
है, तो औषध लेने की इच्छा होती है, वैसे ही जिस आत्मा को भव खटकता है, उसे संसार 
से छूटने का मन होता है । जबतक मिथ्यात्व है, तबतक भव-परिभ्रमण है । जीव अनादि- 
काल से आस्त्रव के प्रवाह की ओर खींचा जा रहा है । अत: अब एक बार संवरमार्ग 
से जुड़कर संसार-सागर तिर जाता है । अगर दुःख सहने न हों तो, ज्ञानी कहते हैं - 
संवस्मार्ग में स्थित हो जा । जिसे सुख प्राप्त करना है, उसे संवरमार्ग में आना चाहिए । 
अगर जीव को सुख की विपास जागी हो तो त्यागमार्य में आने की जरूरत है । 
जीव अनन्तकाल से आख्रव के प्रवाह की ओर खींचा चला जा रहा है । अतः अब 
एक बार संवरमार्ग से जुड़कर संसार-सागर तिर जाओ । जिस जीव को सुख की पिपासा 
जागी हो, उसे त्यागमार्ग में आना जरूरी है| जिसे जीवन में संवर-भाव का संवेग जगेगा, 
चह इस भव में त्यागमार्ग को भूलेगा नहीं । गौतमस्वामी ने भगवान महावीर से प्रश्न 
किया - “है मेरे प्रिलोकीनाथ ! संवेग से जीवों को क्‍या लाभ होता है ?” इसके उत्तर 
में भगवान्‌ ने 'उत्तराध्ययन सूत्र” (अ.-२९, बोल-९) में कहा - 
संवेगेणं अणुत्तरं धम्मसद्ध॑ं जणयड । अणुत्तयए धम्मसद्धाएसंवेगं 
हत्वमागच्छड। अणंताणुवंधि-कोह-माण-माया-लोहे-खवेइड रा नवं च्‌ 
कम्मं . न बंधड़ । वप्पच्चडयं॑ च॒ णे मिच्छत्त-विसोेहिंकाउण 
दंसणायहए भवड़ । दंसणविसोहीए ण॑ विसुद्धाए अत्थेगडए ठेणेव 
भ्रवग्गहणेणं सिज्डाड़, विसोही-ए ण॑ं विसुद्धाए तच्च॑ पुणो ग्वग्गहरणं 
गाय इकम्मडड ॥9॥। 
संबेग से अनुत्तर धर्म के प्रति श्रद्धा उत्पन्न होती है। अनुत्तर धर्म अनुत्तर गति ग्राप्त 
कराता है । कीमती हीरा जैसे कौमती रकम दिलाता है, वैसे ही अनुत्तर धर्म अनुत्तर गति 
दिलाता है। जिसके जीवन में संवेग जाग जाता है; उसके जीवन में आत्मा का सम्यकवेग 
प्रगट हो जाता है। गाड़ी का, ट्रेन का, प्लेन का आदि का 32 वैसे ही ग्रेकेट का, 
चींटी, कछुआ आदि प्राणियों का वेग है । परन्तु यह सब वेग लौकिक है । तुम्हारा यहाँ 
आने का भी वेग तो है, किन्तु उपाश्रय में आने पर तुम्हारे मन में से गृहवास भुलाता 
नहीं है। जिस वेग से उपाश्रय में आते हो, यहाँ आकर दो घड़ी के लिए संसार को नहीं 
भूलते हो, तो समझ लेना, यहाँ बैठने पर भी भाव-आख्रव चालू है । काया तुम्हारी यहाँ 
है, परंतु वेग संसार की ओर है । जब संवेग (सच्चा वेग) आएगा, तब उत्तम-प्रकार को 
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शक्कर डालकर बहू को खिलाया । गूंद और खोपश डालकर सूंठ बनाकर बहू को. 
खिलाई | धारणे के दिन-लड्डू खिलाये । अन्त में घी में शवकर और:लोंग का चूर्ण 
डालकर हिलाकर बहू को चठाया । बहू को अट्ठाई कराने का सासू को कितना उत्कट 
मनोभाव है ? सुबह होते ही सासू ने कहा - “बहू । तुम-कुछ भी काम मत करना बूसो 
कर लेंगे । तुम जल्दी तैयार हो जाना । उपाश्रय में चलकर तुम्हें नो बजे पच्चक्खाण 
(प्रत्याखान) दिलवाऊँगी ।''सासू के मन में अन्यन्त हर्ष है कि मेरी बहू अड्डाई करेगी । 

यहाँ चैठी हुईं बहनों । तुम्हारी बहू तप करने योग्य हो तो तुम भी ऐसे उत्कट मनोभाव 
से कराना । स्वयं न कर सकता हो तो दूसरों को करने-कराने को अनुमोदना करे 
में भी महान्‌ लाभ है। वहू ने उमंग में आकर सास के सामने अट्ठाई करने की स्वीकृति 
तो दे दी । सुबह 58 नहा-धोकर अच्छे कपड़े पहनकर तैयार हुई । साढ़े-आठ बजे । 
उपाश्रय जाने की थी, परन्तु बहू के मन में ऐसा विचार उठा कि 'अगर कोई कहे 
कि तुमसे अद्ठाई नहीं हो सकती, अतः दांतुन कर लो, तो मैं दांतुन कर लूं। सास को 
अद्ठाई कराने का बहुत ही हर्ष है ।' किन्तु बहू का अट्ठाई का-मन नहीं है। इस कारण 
उसके मुख पर प्रसन्नता नहीं है । परन्तु मांजी का पुत्र बहुत ही होशियार है । बह अपनी 
पतली का मुख देखकर समझ गया कि 'इसके अन्तर में ,अट्ाई करने का मन नहीं है । 
इस बुर्बल बैल को हॉक-हॉककर मेरी माँ ले जा रही है, परन्तु इसकी गाड़ी चलेगीदू 
नहीं । चलूं, में भी इसकी परीक्षा करके देखूं ।' यों सोचकर उसने अपनी पत्नी से कहा 
- “माँ तुझे अड्डाई करने का कहती है, परन्तु माँ कहती है, इसलिए तुझे अट्ठाई करनी 
'पड़े, ऐसा नहीं है । तेरा मस्तक दुखंता हो तो दांतुन कर ले । शरीर बिगाड़ कर तप नहीं 
करा है ।'' बहू बोली - “ऐसा नहीं है। मुझे तो अद्ाई करने की बहुत उमंग है, किन्तु 
मस्तक बहुत चुखता है ४/ उसके पति ने कहा - “तो कर ले दांतुन ।/ इस पर बहू ने 
सास से कहा - “माँ ! मुझे तो अट्टाई करने की बहुत उमंग है, परन्तु आपके पुत्र मुझे 
करे से इन्कार करते हैं।'' (हँसाहँस) बहू की बात सुनकर सास की उमंग नहीं रही । 
माँ ने पुत्र से कहा - “बेटा ! तू बहू को तपस्या करने से क्‍यों इन्कार करता है ? 
ऐसा अवसर फिर कब आनेवाला है ? इसको अट्ठाई करने का मन है और मुझे कंगने का 
उत्कट मनोभाव हैं ।'' यह सुनकर पुत्र ने कहा -'“माँ ! मैंने इन्कार नहीं किया, पस्तु 
इसका मन ठीला पड़ गया है । यह इस इंतजार में बैठी थी कि मुझे कब कोई दांतुन 
करने का कहे तो में दांतुन कर लूं ।” वास्तव में, तपस्या करना कायर का काम नहीं 
है। कर्मशञ्ु के खिलाफ जूझना शूरवीर का काम है ! कहा भी है - 

आ तो शराना संग्राम, मायुं मूक्की जाणेरे।.- 
अहीं नहीं कायरनुं कई काम, मायुं मूक्ी जाणे रे ॥ आ तो... 


यह तो जीवन का संग्राम है । कर्मशब्रु को भगाने के लिए शूरवीर बनना 
पड़ेगा । युद्ध में शरत्र सज्जित होकर आया हुआ राजपूत लड़ाई के मैदान में पीछे नहीं 
मै जा ब:5:4229: 





नहीं है, उसे यों लगता है कि मेरा समय कैसे गुजरेगा ? पर्तु जिसे श्रुत॒वाणी के प्रति 
शास्त्र-सिद्धान्त के प्रति रुचि जगी है, जीवन में रस जगा है, उसके वर्षों के वर्षों कैसे 
व्यतीत हो जाते हैं, वह पता नहीं लगता । वीतरागवाणी में रस जगाने के लिए, उसे 
युक्तिपूर्वक्त समझाने के लिए आपके समक्ष त्को, युक्तियों और न्याय और नयपुर/सर 
सिद्धान्त का भाव समझाते हैं। एक बार भगवान्‌ की वाणी का रस जाग जाए तो आगम 
में मोक्ष के मोती दिखाई देंगे । भगवद्वाणी कैसी है ? जीवन में जाग जाए । 
तारी वाणी रसाछ शुं अमृतभयु, तारा नयनोमां जाणे शु जछु भयुँ, 
जोतां छागे भयों जाणे मातानो प्पार...कोई पामे छे... 
तारा दर्शननी टेक, जेने छे बारंबार...कोई पामे छे... 
हे प्रभो ! तुम्हारे वाणी अमृत से भी मीठी है। तेरे नयनों में न जाने क्या जादू भरा 
है कि ऐसा होता है कि निरखते ही रहा करें । तुझे देखने पर लगता है कि माता के वात्सल्य 
की अपेक्षा भी तेरा वात्सल्य अधिक है। माता को बालक के प्रति कितना वात्सल्य होता 
है? छोटे-से बालक की माँ डेढ-दो घंटे से बाहर चली गई हो तो बालक चारों ओर माता 
को देखता है, और उसे ढूंढने हेतु व्यर्थ प्रयास करता है। जब माता को आती हुईं देखता 
है, तब उसकी निर्दोष आँखों में सहसा हर्पाश्रु उमड पढ़ते हैं। एक बार मैं गौचत जा रही 
थी, तब पुलिस गेट पर हजार मनुष्य इकट्ठें होकर खड़े थे । मैंने पूछा - “क्यों क्या है 
यहाँ ?” तब. उत्तर दिया - “एक ढाई साल का बालक रास्ता भूल जाने से अपनी माँ 
से बिछुड़ गया है । इस कारण बहुत शो रहा है । पुलिसवाले ३5808 हैं, प्यार करते 
हैं, दूध पिलाते हैं, मोटर-प्लेन आदि खिलोने देते हैं, बर्फी देते हैं, तो भी चह चुप नहीं 
रहता । वह बच्चा राजकुमार के जैसा मालूम होता था। चाहे जितना लालच देने पर भी 
वह बालक करुण कल्पांत करता है, झूरता है, और रोता रहता है। एक हजार मनुष्य का 
प्यार मिलने पर भी बच्चा रोना बंद नहीं करता । थोड़ी ही देर बाद उसकी माता बालक 
को ढूंढ़ती-दूंढ़ती वहाँ आ गई । उस बच्चे का गाँव वहाँ से दो माइल दूर था । वह अपनी 
भां के साथ खेत में गया था| वहाँ दूसरे लड़कों के साथ खेलता-खेलता आगे निकल 
गया और रास्ता भूल गया था । उस बालक ने जब अपनी माता को आती हुई देखी तो 
हरपावेश में पागल हो उठा । उसकी माता तो अपने पुत्र के लिए न तो लाई खिलौने, नहीं 
लाई पेड़े-बर्फी, बह तो बिलकुल खाली आई है। फिर भी बालक पुलिस के हाथ में 
से उछलकर अपनी माँ को भेंटने के लिए कूद पड़ा । जिसे पेड़े-बर्फी तथा भिन्न-भिन्न 
प्रकार के खिलौने दिये गएं, फिर भी वह राजी नहीं हो रहा था, वह मां को देखते ही 
नाच उठा । किसलिए ? उसे माता का प्रेम मिला । माता का प्रेम दुनिया में तब 
। इसी प्रकार पंच-सर्मित, तीन-गुप्तिरूप अष्ठप्रवचन माता है। अर्थात्‌ - भगवान्‌ ने 
साधु-साध्वियों के लिए इन आठों को निर्मनन्थ-प्रबचन में स्थिर होने, रमग करने, प्रवृत्ति- 
निवृत्ति में उपयोग सहित चर्चा करने का (अद्धा-भवितपूर्वक) निर्देश दिया है। इस 
आष्प्रवचन माता की आवाज, आज्ञा, आदेश-निर्देश सुनोगे, उनके आदेश- 
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को जगाओ, प्रकट करो जिसे जन्म-मरण का त्रास लगता हो, मोक्ष में जाने -की लगन 
लगी हो, वह क्षत्रिय बनकर कर्मों के साथ युद्ध करने हेतु तेप, त्याग और शील (सदाचार) 
के शस्त्रों से सुसज्जित होकर जूझने के लिए तैयार हो जाएगा और जो कायर होगा, वह 
बैठा रहेगा। त्याग आत्मा को कर्मबन्धन से मुक्त कराने का उत्तम साधन है । तुम संसार 
(घर गृहस्थी) छोड़कर संयमी बनो तो श्रेष्ठ बात है । इस धर्मसभा में से एक भी साथु 
बन जाए तो घाटकोपर का नाम अमर,हो जाय । क्यों बजुभाई ठीक बात है न. ? 
(हँसाहँस) हँसकर हमारी बात को कब तक टालोगे ? मैं तो दीक्षा लेने का कह-रही 
हूँ। किन्तु दीक्षा न ले सको तो कम से कम ब्रह्मचर्य व्रत तो अंगीकार करो ? 
महाबल आदि सातों अनगारों ने समझ-बूझकर संयम: अंगीकार किया और कैसी 
उग्र साधना की ? उन्होंने इतना सब किया तो क्‍या तुम संसार (गृहस्थाश्रम) में रहकर 
'कामवासना पर विजय प्राप्त नहीं कर सकते ? तप करके उन मुनिवरों ने शरीर को ग़ला 
दिया । अब उनका शरीर-साधना में सहायक नहीं बन सकता । स्वयं जहाँ बैठे हों, 
वहाँ से उठकर गुरुदेव के पास जाना हो तो दो-तीन जगह विश्रान्ति लेनी पड़ती है, ऐसी 
शरीर हो गया । तब उन्होंने क्या किया ? सुनिए वह शास्त्रपाठ - कप 

-णिवरं थेरे आपुच्छित्ता चारु पव्वयं, दुरुहंति, दुरुष्ित्ता जावे दो 
मासियाए संलेहणाए स्चीसं भत्तसयं चउयसीइं चाससय - सहस्साईं 
सामण्ण - परियागं पाउणंति ।?  “४* * 

: स्कन्दकमुनि ने जैसे भगवान्‌ महावीर से आज्ञा प्राप्त की थी, वैसे ही इन सातों 
अनगारों ने स्थविर भगवन्तों से आज्ञा प्राप्त की । अर्थात्‌ - सातों अबगार अपने स्थान 
से उठकर जहाँ स्थविर भगवन्त विराजते थे, वहाँ आए । वहाँ आकर उन्होंने बन्दनों -' 
नमस्कार करके बहुत ही नप्रतापूर्वक कहा - 'भगदंत ! अब हमार शरीर जीर्ण-शीर्ण' 
हो गया है । अब इसमें आत्म-साधना में सहायक बनने की शवित नहीं रही । अतः आप 
आज्ञा दें तो हम संलेखना : “संथारां करें ।' स्थविर भगवत्तों ने द्रव्य-क्षेत्ररकाल- 
भाव-देखकर उन्हें संलेखना-संथारा करने की आज्ञा दी | स्थविर भगवंतों, की आज्ञा 
प्राप्त करके वे सातों ही अनगार चारु नामक पर्वत पर पहुँचे । वहाँ जाकर संधागा,. 
करने के पूर्व भूमि का प्रतिलेखन-प्रमार्जन किया । प्रतिलेखन करके डरियावही' 
प्रतिक्रमण किया। फिर लोगस्स का पाठ बोलकर भगवान्‌ की स्मृति करके उन्होंने 
पादपोपगमन संथारा किया । है 20 

पादपोपगमन संथाया क्‍या है ? जैसे वृक्ष पर से कोई डाली कटकर नीचे.गिर जाती _ 

है। फिर नीचे गिरी हुईं डाली स्वयं हिलती-चलती नहीं है, उसी प्रकार जो पादपोपगमन 

* करा है, उसे उसी स्थिति में आमरण तक रहना पड़ता है। पादपोपगेमन संथारे 
* आशाधक पहले निश्चित करता है कि मुझे सोये-सोये संथारा करनाः है, 'अथवा बैठे, : 

- करना है; या'फिर चित्त सोकर करता है अथवा एक करवट सोना. है? इस 
१८५  - में जिस स्थिति में रने का निश्चय किया हो, उसी स्थिति में . 
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की लाभ लकर जावन का साधना करता ह। हम भा साध्षर मततवभव पाकर स्व- 
ग कंगे और दूसरें का कल्याण करयेंगे। इस प्रकार के शुभ चिन्तन-मनन और 
क्षेपादि के तत्त्वज्ञान की चर्चा-विचारणा में अपना समय व्यतीत करते हैं । 
युओं ! आत्मा के गुण-दोष की कमाई का आधार सत्‌-असत्‌ (शुभ-अशुभ व 
पुरुषार्थ पर है । मनुष्य अच्छा-शुभ या शुद्ध पुरुषार्थ करे तो सदगुण आते-जाते 
कि खराब-अशुभ पुरुषार्थ करे त्तो दोष-दुर्गुण बढ़ते जाते हैं। एक कहावत है 
प भला तो जग भला', हम स्वयं दूसरें का भला करें, भलाई का व्यवहार करें 
ने लिए सारा जगत्‌ परिणामतः (या समग्रतया) भला (अच्छा) दिखाई देता है। 
गी (प्रमोदगुणसपन्न) मनुष्य सामनेवाले में हजार अवगुण हों, फिर भी उसमें गुण 
है। ऐसे गुणवान सज्जन और धर्मिष्ठ मनुष्य के जहा चरण पड़ते हैं, वहाँ दूसरों 
वन भो सुधर जाता है । एक उदाहरण लीजिए । 
डे -बहू का दृष्ठंत ; एक शहर में एक सज्जन मनुष्य एक भाई के यहाँ गए । 
उसका दूर-दूर का सम्बन्धी होता था | वह घर ऐसा था कि उसमें सासु-बहू का 
हाभारत होता था । एक घड़ीभर भी वहाँ शान्ति नहीं थी । 5 -से कारण को 
साहुबह झगड़ पड़ते थे । लाखों-करोड़ों की घर में सम्पत्ति हो, परन्तु जिस घर 
+ स्नेह और शान्ति न हो, वह संपत्ति किस काम की ? सासु-बहू रात्-दिन कलह 
रहती हैं। ज्ञानीपुरुष कहते हैं - “संसार में आर्तध्यान और रौद्रध्यान के बहुत कारण 
।” देवरानी ने जिठानी से बिना पूछे उसकी साड़ी पहन ली, बाद में जिठानी को 
गा तब उसके मन में इईर्ष्या-द्वेष विचार आया कि सुझे पूछे बिना मेरी साड़ी क्यों 
नी ? ऐसा विचार आना आर्त्तध्यान है । प्रतिक्रमण में प्रतिदिन बोलते हैं - 'चार 
के ध्यान में से आत्तप्यान और रौद्गप्यान ध्याया हो, धर्मध्यान और 
यान न ध्याया हो तो तस्स मिच्छामि दुक़कड़ ।” इस प्रकार रोज बोल जाते 
ल्‍्तु ध्यान का स्वरूप क्या है ? यह तो आप नहीं जानते । आर्त्तध्यान और रौद्रध्यान 
जीव को चुर्गत की ओर ले जाते हैं! धर्मध्यान और शुक्लध्यान सुगतति ग्राप्त कयते 
भर्त्ृश्यान-रोद्रध्यान से बचने के लिए मनुष्य जितना शासत्रवाचन और ततत्त्वज्ञान 
ग हक ही वह इन दोनों से बचकर रहेगा । रे 
, तो पूर्वोक्‍्त घर में सासु-बहू झगड़े रात-दिन चलते । आगन्तुक सज्जन 
ने थे झगड़े देखे । बहुधा समाधियुक्त मनुष्य असमाधिवाले स्थान में नहीं रह 
।। इस भाई को इस परिवार से कुछ काम था, इसलिए वह यहाँ आया था । वह 
नियदा कि तुरंत वह जाने के लिए तैयार हुआ । वह भाई यहों से खाना होने की 
' कर रहा था, तभी इस परिवार की पुत्रवधू ने धीरे से आकर सज्जन पुरुष से कहा 
पाई साहब ) आप जा तो रहे हैं, किन्तु आपसे मेरी प्रार्थना है कि आप एक बंद 
क# रुककर इस घर में शान्ति करके जाइए । मेरी सासुजी को सच्ची सीख 22 
इन्हें बात-बात में क्लेश करे की आदत है ।” यह सज्जन बोले - “अच्छा, ठुहा 
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को जगाओ, प्रकट करो । जिसे जन्म-मरण का त्रास्त लगता हो, मोक्ष में जाने की लगन 
लगी हो, वह क्षत्रिय बनकर कर्मों के साथ युद्ध करने हेतु तप, त्याग और शील (सदाचाए) 
के शर्त्रों से सुसज्जित होकर जूझने के लिए तैयार हो जाएगा और जो कायर होगा, वह 
बैठा रहेगा । त्याग आत्मा को कर्मबन्धन से मुक्त करने का उत्तम साधन है। तुम संसाः 
(घर गृहस्थी) छोड़कर संयमी बनो तो श्रेष्ठ बात है । इस धर्मसभा में से एक भी साधु 
बन जाए तो घाटकोपर का नाम अमर,हो जाय । क्‍यों वजुभाई ठीक बात है न. ? 
(साहँस) हँसकर हमारी बात को कब तक टालोगे ? मैं तो दीक्षा लेने का कह-रही 
हूँ। किन्तु दीक्षा न ले सको तो कम से कम ब्रह्मचर्य व्रत तो अंगीकार कग्ने ? 

महाबल आदि सातों अनगारों ने समझ-बूझकर संयम अंगीकार किया और कैसी 
उग्र साधना की ? उन्होंने इतना सब किया तो क्या तुम संसार (गृहस्थाश्रम) में रहकर 
'कामवासना पर विजय प्राप्त नहीं कर सकते ? त्तप करके उन. मुनिवररों ने शरीर को गला 
दिया । अब उनका शरीर-साधना में सहायक नहीं वन सकता । स्वयं, जहाँ बैठे हों, 
वहाँ से उठकर गुरुदेव के पास जाना हो तो दो-तीन जगह विश्रान्ति लेनी पड़ती है, ऐसी 
शरीर हो गया । तब उन्होंने क्या किया ? सुनिए वह शास्त्रपाठ - 

“णवर थेरे आपुच्छित्ता चारु पवच्वयं दुरुहंति, दुरुह्ठिता गाव दो 
गमासियाए दम सर सर्वीसं भत्तसयं चउयसीडं चाससय - सहस्साइं 
सामण्ण - परियःगं ति/!' ' 

स्कन्दकमुनि ने जैसे भगवान्‌ महावीर से आज्ञा प्राप्त की थी, वैसे ही इन सातों 
अनगारें ने स्थविर भगवन्तों से आज्ञा प्राप्त की । अर्थात्‌ - सातों अनगार अपने स्थान 
से उठकर जहाँ स्थविर भगवन्त विराजते थे, वहाँ आए । वहाँ आकर उन्होंने बन्दना -' 
नपस्कार करके बहुत ही भप्रत्तापूर्वक कहा - “'भगदंत ) अब हमास शरीर जीर्ण-शीर्ण' 
हो गया है । अब इसमें आत्म-साधनां में सहायक बनने की शक्ति नहीं रही । अतः आप 
आज्ञा दें तो हम संलेखना : 'संधारा करें ।' स्थविर भगवन्तों ने द्वृव्य-क्षेत्र-काल-' 
भाव-देखकर उन्हें संलेखना-संथारा करने की आज्ञा दी । स्थविर भगवंतों की आज्ञा 
प्राप्त करके वे सातों ही अनगार चारु नामक पर्वत पर पहुँचे । वहाँ जाकर संधारा 
करने के पूर्व भूमि का प्रतिलेखन-प्रमार्जन किया | प्रतिलेखन 'करके इर्यावही 
प्रतिक्रणण किया । फिर लोगस्स का पाठ बोलकर भगवान्‌ की स्मृति करके उन्होंने 
पादपोपगणन संथारा किया । 88 ०३ सर (2825 

पादपोपगमन संथार क्या है ? जैसे वृक्ष पर से कोई डाली कटकर नीचे गिर जाती 
है। फिर नीचे गिरी हुई डाली स्वयं हिलती-चलती नहीं है, उसी प्रकार जो पादपोपगमन 
संधारा करेता है, उसे उसी स्थिति में आमरण तक रहना पड़ता है । पादपोषगमन संधारे 
का आराधक पहले निश्चित करता है कि मुझे सोये-सोये संथारा करना है, अथवा बैठे 

-बैठे करना है; या फिर चित्त सोकर करना है अथवा एक करवट सोना है'? इस 
प्रकार पादपोपगमन संथारे में जिस स्थिति में रहने का निश्चय किया हो, उसी स्थिति में 





प्ला तो जग भला' इस सूत्र को हृदय से अपना लिया । सासु के खोटे और क्रोधयुक्त 
हृत्यभेदी बोलों के बदले बहू नम्रतापूर्वक सिर्फ दो वाक्य बोलकर चुप हो जाती - मैं 
जैसी हूँ, वैसी हो भी आपके बेटे की बहू हूँ । आपको मुझे पुत्री की तरह निभानी 
है, पालनी है। में भूलों से भरी हुई हूँ । मेरी भूलों को आप सुधारती रहना ।' 
बन्धुओं ! इन उद्गायें में कौन-से भाव भरे हुए हैं ? यह आपको समझ में आता 
हैन? 'आप बहुत अच्छी हैं, सब भूल मेरी है। फिर ऐसी दोषों से भरपूर मुझे निभाने 
की मैं आपसे प्रार्थना करती हूँ ।' इस प्रकार स्वयं अपनी भूल को कबूल करा, इस 
में अपनी अच्छाई है, क्षमा, सहिष्णुता और नम्नता के गुण निहित हैं । सचमुख, बहू ने 
'आप भला तो जग भला' इस सूत्र को अपना लिया, फलस्वरूप सासु को पपक्षात्ताप 
कले का वक्‍त आया । तात्पर्य यह है कि एक सज्जन मनुष्य के घर में चरण पड़े तो 
जीवन में कितना परिवर्तन आ गया ? क्लेश-द्वेष-कलह सब शान्त हो गए । सासु और 
बहू दोनों धर्मिष्ठ बन गई । अब वे दोनों साथ-साथ प्रतिक्रमण करती हैं, उपवासादि तप 
कसी है, जहाँ पहले आर्त्तध्यान और रीद्गप्यान की आग जलती थी, वहाँ अब धर्मध्यान 
का वातावरण बन गया । घर के सभी लोग धर्मध्यान के भावों में विचरण करने 
लगे । जब गुण ग्राहक दृष्टि हो जाती है, तब सामनेवाले व्यक्ति दुर्गुण हों तो भी उनमें 
से वह गुण को -दूंढ लेती है, साथ ही अपनी भूल का स्वीकार कर लेती हैं। क् 
की हुईं भूल का प्रायश्चित्त करने के लिए पर्वाधिराज पर्युषणपर्व आ रहे है। इन दिनों 
में आत्मा को पवित्र और मंगलमय बनाना हैं । सातों अनगार जयन्त नामक अणुत्तर 
विमान में उत्पन्न हुए । तत्यश्चात्‌ महाबल के अलावा वे छही देव उस जयन्त नामक 
देवलोक के देवलोक सम्बन्धी भव्य ध्य कर्म के दलिकों की निर्जगा हो जाने से अर्थात्‌ 
देवसम्बन्धी आयुष्य का क्षय हो जाने से, भव के कारणभूत गति वगैरह की निर्जरा हो 
जाने से, तथा स्थिति का क्षय हो जाने से उस समय देव-शरीर को छोड़कर इस जम्बूद्वीप 
नामक द्वीप में भारतवर्ष में, भरतक्षेत्र में, विशुद्ध वंशवाले माता-पिता के यहाँ शजकुलों 
अलग-अलग परिवार में पुत्र रूप में जन्म पाया । इन सब में कौन-कौन, कहाँ-कहों, 
किप्त-किस परिवार में जन्मा ? आगे चलकर क्या-क्या बने ? इसकी जानकारी के लिए 
देखिए सूत्रपाठ - गा 
*पड़िवुद्धि इक्खागयया, चंदछाए, अंगयया,,संखे कासीयया, स्प्पी 
कुणालाहिबड़! अदीणसत्तु कुरुयया, निवसत्ू पंचालाहिंवड़ / 
पहले अचल का जीव था, वह कौशल देश में माता के गर्भ में आकर उत्पन्न डुभ ० 
समय व्यतीत होने पर जन्म हुआ । बड़ा होने पर कौशल देश का अधिपति हुआ | के है 
देश की राजधानी अयोध्या थी | अचल का जीब वहाँ प्रतिबुद्धि नाम से प्रसिद्ध हुआ 
विशेष वर्णन तो महाबलकुमार का करना है। इन ६ जीवों ने भले ही तीर्थकर-नामक 
का बच्चन नहीं किया, किन्तु ये सब मोक्षगामी जीव तो हैं ही । मोक्षगामी जीवों की माता 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ, वह भी प्रबल पुण्य का उदय हो, तभी मिलता है, तथा 
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का दुःख है, दूसरी ओर लोग यों कहेगे कि कृष्ण के पुत्र का अपहरण हुआ । ऐसे महान्‌ 
कृष्ण वासुदेव- हैं । इनके चलने से धरती कांप उठती है । थे त्तीन. खण्ड के स्वामी 
होते हुए भी अपने पुत्र की रक्षा नहीं कर सके /! यों श्रीकृष्ण चिन्ता.करते है । दूसरी 
ओर रुक्मिणी की व्यथा भी बढ़ती जा रही. है । पुत्र के ,वियोग में रुक्मिणी ने, 
खाना-पीना, स्तान-श्रृंगार, मस्तक पर कंधी करना वगैरह सबकुछ छोड़ दिया ।. 
पुत्न-वियोगिनी रुक्मिणी एक तरह से योगिनी जैसी दिखने लगी । वह कहने लगी - 
“है प्रभो ! में अपने पुत्र को ढूंढने के लिए क्‍या करूँ ? जोगण बनकर वन-वन 
में भटकूँ ? अथवा साध्वी बनकर देश-परदेश में विचरूँ ? ताकि मेश लाल मुझे मिल 
जाए ।” इस प्रकार रुक्मिणी कल्पान्त करती है । कृष्णजी भी चिन्तातुर होकर बैठे 
हैं। किसी को कुछ भी सूझता नहीं कि क्या करें ? चहाँ अचानक क्‍या बनता है ? - 
आकाश गमन करते हुए नारदजी का द्वारिका में आगमन 
उस अवसर नारवक्षि चले आविया, सुन लीना जो, 
मेटा ! चिन्ता मत कर नालक तणी रे, वो नहीं मरता तुझ पुण्यवन्त रे। भोता... 
इसी समय नारदऋषि आकाशमार्ग से चिचरण करते हुए ,द्वारिका नगरी में आ 
पहुँचे । ग्रद्युम्मकुमार का अपहरण होने से सारी द्वारिका नगरी में उदासी छाई हुई थी । इस. 
कारण द्वारिका नगरी को सूनी-सूनी देखकर नारदजी ने मगरी के एक आदमी से पूछा - 
“यह नगरी क्‍यों सूनी-सूनी लग रही है ।” तब .उस मनुष्य ने अतीव वुःखित हृदय से 
'कहा - “रुक्मिणी रानी की कुक्षि से जन्मे हुए पुत्र का किसी देव या असुर ने अपहरण 
कर लिया है। इस कारण द्वारिका नगरी शोकमग्न हो गई है ।” यह बात पक भारदजी 
को भी अत्यन्त दुःख हुआ । वे विचार करने लगे कि 'जिनके सुख में सुखी और 
दुःख में दुःखी रहने का मेंने निश्चय किया है, ऐसे मेरे मित्र श्रीकृष्ण अगर पुत्रवियोग से 
> हो गए हैं, तो मेरा कर्तव्य है कि मैं जल्दी से जल्दी उनका दुःख दूर करूं । यों 
हुए नारदजी शीघ्र ही कृष्ण के महल में पहुँचे । ' * * 
इस समय कृष्ण वासुदेव चिन्तातुर होकर कनपट्टी पर हाथ देकर बैठे थे । यों तो जब 
भी नारदजी पधारते, तब श्रीकृष्ण खड़े होकर उनका विनयपूर्वक स्वागत करते थे और 
अपने बगलवाले आसन पर उन्हें बिठाते थे । पर्तु आज कौन आया ? इसका उन्हें ख्याल 
नहीं रहा । जब नारदजी ने कहा - “हे त्रिखण्डाधिपति कृष्ण वासुदेव !”” यह शब्द सुनते 
ही श्रीकृष्णजी ने आँखें खोलीं । वहाँ नारदजी को देखकर श्रीकृष्ण एकदम खड़े हो 
गए और उन्हें बैठने के लिए आसन दिया । ऐसी चिन्तामग्न अवस्था होते हुए भी 
कृष्णजी के विनय से नारदजी प्रसन्न हुए और कृष्णजी के विनयभाव की प्रशंसा करने 
लगे और कृष्णजी के पासवाले आसन पर बैठकर, स्वयं कुछ भी नहीं जानते, इस दृष्टि 
से कृष्णजी से पूछा - “आज आप इतने अधिक उदास क्यों दिखाई दे रहे हो ? मुझे आप 
स्पष्ट बताइए ।'' नारदजी की बात सुनकर कृष्ण ने सोचा - “जो व्यक्ति दुःख के निवारण 
का उपाय खोज सकता है अथवा जो मेरे दुःख में दुःखी होता है, उसे मेरे दुःख की बात 
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प्रदुम्मकुमार के भविष्य के विषय में नारदजी का कथन ३ हे रुक्मिणी ! इस 
बुनिया में तुझे ही पुत्रवियोग डा है, ऐसा नहीं है । तेरे पुत्र की तरह अनेक लोगों के 
पत्रों का अपहरण पूर्व में हुआ है । अनेक माता-पिता तेरी तरह दुःखी हुए हैं। और अनेक 
दिवसों के पश्चात्‌ उन समृद्धिमान्‌ पुत्रों ने आकर मात्ता-पिता को प्रसन्न किया । इस 
प्रकार पेश पुत्र भी विद्या ओर पराक्रमयुक्त होकर जरूर तेरे पास आएगा । इस समय तू 
जितना रे रही है, उससे अधिक वह तुझे प्रसन्न करेगा । अतः तू चिन्ता और रूदन्‌ 
छोड़कर आनन्द में रह । रुचिमणी जैसी जिसको माता है, और कृष्ण जैसे त्रिखण्डाधिपति 
जिसके पिता हैं और जो यवदुबंश में जन्मा है, वह अवश्य ही भाग्यशाली होगा; वह 
थादवों में शिगेमणि के समान होगा । तेरे पुत्र को कोई मारना चाहेगा, तो भी वह मरेगा 
भही, ऐसा प्रतापी तेरा पुत्र बनेगा । अनेक प्रकार की विद्युओं और कलाओं से विभूषित 
शेकर वह तेरे पाप आएगा । जिनका अपहरण हुमा है, वे गा अपने माता-पिता से नहीं 
पिले । अत; कं मानती है कि कल ही मेश पुत्र मुझे मिल जाए, ऐसा नहीं हो 
सकता समय लगेगा, पस्नु मैं उसके कुशल समाचार तो अवश्य लाकर दूंगा । वह तुझे 
कब मिलेगा ? यह भी पता लगाकर तुझे बता चूंगा । अतः तू चिन्ता छोड़ दे ।” इस 
प्रकार भारदजी के शक्क्रर-सी मधुर वाणी सुनकर रुक्मिणी कुछ शान्त हुई । उसे आशा 
बंध गई कि अब अवश्य ही मेरा पुत्र मुझे पिलेगा । नारदजी के वचन सुनकर रुविमिणी 
का छूय हलका हुआ । फिर नारदजी ने कहा - "तेरे पुत्र का पता लगाने के लिए में 
हृक्षेत्र में सीमन्थरस्वामी के पास जाऊँगा । महाविदेहक्षेत् में पुष्कल विनय है 
और चहढों पुण्डरगिरि नाम की नगरी है। वहाँ सीमन्यरस्वामी विराजते हैं । वहाँ जाकर तेरे 
फु के सम्बन्ध में जानकारी करके जरूर लौट आऊँगा ।” रुविमणी नारदजी के वचनों 
को सफलता के शुभेच्छा प्रगट की । हि 
भारदजी सीमन्धरस्वामी के पास : रुक्मिणी को आश्वासन देकर नाखूजी वहाँ 
से के । उल्ोंने अपने विद्याबल से विमान की रचना की । उस्त विमान में बैठकर 
नारजी विविध कौतुकों को देखते-देखते आकाशमार्ग से जा रहे थे । तभी सुमेरु पर्वत 
के सामने आते ही रात पड़ गई । इस कारण वे रात को वहीं ठहर गए। सबेरा 28% ही 
आगे बढ़े | आकाशगामिनी विद्या के बल से बहुत ह्ुतगति से जा रहे नारजी पुंडरगिये 
गये पहुँच गए, जो नगरी सीमन्धरस्वामी के चरणकमलों के स्पर्श से पवित्र बनी हुई 
थी तीर्थकर, फेवलज्ञानी, मनतःपर्यावज्ञानी, अवधिज्ञानी, तपस्वी 8 साथु-साध्मी 
से बह नगरी सुशोभित हो रही थी । ऐसी पवित्र नगरी थी, पुंडरगिरी । 
नारदनी ने अदभुत समवसरण देखा ६ वहाँ पहुँचकर नारदजी ने अपूर्व सा क 
की खना देखी । प्रभु के समवसरण में भवनपति, वाणव्यन्तर, ज्योतिषी और वैम| 48 
पं प्रकार के देव तथा उनकी देवियाँ, मनुष्य-पुरुष, त्तियंच-तिर्यचनी, साधुनसाय 
अवक और श्राविका, यों बारह प्रकार की परिषदा यथास्थान बैले हुई थी । ०५2 
रण और रो से श्रेष्ठ रूप से सुशोभित था । उसमें देवों के कारण समवसरण 
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दूर हों जाएगा ।' रुक्मिणी ने कहा - “मेरा पुत्र मुझे नहीं मिलेगा, तो, मैं ग्राण-त्याग 
कर दूंगी। किन्तु पुत्र के बिना मैं जीवित नहीं रह सकूगी ।'” तब नारदजी ने कहा - “हे 
पुत्री ! किसी देव या दानव ने तेरे पुत्र का अपहरण किया है। पस्तु मुझे विश्वास है.कि. 
तेरा पुत्र चाहे जहाँ होगा, वह अत्यन्त सुख में होगा और जीवित होगा । तू से मत, झूर 
मत । में अल्प समय में ही तेरे पुत्र को खोज दा ।' यह सुनकर रुक्मिणी ने कहा - 
“हे मुनिवर ! ब्रिखण्डाधिपति ने तीनों खण्डों के प्रत्येक गाँव, नगर, बने, चोरहे और 
बाजार एवं सर्वत्र घर-घर में उसकी तलाश कराई है । किन्तु किसी जगह भी उसका पत्ता 
नहीं लगा है,। इतना ही नहीं, उसका कोई समाचार भी नहीं है ।”' नारदजी ने रुक्मिणी, 
को धैर्य बंधाते हुए कहा - “बेटी ! अगर मैं तुम्हारे पुत्र का पता न लगा दूं तो मेरा नाम 
नारद नहीं । मैं तीनों खण्डों में अा पपका पता लगाऊँगा । आकाश-पाताल एक कर 
दूंगा । फिर भी प्रद्युम्नकुमार को पत्ता नहीं लगेगा तो में 'महाविदेहक्षेत्र, में सीमंधर 
स्वामी भगवान्‌ के पास जाकर तेरे पुत्र के विषय में पूछताछ करके उसके समाचार लेकर 
आऊँगा । यद्यपि वहाँ कोई पैदल चलनेवाला मानव जा नहीं सकता; किन्तु में तो 
आकाशगमन करेवाला हूँ । इसलिए वहाँ जा सकूँगा ।”” ' ' ' 7. ४ 

' अब नारदजी प्रद्ुप्नकुमार की तलाश करने के लिए कहाँ-कहाँ जाएँगे और वहाँ भी 
वह नहीं मिलेगा तो महाविदेहक्षेत्र में जाएँगे । वहाँ क्या-क्या घटना घटित होगी, इसका 
भाव यथावसर कहा जाएगा |. हे कस जल0। ; 

.व्यारन्यान - 8७ 
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* बीतराग-भगंवान की वाणी आंधि, व्याधि और उपाधि से मुक्त करानेवाली है। इस 
वाणी का अगर जीव एक-एक शब्द समझे और आचरण में लाए तो जन्म, जरा और 
मरण की श्रृंखला टूठते देर नहीं लगती ॥ बीतरागवाणी में इतनी शक्ति और सामर्थ्य रहे 
हुए हैं। पर्तु जबतक आत्मा उसके भाव, आशय और तात्पर्य को नहीं समझता तबतक 
उलटी दौड़ लगाता है। संसार के तरफ की दौड़ आस्रव की ओर ले जाएगी और संयम 
के तरफ की दौड़ संवर की ओर ले जाएंगी । जैसे देवलोक में सम्बगह्ृष्टि देव का जेब 
चहाँ से च्यबन होने का होता है, तब वहु क्या विचार करता है ? भले ही मुझे वैभव न 
मिले, किन्तु जहाँ जैनधर्म हो, वहाँ मेरा जन्म हो । सम्यग्दृष्टि देव ऐसी चिन्ता करता है। 
“उसे देवलोक के सुख अरुचिकर लगते हैं । वह भगवान्‌ के दर्शन करने जाता है, उनकी 
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“अमिलाय अर, ', अगिमिस नयणाय, गीरन सरीरा 
चरउरंगुलेण भ्रूमिं न विसंति सुर, निणो कहिए ।7 
(१) देव अम्लान पृष्पमाला वाले होते हैं। अर्थात्‌ - देवों के कण्ठ में जो पुष्पमाला 
होती है, वह कभी मुझाती नहीं है। (२) वे अनिमिष नयन वाले होते हैं, अर्थात्‌ - उनकी 
आँखें और उनकी पलकें स्थिर होती हैं । (३) उनका शरीर अपनी तरह मलिन नहीं दोता । 
सदा निर्मल रहता है। (४) उनके पैर पृथ्वी से चार अंगुल अध्धर रहते हैं । देवों की शान्ति 
इतनी अधिक है कि वे अनेक प्रकार के रूप बना सकते हैं, अनेक प्रकार की भापा बोल 
सकते हैं। देवों की ऐसी महान शक्ति होती है । वे मनुष्यों की तरह माता के गर्भ से 
उत्पन्न नहीं होते । उनके शरीर में रोग या बुढ़ापा नहीं आता । उनकी ऋद््धि में कमीवेशी 
नहीं होती । देव शाश्वत नहीं होते, किन्तु उनकी ऋद्द्धि तो शाश्वती है। मान लो, तुम 
अरबों रुपये कमा लो, परन्तु क्या वे रुपये तुम जीओगे, तबतक टिक रहेंगे ? नहीं । तथा 
यह शरीर आज अच्छा है, किन्तु कल इसे कुछ नहीं होगा, क्या यह भी निश्चित है। नहीं । 
यहाँ रहनेवाला मानव अशाश्वत हैं और उसकी ऋद्द्धि भी अशाश्वत है । फिर भी जीव 
तो खीली ठोककर बैठ गया है कि यह सब मेरा है । जो सुख मिला है, उसे भोग लूं । 
ऐसे तुच्छ कामभोगों में जीव मूढ़ बन गया है, किन्तु उसे भान नहीं कि देवलोक 
के देवों के सुख की अपेक्षा से यह सुख कितना तुच्छ है ? अनुत्तर विमान के देवों को 
तो बहुत सुख है, फिर भी उसके प्रति उनका राग (आसक्ति) नहीं है । जबकि मर्त्यलोक 
के मानव को तुच्छ और नाशवान्‌ सुख के प्रति कितना राग है ? विषय-विकारों को कितनी 
परेशानी है कि पुत्र के पुत्र हो गए, सिर पर सफेद केश आ गए फिर भी अभी तक विपषय- 
भोगों को छोड़ने का मन नहीं होता । देव ज्यों-ज्यों उच्च देवलोकों में जाते हैं, त्यों-त्यों 
उनके विषय-विकार कम होते जाते हैं । ज्यों-ज्यों ऋद्धि अधिक होती जात्ती है, त्थों- 
त्यों उसके प्रति आसक्ति कम होती जाती है । नव-ग्रेवेयक और पाँच अनुत्तर विमान के 
देवों में विषयासक्ति का विशेषतः अभाव होता है । अधिक तो क्‍या कहूँ, सर्वार्थसिद्ध 
विमान के देव को तत्त्वचिन्तन करते हुए कोई शंका उत्पन्न होती है, तब उसके लिए 
मन में विकल्प करता है और मन से हो सर्वज्ञ भगवान्‌ से प्रश्न पूछता है, तब मन में 
हो उसका समाधान हो जाता है । 
देवानुप्रियों ! देवों को ऐसा सुख और वह भी कितने दीर्घकाल का मिलता है ? 
अनुत्तर विमान के देवों के सुख का काल कितना है ? क्‍या तुम जानते हो ? पाँच अनुत्तर 
विमान के देवों की उत्कृष्ट स्थिति ३३ सागरोपम को है। तैतीस सागरोपम का क्‍या अर्थ 
है ? ३३० कोटाकोटी पल्योपम वर्ष ३३ सागरोपम वर्ष का माप है। अनुत्तर विमान के 
ऐसे दीर्घकालिक सुख के आगे मानव के बिन्दु जितने और अल्पकालिक (थोड़े काल 
तक टिकनेवाले) सुख किस विसात में है ? और वह सुख भी अनित्य है । क्‍या इस पर 
विश्वास करके बैठा जा सकता है ? तथा ऐसे तुच्छ सुख को स्थायी मानकर क्या अभिमान 
में फूलते जाना है? और अनुत्तर विमान के देवों को भी बुर्लभ ऐसी महंगी मानवीय 
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धर्मश्रद्धा होगी । उत्तम प्रकार का धर्म कौन-सा है ? कितने ही लोगों को इसका भी पत्ता 
नहीं होगा । तिजोसे धन से छलाछल देखने पर जो आनन्द आपलोगों को आता है, वह 
आनन्द धर्माचरण में नहीं आता । किन्तु संसार का आनन्द जीव को ' कति की ओर ले 
जाएगा और धर्म का आनन्द मोक्ष की ओर ले जाएगा । जीवन में संवेग आएगा, तब 
देव, गुरु, धर्म और शास्त्र की बातें सुनकर हृदय हर्ष से नाच उठेगा । जहाँ संवेग आता 
है, वहाँ निर्वेद भी आता है | संवेग आता है तो मोक्षत्त्त्व के प्रति रुचि जगाता है, और 
आत्मा में विचार चालू होगा, कि कहाँ मैं भोगीं का गुलाम या भोगों का भिखारी ! इतने 
भोगों का उपभोग किया, फिर भी अभी तक तृप्ति नहीं हुई । अनन्तकाल विषय-कपाय 
में, खानेपीने में और भोगों का उपभोग-परिभोग करने में, बिताया, इस दुनिया में जितने 
कागज है, उन सब कागजों को लेकर उन पर लिखने बैठें, तो एक जीव ने कितना 
परिभ्रमण किया है ? चह भी पूथ लिखा नहीं जा सकता । उतना यह जीव संसार में 
भटका है, और विषयोपभोग किया है । ! पर ्क्क 
सच्चे सत्यशोधक वेग का नाम है - संवेग.। ऐसे वेगवाला भोग की भूलभुलैया 
में फंसे नहीं, वह कीचड़ को छोड़कर किनारे आ जाए । संवेग का व्हील-पावर जिसमें 
जगा हो, उसमें वैराग्य का ऐसा पावर आ जाता है, कि वह कहीं,बंधाता नहीं । संवेग 
से अनुत्तर धर्म की श्रद्धा उमड़ती है। धर्म के प्रति उत्कृष्ट श्रद्धा करने से संवेग की अर्थात्‌ 
-मोक्षाभिलापा की शीघ्र प्राप्ति, होती है । अनन्तानुबन्धी, क्रोध, मान, माया और लोभ 
का क्षय होता है, नये-कर्म का बन्धन नहीं होता । मिथ्यात्व की विशुद्धि करने से दर्शन 
की आगधना होती है । दर्शन विशुद्धि शुद्ध हो जाने पर कोई तो इसी भव में सिद्ध, बुद्ध 
मुक्त, शुद्ध हो जाता है। जो इस भव में सिद्ध नहीं हो पाता वह तीसरे भव का अतिक्रमण 
नहीं करता । अर्थात्‌ तीसरे भव तो अवश्य सिद्ध हो जाता है। ., न्‍ 
जिनके जीवन में संबेग जगा था, वे महाबल आदि सातों अनगार दीक्षा.लेकर उग्र 
तप करके जयन्त नामक विमान में उत्पन्न हुए । वहाँ महाबल के अतिरिक्त ६ अनगार 
जो जयन्त विमान में देव हुए हैं, उनकी स्थिति ३२ सागरोपम में .कुछ कम थी, जबकि 
महाबल अनगार की स्थिति पूरे ३२ सागरेपम की थी । वे अनुत्तर विमान में उत्पन्न हुए, 
* थहाँ भी भगवान की वाणी के प्रति रस तथा भगवान को प्रश्न पूछने का रस उनके दिल 
में सतत रहता था । जीव के ५६३ भेद हैं । उनमें से एकान्त 35380 २ हष्टि के कितने भेद 
हैं ? केवल १०'भेद हैं। पाँच अनुत्तर विमानवासी देवों के पर्याप्ता और अपर्याप्ता । ऐसे 
उत्तम स्थान में सातों ही मुनिवर गए । वहाँ पदद्भव्य, सप्तनय, निक्षेप एवं सप्तभंगी 
की चर्चा-विचारणा में उनंका इतना सब समय कैसे व्यतीत होता है ? उसका पता नहीं 
लगता । हम किन्हीं भाइयों को कहते हैं कि “तुम्हारे पुत्र बड़े-बड़े हो गए हैं, वे घर 
और व्यापार का सब कामकाज बग़बर संभाल रहे हैं, अतः आप अब संसार के कार्य 
से निवृत्ति लो ।” तब वे कहते हैं - “महासतीजी ! आपकी बात सही है, परन्तु फिर हमारा 
टाइम कैसे पस्ार हो ?” जिसके जीवन में धर्म का रस 2 उत्अ्डतटा है, श्रुतवाणी के प्रति प्रीति 


. ४८६ >पह्सपलए शारदा शिरवर भा-१ 






मल्लिनाथ भगवान्‌ माता के गर्भ में आए, तब कैसा योग था ? उस बात को बताते 
डर भगवान्‌ कहते हैं - 'सउणेसु नइडएसु? अर्थात्‌ - कौए आदि पक्षीगण राजा आदि 
लिए विजय-सूचक शब्दों का उच्चारण कर रहे थे । पवन भी दक्षिणावर्त होकर चल 
रही थी । वह शीतल, मंद और सुगन्ध से युक्त पवन अनुकूल मालूम होता था । वह पृथ्वी 
को स्पर्श करता हुआ चल रहा था । ऐसा सुखद समय था, कि जिसमें निष्पन्न धान्य से 
मोहिनी पृथ्वी हरितिम आवरण से आवृत हो रही थी । जनपद भी हर्ष में सराबोर हो रहा 
था और भांति-भांति की क्रीड़ा में मस्त था । आधी रात का समय था । अश्विनी नक्षत्र 
का चन्द्रमा के साथ योग हो रहा था । फाल्गुन मास का शुक्लपक्ष चल रहा था । यह महीना 
हेमन्त ऋतु के महीने में शरतूकाल का चौथा महीना तथा आठवाँ पक्ष था । ऐसी फाल्गुन 
सुदी ४ के दिन आधीरात के समय महावलदेव अपनी बत्तीस सागरोपम की स्थिति पूर्ण 
करके उस जयन्त नामक विमान से च्यवकर प्रभावती देवी के गर्भ में स्थित हुए । 
९8४ [ओं ! मल्लिनाथ भगवान्‌ माता के गर्भ में आए, तब कैसा सुन्दर योग प्रवर्तमान 
था? ऐसे प्रवित्र महान्‌ पुरुर्षों का माता के गर्भ में आगमन होते ही सर्वत्र शान्ति का 
वातावरण छा जाता है । दुष्काल हो तो भी सुकाल में परिवर्तन हो जाता है । परस्पर 
क्लेश भी शान्त्र हो जाते हैं और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द छा जाता है। ऐसे महान्‌ पुरुष 
को जिस माता के गर्भ में आकर जन्म होता है, वह माता भी धन्य-धन्य बन जाती 
है। सामान्य महान्‌ पुरुष को जन्म देनेवाली माता भी जगत्‌ में भाग्यशाली मानी जाती 
है, तो तीर्थकर-प्रभु की माता तो उससे अनन्तगुणी पुण्यशालिनी और भाग्यशालिनी 
बन जाती है, इसमें क्‍या सन्देह है ? तोर्थंकर भगवान्‌ की माता बनना कोई जैसी-तैसी 
बात नहीं है । प्रबल पुण्य का उदय होता है, तब तीर्थकर-प्रभु की माता बनने का 
सौभाग्य प्राप्त होता है । 
जगतू में बहुत-सी वार पुरुष स्त्रियों को ४ समझते-मानते हैं। पुरुषों को नारी 
कुछ कहने जाती है तो वे अहंकार के आवेश में कहते हैं - “अब बैठ-बैठ ! तू क्या 
करनेवाली थी ?” स्त्री को नीची माननेवालों ! जया सोचो - तीर्थंकर को जन्म कौन 
देता है, उनकी माता या उनका पिता ? (हँसाहँस) त्तीर्थकर-प्रभु को जन्म उनकी माता 
ही देती है। प्रत्येक जगह माताओं का बहुमान करने में आया है । दीपावली के दिलों में 
लक्ष्मीजी का पूजन होता है, विष्णु या शंकर का नहीं होता । बोलो, लक्ष्मीजी भी तो 
स्त्री ही हैँन? हों, पूर्वभव में माया का सेवन किया, इस कारण स्त्री का अवतार (जन्म) 
मिला । परन्तु मोक्ष में जाने का अधिकार जितना पुरुष को है, उतना ही स्त्री को है। 
दोनों को मोक्ष में जाने का समान हक है।। स्त्री हो, पुरुष हो या नपुंसक हो, वेद (काम) 
नष्ट होने के बाद अबेदी होने के पश्चात्‌ मोक्ष में जाते हैं । 
जिसने-जिसने भागवतती दीक्षा ली है, उस-उसने संयम लेने के लिए माता से आज्ञा 
मांगी है, ऐसा शास्त्रों में वर्णन आता है । जमालीकुमार, अयवंतामुनि, गजसुकुमार, 
धावच्चापुत्र आदि महान्‌ साथकों ने जब प्रभु की वाणी सुनी और वैराग्य के रंग में रंजित 
हुए, तब माता के पास आज्ञा मांगते हुए, वे क्या कहते हैं ? एक कवि के शब्दों 
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प्रवृत्ति-निवृत्ति करोगे तो आत्मा में उल्लास आ जाएगा, इनके प्रति अ्रद्धाभविति-उमड़ेगी, 
इनका मातृवत्‌वात्सल्य मिलेगा । इनके आस्रय से कर्मों के टेकरे टूट जाएंगे । जैसे वह 
भोलाभाला निर्दोष बालक माता के वात्सल्य और प्रेम के पीछे सबकुछ धूल गया, वैसे 
ही अष्टप्रबचन-माता हमारी मैया है । इसके चात्सल्यवश हमें भी धन, बंधन, बंगले, 
'फर्निचर आदि को संसार के खिलौने तथा विषयसुखों को जहर के मूल समझकर इनके 
प्रति आसक्ति, मोह, ममता आदि छोड़ देना है ! सांसारिक सुखरूपी खिलोने व्यक्ति 
तभी भूल सकेगा, जब अष्ट प्रवचन-माता के ग्रति उसे श्रद्धा-भक्ति और आदरभाव 
बढ़ेगा । प्रवचनमैया हमें जगाती है और कहती है - ..“#. ह 
चेतन जागो रे, दबे निद्रा न रे करी। . 
जगाड़े प्रवचन-माता, वीती हवे रात ॥... निद्रा... 

धीमे धीमे रात बीती, उगी छे सवार, अनेकान्तनो अर्क रहो किरण प्रसार, 
रहो समय सरी, गया दिन न आये फरी, समझण धरी छे जरी ।... चेतन... - 

हे चेतनदेव | अब तू जाग । जैसे माता बालक के मस्तक पर वात्सल्यवश हाथ 
रखकर उसे जगाती है, और कहती है, “बेटा । तू बहुत सो लिया । अब तू जाग जा ।” 
उसी त्तरह प्रवचन-माता हमें जगाती है और कहती है,- “भोहनिद्रा में बहुत सोते रहे, अब 
तो जागो । जीवन की बहुत-सी रातें बीत गई हैं। जो समय चला गया, वह पुनः आनेवाला 
नहीं है ।” जन्म देनेवाली माता तो द्वव्यनिद्रा में से जगाती है, परन्तु यह प्रवचन-मैयां 
भावनिद्रा से जगाती है। उस मैया की आराधना करने से आत्मा जन्म-मरण की श्रृंखला 
तोड़कर मोक्ष के शाशएवत सुख को प्राप्त कर सकती है । जबकि जम्मदात्री माता दुर्गति 
में जाते हर बचा नहीं सकती, न ही जन्ममरण की श्रृंखला तोड़कर मोक्ष-सुख को दिला 
सकती है | किन्तु प्रवचन-मातारूपी वाणी, सुनने पर जीवन में से प्रमाद और 
विषय-वासना छूट जाने चाहिए और सांसारिक कर्मो को भूल जाना चाहिए । 


भ- मल्लिनाथ का अधिकार ) * 


सातों ही,अनगार उग्र तप की साधना करके सर्वोच्च देवलोक में गए हैं। वे शास्त्र: 
सिद्धान्तरूपी वाणी की अमृतमयी घूंट पीकर और शुद्ध संयम पालकर गए हैं । इस कारण 
बहाँ भी ज्ञन-चर्चा में अपने संयम का सदुपयोग कर रहे हैं । उसमें भी ३ र्‌ स्ागरोपम 
'की स्थिति कैसे पूरी हो गई... इसका भी पता नहीं पड़ता । बन्धुओं ! पाँच अनुत्तर 
विमानवासी देव को ३२ हजार वर्ष में आहार की इच्छा-होती है, परन्तु एक नवकारसी 
का लाभ उन्हें नहीं मिलता-। यहाँ (मनुष्यभव मे) एक नवकारसी करो, एक विगय का 
त्याग करो, ऊनोदरी, वृत्ति-संक्षेप, रस-परित्याग या उपवास आदि,चाहे जो तप के उससे 
कर्म की चट्टानें दूट सकती हैं।। जबकि उन देवों को ३२ हजार वर्ष के बाद आहार की 
इच्छा होती है, फिर इन पूर्वोक्त अनेक विधों में से एक भी तप में उनका नम्बर लग सकता 
है क्‍या ? नहीं । सप्यगरृष्टि देव तो ऐसा विचार करते हैं कि धन्य है मानव को; जो अमूल्य 


च्च्ज्ज्सख्स्र! (७ ,# थक के, 
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मल्लिनाथ भगवान्‌ माता के गर्भ में आए, तब कैसा योग था ? उस बात को बताते 
हु भगवान्‌ कहते हैं - 'सउणेसु नइ्डएसु? अर्थात्‌ - कोए आदि पक्षीगण ग्जा आदि 
लिए विजय-सूचक शब्दों का उच्चारण कर रहे थे । पवन भी दक्षिणावर्त होकर चल 
रही थी । वह शीतल, मंद और सुगन्ध से युक्त पवन अनुकूल मालूम होता था । वह पृथ्वी 
को स्पर्श करता हुआ चल रहा था । ऐसा सुखद समय था, कि जिसमें निष्पन्न धान्य से 
मोहिनी पृथ्वी हरितिम आवरण से आवृत हो रही थी । जनपद भी हर्ष में सरबोर हो रहा 
था और भांति-भांति की क्रीड़ा में मस्त था । आधी सत का समय था । अश्विनी नक्षत्र 
का चन्द्रमा के साथ योग हो रहा था । फाल्गुन मास का शुक्लपक्ष चल रहा था । यह महीना 
हैमनतर ऋतु के महीने में शरत्‌काल का चौथा महीना तथा आठवाँ पक्ष था । ऐसी फाल्गुन 
सुदी ४ के दिन आधीरात के समय महाबलदेव अपनी बत्तीस सागरोपम की स्थिति पूर्ण 
करके उस्त जयन्त नामक विमान से च्यवकर प्रभावती देवी के गर्भ में स्थित हुए । 
25% ओं ! मल्लिनाथ भगवान्‌ माता के गर्भ में आए, तब कैसा सुन्दर योग प्रवर्तमान 
था? ऐसे पवित्र महान्‌ पुरुषों का माता के गर्भ में आगमन होते ही सर्वत्र शान्ति का 
वातावरण छा जाता है दुष्काल हो तो भी सुकाल में परिवर्तन हो जाता है । परस्पर 
क्लेश भी शान्त हो जाते हैं और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द छा जाता है । ऐसे महान्‌ पुरुष 
को जिस माता के गर्भ में आकर जन्म होता है, वह माता भी धन्य-धन्य बन जाती 
है। सामान्य महान्‌ पुरुष को जन्म देनेवाली माता भी जगतू्‌ में भाग्यशाली मानी जाती 
है, तो तीर्थकर-प्रभु की माता तो उससे अनन्तगुणी पुण्यशालिनी और भाग्यशालिनी 
बन जाती है, इसमें क्या सन्देह है ? तीर्थंकर भगवान्‌ की माता बनना कोई जैसी-तैसी 
बात नहीं है । प्रबल पुण्य का उदय होता है, तब ततीर्थकर-प्रभु की माता बनने का 
सौभाग्य प्राप्त होता है । 
जगतू में बहुत-सी बार पुरुष स्त्रियों को च्त्छ समझते-मानते हैं । पुरुषों को नारी 
कुछ कहने जाती है तो वे अहंकार के आवेश में कहते हैं - “अब बैठ-बैठ ! तू क्या 
'करनेवाली थी ?” रत्नी को नीची माननेवालों ! जय सोचो - तीर्थंकर को जन्म कोन 
देता है, उनकी माता था उनका पिता ? (हँसाहँस) तीर्थकर-प्रभु को जन्म उनकी माता 
ही देती है। प्रत्येक जगह माताओं का बहुमान करने में आया है । दीपावली के दिलों में 
लक्ष्मीजी का पूजन होता है, विष्णु या शंकर का नहीं होता । बोलो, लक्ष्मीजी भी तो 
स्त्री ही हैं. ? हों, पूर्वभव में माया का सेवन किया, इस कारण स्त्री का अवतार (जन्म) 
मिला । पस्तु मोक्ष में जाने का अधिकार जितना पुरुष को है, उतना ही स्त्री को है । 
दोनों को मोक्ष में जाने का समान हक है। स्त्री हो, पुरुष हो या नपुंसक हो, वेद (काम) 
नष्ट होने के बाद अवेदी होने के पश्चात्‌ मोक्ष में जाते हैं । 
हर जिसने-जिसने भागवत्ती दीक्षा ली है, उस-उसने संयम लेने के लिए माता से आज्ञा 
मांगी है, ऐसा शास्त्रों में वर्णन आता है । जमालीकुमार, अयवंतामुनि, गजसुकुमार; 
थावच्चापुत्र आदि महान्‌ साधकों ने जब प्रभु की वाणी सुनी और वैराग्य के रंग म 
हुए, तब माता के पास आज्ञा मांगते हुए, वे क्या कहते हैं ? एक कवि के : 
| ४२+७३/७७३०८७/४ हा ३ ७0 +' & 


सासुजी को बाहर आने दो, 5353020467% के 0 8 शब्द कहता जाऊँगा ।, 
ये दी तुम्र इतना ध्यान रखना कस ) जब भी तुम्हें कुछ कहें, तब तुम्हें सिर्फ: 
ये दो शब्द कहने हैं ।” यों कहकर कौन-से दो शब्द बोलने ? यह उसे, बहू को) बता 
दिया ! थोड़ा टाइम हुआ, किन्तु सासुजी नहीं. आईं । इस सज्जन भाई को जाने की 
उत्ावल थी, इसलिए वह तो वहाँ से रवाना हो गए.3.. ,. , ४४ 
इस बात के डेढ़-दो वर्ष बाद पुनः इस गाँव में उस सज्जन भाई का इस. घर में 
आगमन हुआ । वह सारे दिन रहे, किन्तु कोई खटपट या कलह जैसा कुछ भी नहीं देखा- 
सुना । भोजन करने के बाद वह सज्जन भाईं आराम करने लगे, तभी सासुजी वहाँ आई 
उस भाई के चरणों में पड़कर बोली - “भाई ! तेरे चरण घोकर पीऊ तो भी कम, 
है। तुझे पुत्र के भाई कहूँ या पित्ता कहूँ, तू मेरे सर्वस्थ है ।” सज्जन ने पूछा - “क्यों, 
माँ ! क्‍या बात है ?” सासुजी बोली - “भाई ! तुम पहले यहाँ आए थे, तंब हर पुतवभू नर 
को कौन-सा मंत्र दे गए कि वह तो देवी जैसी,बन गई है। घर में तो मानो स्वर्ग उतर 
कर आया है, ऐसी अलौकिक शान्ति हो गई है । झगड़े का तो नांमोनिशान नहीं है । घर 
में शान्ति-शान्ति हो गई है !” उस भाई ने पूछा -/मांजी ! क्या मु ? आप किस 
तरह से देवी जैसी होने को बात कर रही हैं ?' सासु ने कहा - 'तुम्हार आने से पहले 
तो बहू से जग-सी भूल या गलती हो जाती तो में गुस्से में आकर उसे उपलम्भ देती थी, 
तब वह झटके से मेरे सामंने कितना ही अंटसंट बोलती और मुझे तमतमाती बातें सुनाती 
* थी, परल्तु तुम्हारे जाने के बाद तुमने इसके काम में कौन-सा व पक फूँक दिया कि ऐसा 
अमत्कार हो गया कि सच्चा या झूठमूठ जब भी गुस्से में आकर कठोर शब्द सुनाती हूँ, 
तब यह दोनों हाथ जोड़कर नम्रता से विनयपूर्वक कहती है - 'हे पवित्र माँ । आप पवित्र 
हैं। आप मुझे माता जैसी सासु मिली है। आप गुण हैं, में इर्पुणी हैं, हूँ, अपवित्र हूँ । फिर 
भी मेरी एक बात समझ लीजिए - में जैसी हूँ हूँ, परन्तु आपके बेटे की बहू हूँ। 
मुझे आपको अपनी बेटी समझकर निभानी है । मुझे अपनी पुत्री समझकर सुधारना '| 
मेरी भूल हो जाय, वहाँ गुल ब टोकते रहना । आप ४6% हैं। में क्रोधी और दोषों से 
भरी हूँ। मेरे कारण आपको ऋरोध-अहंकारादि कपाय पैदा होता है । मुझे क्षमा करा ।' 
बस इतना बोलने के सिवाय और कुछ नहीं बोलती । उसके इस कोमल औरं विनय भरे 
मीठे शब्दों से मेरा गुस्सा शान्त हो जाता । मुझे अपने मन में पछताबा होने लगां कि में 
तो जैसी थी, वैसी ही हूँ. बिना गलती के ही बहू से लड़ा करती; खटपट और बलेश 
करती और उसका दोष निकालती थी । परन्तु बारबार बहू के मुख से ऐसे कोमल शब्द 
सुनने को मिले, तब मेरे मन में विचार स्फुरित होते कि मैं ही खोटी हूँ, बातबात में क्रोध 
करती हूँ । क्‍यों में अपनी -वेठी पर जरा-जय-सी. बात में गुस्सा करती हूँ? और तो और, 
बहू को तीखे तमतमाते हृदय-वेधंक बंचन सुनाती हूँ ? फिर भी सामने से पर शान्ति 
भरे वचन मिलते । तब से मेरा हृदय पसीज गया, और मेरे में बहुत परिवर्तन हो गया । 
उसके बाद तो बहू मुझे पुत्री .को अपेक्षा. भी विशेष प्रिय और-एक देवी जैसी -लगती 
है । मैं आपका बहुत-बहुत आभार मानती हूँ ।”: यह सब कैसे हुआ ? जब बहू ने "आप 
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होगा । अवेदी-अधिकारी बनना हो तो ब्रह्मचर्य का पालन अधिकाधिक करना 
होगा । (पू. महासतीजीने इस प्रसंग पर ब्रह्मचर्यत्नत पर सुन्दर दृष्टान्त सुनाया था ॥) 
महाबल देव की आत्मा जयंत विमान से च्यवकर फाल्गुन सुदी ४ के दिन मध्यसत्रि 
के समय में मिथिला नगरी में कुम्मकराजा की प्रभावती नाम की रानी के उदर में आए। 
प्रभावती माता अत्यन्त पुण्यशालिनी है । तीर्थकर-प्रभु की माता बनने के लिए योग्यता 
प्राप्त करनी होती है । तीर्थकर-प्रभु के माता-पिता नियमतः भव्य और मोक्षमार्गी होते 
हैं। ऐसी पुण्यवती प्रभावती रानी के उदर में प्रबल-पुण्यवान्‌ आत्मा आकर उत्पन्न हुआ 
है। अब प्रभावती रानी चौदह स्वप्त देखेगी, इसका भाव यथावसर कहा जाएगा । 


नारदजी .ने मद्दाविदेहक्षेश में सीमंघरस्वामी की स्तुति की ४ नारदजी 
महाविदेशक्षेत्र में जाकर सीमन्धरस्थामी का समवसरण देखकर स्वयं को धन्य मानने 
लगे । तत्पश्चात्‌ तीन प्रदक्षिणा करके मस्तक पर अंजलि करके नारदजी सीमन्धरस्वामी 
की स्तुति करने लगे - 

“समस्त विध्मों को दूर करनेवाले, कामदेव के मद 5० करनेवाले, पूर्ण ज्ञान 
से सम्पन्न श्री 0 चय.. को मेरा नमस्कार है | जो देवाधिदेव इन्दों से सेवित हैं। 
चन्द्र-कलाओं से परिपूर्ण होते हुए भी अपने कलंकों को दूर भहीं कर सकता । पस्नतु हे 
प्रभो | आप तो मनुष्यों के कलंको को दूर करते हैं। आप तो दीन-दुःखियों के उपकारक 
हैं। सूक्ष्म वस्तुओं के प्रकाशक हैं। भव्य मनुष्य रूपी कम॒लों को विकसित करनेवाले 
हैं। संसारस्थ समस्त विषयों के प्रति उदासीन हैं। आप अशरण मनुष्यों के शरणदाता 

। भूत-भविष्य-वर्तमान के संशय का छेदन करेवाले हैं। हे नाथ ) शेपनाग हजारों 
जिह्ांओं से भी आपके गुण-गान करने में असमर्थ हैं, फिर में अपनी एक जबान से आप 
के हक णों का वर्णन कैसे कर सकता हूँ? प्रभो | आपका दर्शन करके आज में धन्य चना 
हूँ। मेरा कितना; कैसा अहोभाग्य है कि इस समग्र विश्व में आपके अतिदुर्लभ दर्शन मुझे 
प्राप्त हुए हैं । आपके दर्शन से मेरा जीवन सार्थक हुआ रे 

भगवन्‌ ! आपके दर्शन पाकर युझे अपार हर्ष है । वर्षाऋतु में मेघ के गर्जन और 
दर्शन से जैसे मयूर नाच उठते हैं, से ही है परमकृपालु प्रभो ! आपके दर्शन और 
वाणी से मेरा हृदय-मयूर हर्ष से नाच उठता है । क्योंकि इस जगत्‌ में आपसे बढ़कर 
दर्शनीय कोई पदार्थ नहीं है, कोई व्यक्ति नहीं है। आप तो अनन्य कोहीनूर हीरे जैसे हैं। 
मेरे भगवन्‌ ! आपके सिवाय मुझे अपने मन-वचन-काया को कहाँ स्थिर करना होता 

? है परमात्मन्‌ ! प्रभो ! ऐसे आप पे उत्कृष्ट नाथ मिले हैं, मार्गदर्शन और उद्धारक 

हैं, मेरे भाग्य असीम है, उत्कृष्ट है। आज आपके दर्शन से मुझे अपार आनन्द ही 
रा है, उससे बढ़कर स्वर्गीय आनन्द भी फीका है । मेरी अन्तरत्मा में उगे हुए कर्मों के 
आपके दर्शन से प्राप्त अपार आनन्द से जलकर साफ हो जाएँगे ( ४.6 का " 
|॥%४ हा -. ८ 


ऐसे पुत्रर्त की माता बना जाता है। अचल के जीव का.नाम प्रतिबुद्धि था । दूसरा धरण 
अंगदेश का अधिपति हुआ । इसका नाम चन्द्रच्छाव रखा गया । त्तीसगा अभिचन्द्र का 
जीव काशीदेश का राजा हुआ । वहाँ वह शंख के नाम से प्रसिद्ध हुआ । यह काशीदेश 
बनारस (वाराणसी) नाम को नगरी है । चौथा पूरण का जीव कुणालदेश.का अधिपति, 
हुआ । वहाँ उसका नाम रुक्मी हुआ । कृणालदेश में श्रावस्ती नाम की .नगरी है । पाँचवाँ 
बसु नाम का सख्स कुरुदेश का अधिपति हुआ । उस्तका नाम अदीनशत्रु हुआ;। कुरुदेश - 
में हस्तिनापुर नामक नगर है । छट्ठा वैष्णव का जीव पांचालदेश का अधिपति बना । उसका. 
नाम जितशत्रु हुआ । पांचालदेश में कपिला नाम 92824 है,। ये छहों जीव जबसे माता. 
के गर्भ में आकर उत्पन्न हुए त्तब से माता की धर्मभावना चढ़ने लगी । उन्हें त्तप करने, , 
सामायिक-प्रतिक्रमण आदि धर्मक्रिया करने का मन होता था । जब वे तप की बात सुनती, * 
तब उन्हें तप करने के उत्कृष्ट भाव हो जाते । यह सब प्रभाव गर्भस्थ जीव का. है। - 
' भगवती सूत्र' में गौतमस्वामी ने भगवान्‌ महावीर से प्रश्न किया - “त्रिलोकीनाथः 
प्रभो ! गर्भस्थ जीव गर्भ में मरे तो क्या वह देवलोक में जा सकता है ?' उत्तर में भगवान 
ने कहा - “हाँ मौतम ! गर्भस्थ जीव तप की, ज्ञान की तथा संयम आदि की बातें सुनता 
है, तब बह सोचे कि में शीघ्र ही यहाँ से छूटूँ, तो फिर तप करूँगा, श्रावकन्नत ग्रहण 
करूँगा, संयममार्ग को अंगीकार करूँगा; ऐसे उत्कृष्ट भाव आए, और उस समय उसका 
आयुष्य पूर्ण हो. जाए तो वह मरकर देवलोक में जा सकता है ।” शुभ और शुद्ध भावना 
कितना सुन्दर कार्य करती है. ये.६ ही अनगार जयन्त विमान से च्यवकर अलग-अलग ' 
देशों में रजपद से ५33 हुए । प्रत्येक का राज्य अत्यन्त विशाल है। भौतिक.सुख 
की कोई कमी नहीं है । महाबल अनगार ३२ सागरोपम का आयुष्य भोगकर वहाँ से 
च्यवकर भाग्यशाली पवित्र माता की कुक्षि में किस नगर में उत्पन्न होंगे ? इस बात पर 
यथावसर कहा जाएगा । कक का ० ०४ 


रुक्मिणी पुत्र के वियोग से बहुत विलाप करती हैं। रुक्मिणी जानती.है कि जो जन्म 
लेता है, उसकी मृत्यु एक दिन अवश्य होती है । इसमें कोई आश्चर्य नहीं है। किन्तु यहाँ 
रूक्मिणी को एक और दुःख हो रहा है कि मेरा पुत्र जन्म. लेकर कभी बीमार.हुआ.होता 
और गया होता तो, मैं यों मान लेती कि जो होना था, सो हो“गया । परन्तु इस प्रकार 
कोई उसका अपहरण करके ले जाए, वह कैसे सहा जा सकता है ? मैं जैसी-तैसी नहीं 
हूँ, मैं तो त्रिखण्डाधिपति कृष्ण' वासुदेव की पटरानी हूँ । यों ही कैसे टाला' दी सकता 
है, इस बात को ? मेरा पुत्र मुझे नहीं मिलेगा तो मैं' अपने प्राण त्याग कर दूंगी ।/ यों 
रुविमणी कल्पान्त कर रही थी, इसी बीच वहाँ नारदजी आए ॥ उन्होंने रुविमणी क्को 
बहुत आश्वासन देते हुए मधुर बचनों से कहा - “बेटी ! 22834 छोड़ दे । मैं तेरा पिता 
बैठा हूँ न ? तुझे रोने की आवश्यकता नहीं है। तेरा पुत्र कैसा प्रतापी और शक्तिशाली 
होगा ? यह में तुझे कहता हूँ, एकाग्रचित्त होकर सुन ! कक य * 


में सोये हुए हम जैसों को आज आपके दर्शन जगाकर ज्ञान और वैरग्य की नवचेतना ' 
प्रदान कर रहे हैं । प्रभो ! आपको कोटि-कोटि बन्दन ! एक आश्चर्यजनक बात यह 
है कि आप अनन्त ज्ञान सम्पन्न और गुणसम्पन्न होने पर भी मेरी स्तुतियों का स्वीकार , 
करते हैं ।” इस प्रकार भगवान्‌ की स्तुति और वन्दना करके नारदजी विमयपूर्वक 
योग्य स्थान पर बैठ गए । . ६ ह 2 
अपने वामन शरीर को बचाने के लिए आश्रय लिया $ भगवान्‌ की वाणी की 
वर्षा हो रही है । सुनकर सबके हृदय हर्पित हो रहे हैं । वहाँ उपस्थित विशालकाय लोगों 
को देखकर नारदजी के मन में अर्पनी सुरक्षा की शंका उत्पन्न हुई । कवि के शब्दों में - 
समवसरण (में) जिनवर दे देशना रे, बैठे सुरनर चक्रीश्वर राय रे, 
सिंहासन - तल बैठे नारद मुनि रे, देखीने लोग अचंभो पाय रे... 
यो है कोण जंतु मनुष्याकार का रे, हाथों पर ले ले निरखे लोग रे... 
समवसरण में बैठने के बाद नारदजी के मन में विचार आया कि “यहाँ के भनुष्यों 
का शरीर ५०० धनुष्य-प्रमाण होने पर भी अत्यन्त सुन्दर हैं और में तो दश धनुष्य को 
कायावाला हूँ । इनके देहमान के आगे में तो चींटी-मकोड़े जैसा हू इन लोगों के पैर 
के नीचे कुचला जाऊँगा तो मर जाऊँगा ! यद्यपि. इनके पैर के नीचे कुचलाकर 
मरूँगा, तो सीमन्धर-प्रभु के समवसरण में उनके पास में मरूँगा, तो उत्तम आराधक 
बनूँगा । इसकी मुझे चिन्ता नहीं है । परन्तु मैं रुक्मिणी को उसके पुत्र का, पता लगाने 
का वचन देकर आया हूँ, अगर ऐसे ही मर गया तो मेरे द्वारा दिया गया बचन व्यर्थ चला 
जाएगा । उसके लिए मुझे जीना जरूरी है ।' यों विचार करके नारदजी अपनी सुरक्षा 
करने हेतु .सीमन्धर-प्रभु के सिंहासन के नीचे भाग में जाकर बैठ गए । 
नारदजी को देखकर पद्मचक्रवर्ती को हुई शंका और आश्र्यमग्नता $ नारदजी 
सीमन्धरस्वामी के सिंहासन के नीचे जाकर बैठे । इसलिए सभी लोगों का मुख उनके 
सामने हो गया । इस कारण सबकी दृष्टि उनकी ओर गई । वहाँ के पदूम नामक चक्रवर्ती 
भी प्रभु की देशना सुनने के लिए वहाँ आये हुए थे । प्रभु के सिंहासन के नीचे अह 2 व 
स्वरूपवाले जीव को देखकर मन ही मन विचार करने लगे - “देव, नारक, तिर्यच 
मनुष्य में यह कौन है ? यह किस जाति का पक्षी है ?! यों विचार-करके नारदजी को 
चक्रवर्ती ने पक्षी की तरह अपने हाथ में ले लिया । हाथ में लेकर वे उन्हें (नारदजी को) 
रमाने (खेलाने) लगे । फिर उनके अंगोपांगों को कुतूहल-पूर्वक देखने लगे । यह किस 
प्रकार का जीव है ? इसकी कौन-सी योनि है ? इस विषय में चक्रवर्ती को तथा वहाँ 
बैठे हुए लोगों को शंका और कुतूहल हुआ । अब नारदजी का प्रश्न तो बाद में पूछा 
जाएगा। पहले पदूम चक्रवर्ती प्रभु को नारदजी के विषय में प्रश्न पूछेंगे और प्रभु नारदजी 
के विषय में उनका स्पष्ट समाधान करेंगे । इसके भाव यथावसर कहे जाएँगे । 
| ॥ *» शान्ति: ॥ 7 ५44४ 
ग्म्ध्य्य्य्््सय्य्ख्ल्ख्ल्र्श्ख्फ्खड़्ेटरडः 22254: 


 बाज्स्ज्खास्जाउटडआफइलस्स्सडड<2ः। 


अत्यन्त मनोहारी प्रतीत हो रही थी । समवसरण की अपूर्व शोभा देखकर नारदजी 
आश्चर्यचकित हो गए । * ४ 0 

“ नारदजी ने अपने आपको धन्य माना $ यहाँ आकर नारदजी अपने आपको धन्य 
मानने लगे कि अहो ! रुविमणी का पुत्र कैसा पुण्यवान्‌ है कि जिसके निमित्त से मैं यहाँ 
आया और कृत-कृत हो गया । में भी कि भरतक्षेत्र में रहने .पर भी आज मैंने अपनी 
आँखों से इस समवसरण का दर्शन किया । विष्णु के साथ मेरी मित्रता अत्यन्त लाभदायी' 
सिद्ध हुई । रुक्मिणी के पुत्र का 8058 अपहरण मेरे लिए सुखदायी सिद्ध हुआ, 
क्योंकि उसके पुत्र का पता लगाने के लिए मैं यहाँ आया हूँ । यहाँ आकर समवसरण 
'को देखकर मैंने अपनी आँखों को तथा जिन्दगी को पवित्र बनाई है । इस प्रकार नारूजी 
अपने आपको धन्य मान रहे हैं ॥ अब नारदजी सीमन्धरस्वामी की स्तुति करके. फिर उन्हें 
किस प्रकार प्रश्न पूछेंगे तथा वहाँ क्या होगा ? इसका भाव.यथावसर कहा जाएगा.। 


- व्यासव्यान - ए८ 


(श्रावण वदी १२, शनिवार ता. २१-८-७६ 
(आवण वदी १२, शनिबार। ३ 3७६९६ 





सुज्ञ बन्धुओं ! सुशील माताओं और बहनों ! सी | 
अनन्तकरुणा के सागर, समता के आगर, क्षमासिन्धु और जगत्‌ के स्वरूप को 
हस्तरेखा की तरह प्रत्यक्ष द्रष्टो शासनपति बीतराग-प्रभु ने भव्यजीबों के कल्याण के लिए 
दिव्य देशना दी । ४ | ८० 5 5 मर 
आपके समक्ष मह्िनाथ भगवान्‌ का वर्णन चल रहा है । उसमें महाबल अनगार के 
सिवाय बाकी के ६ अनगार बत्तीस सागरोपम से कुछ कम स्थिति भोगकर जयन्त विमान 
से च्यवकर बड़े रजबाड़ों में राजरानियों के गर्भ में आकर 447 /0 के रूप में जन्मे । 
अब बाकी रहे, उन ६ अनगायें के नायक जो महाबल अनगार थे, बह जयन्त विमान में 
बत्तीस सागरोपम की पूर्ण स्थिति से उत्पन्न हुए. । वे वहाँ से च्यवकर कहाँ आते हैं? यह 
बात कहनी बाकी है।... 22 8 2 
' बअन्धुओं ! चाहे जितनाः महान्‌ तैतीस या बत्तीस सागगेपण की स्थितिवाला 
महर्द्धिक देव हो, त्तो भी उस्तका आयुष्य पूर्ण होने पर वहाँ से च्यवन करना ही पड़ता 
है देवों की ऋच्द्धि और देवों का स्थान शाश्वत है। पर्तु वहाँ रहमेवाले देव शाश्वत 
नहीं हैं-। देवों की पहचान कैसे की जाती है ?. इसका निरूपण “व्यवहार सूत्र' 'में 
_ भगवद्वाणी के सन्दर्भ में कहा गया है-.. ' * *' | 


हे पा अं. हा] 
हु] 


जिंदगी में आत्मसाधना करने का अमूल्य अवसर चूक जाना ? इस अवसर 
जाओगे तो बार-बार यह अवसर नहीं मिलेगा । है - को 
बन्धुओं ! इन संसार भावों की अनित्यता पर तो विचार करो, ज्ञानीपुरुष कहते हैं 
- ये; सम क्रीड़िता यैश्र भूथमीडिता;”' इसका तात्पर्य यह है कि जीव जिन- 
जिन गतियों में गया, जिन-जिन के साथ बाल्यक्रीडा की, तथा कामक्रीड़ा की; 
एबं व्यापार में जिन्होंने सहयोग देकर लाखों का मुनाफा कराया, ऐसे सेठ-साहकार के 
बहुतवार गुण गाए । तथा जिन्हें अपने स्वजन, स्नेही ओर सम्बन्धी मानकर स्नेह से बातें 
की, वे सब भी एक दिन छोड़कर चले जाते हैं'। अपनी सगी आँखों से उनकी 
काया चिता में जलकर भस्म होती देखने पर भी जीव को क्या अपने आप का विचार 
आता है कि मैं भी एकदिन इन सब की तरह सबकुछ छोड़कर चला जाऊँगा ? मेरी 
काया भी एक दिन राख हो जाएगी ? जब ४३८७६ हो जाएगा, तब एक दिन सब 
कुछ छोड़कर जाना है। यह जानते हुए भी तथा जो,चले गए उनकी काया की राख.होती 
आँखें से देखने पर भी जीव को ममत्व नहीं छुटता । दूसरे की काया"की राख होती 
देखकर अपना (अपनी आत्मा का) विचार आएगा तो भी परलोक सुधर जाएगा । 
"((भं. मल्लिनाथ का अधिकार )' 

. महाबल .अनगार' जय॑त विमान से ३२ सागरोपम को स्थिति पूरी करके वहाँ से 
च्यवकर मति, श्रुत-अवधिज्ञान, इन तीन ज्ञानों को ग्रहण करके 8 380 प॑ नामक द्वीप के 
भरत्रक्षेत्र में कहां, किसकी कुक्षि में उत्पन्न हुईं ? शास्त्रकार कहते हैं - 2 

मिहिलाए ययहाणगीए कुंभगस्स रज्लो पमावइ्डए देवीए कुच्छिं सि:... 

' मिथिला राजधानी में कुम्मकराजा की प्रभावती देवी के उद्र में आहार 
वक्‍्कंतीए आहार के परिवर्तन से - मानवोचित आहार के ग्रहण से; सरीर-वक्‍्कंतीए 
शरीर की व्युत्कान्ति से, अर्थात्‌ - देवशरीर के परिवर्तन से, भव-वक़ूंतीए - भव को 
व्युत्कान्ति से" देवभव को छोड़कर मनुष्यभव को ग्रहण करने की अपेक्षा से गर्भकूप 
में जन्म पाया | ' ! । ० 

जब वह प्रभावती देवी के उदर में गर्भरूप में अवतरित हुए, तब सूर्य आदि ग्रह 
उच्चस्थान में थे । चारों दिशाएँ दिग्दाह वगैरह उपग्रवों से रहित थीं। तीर्थकर के प्रभाव 
से दिशाएँ प्रकाशयुक्त तथेव झंझावात रजकण वगैरह से रहित होकर स्वच्छ हो गई । 
' ड्ेबानुप्रियों ) विचार के इस पृथ्वी पर कितने ही जीव देवलोक से च्यवकर माता 
के गर्भ में, 45% सामान्य न के ,; विशिष्ट पु पुसयों ऐसे हर एक 
और वासुदेव आते हैं, परन्तु इन सब क्र भगवान्‌ श्रेष्ठ हैं । पुः 
इस पृथ्वी पर अवतरण होता है, तब कैसे सुन्दर योग होते हैं! गाढ विमिर दूर होकर पृथ्वी 
पर विलक्षण प्रकाश फैलता है, रोग आदि उपद्रव भी शान्त हो जाता है। शान्तिनाथ 
भगवान्‌ जब माता के गर्भ में आएं, तब महामारी जैसा महारोग भी शान्त हो गया था। 


बात ल्‍््न््ज्ज््टयदटाडडःः>-अे। 


० 


जिंदगी में आत्मसाधना करने का अमूल्य अवसर चूक जाना ? इस अवसर को चूक 
जाओगे तो बार-बार यह अवसर नहीं: मिलेगा । 5७ 3 2 
बन्धुओं ! इन संसार भावों की अनित्यता पर तो विचार करो, ज्ञानीपुरुष कहते हैं 
- “ये; सम क्रीड़िता येश्र भुशमीडिता:”! इसका तात्पर्य यह है कि जीव जिन- 
जिन गतियों में गया, जिन-जिन के साथ बाल्यक्रोडा की, तथा कामक्रीड़ा को, 
एवं व्यापार में जिन्होंने सहयोग देकर लाखों का मुनाफा कराया, ऐसे सेठ-साहूकार के 
बहुतवार गुण गाए । तथा जिन्हें अपने स्वजन, स्नेही और सम्बन्धी मानकर स्नेह से बाएं 
की, वे सब भी एक दिन छोड़कर चले जाते हैं । अपनी सगी आँखों से उनकी 
काया चिता में जलकर भस्म होती देखने पर भी जीव को क्‍या अपने आप का विचार 
आत्ता है कि मैं भो एकदिन इन सब को त्तरह सबकुछ छोड़कर चला जाऊँगा ? मेरी 
काया भी एक दिन राख हो जाएगी ? जब भय पूर्ण हो जाएगा, तब एक दिन सब 
कुछ छोड़कर जाना है.। यह जानते हुए भी त्तथा जो चले गए उनकी काया की राख होती 
आँखें से देखने पर भी जीव को ममत्व नहीं छुटता । दूसरे की काया की राख होती 
देखकर अपना (अपनी आत्मा का) विचार आएगा तो भी परलोक सुधर जाएगा । 


'( भ. मल्लिनाथ का अधिकार )' 


, “महाबल अनगार जयंत विमान से ३२ सागरोपम की स्थिति पूरी करके वहाँ से 
च्यवकर मत्ति, श्रुत्‌ अवधिज्ञान, इन तीन ज्ञात्रों को ग्रहण करके ४० नामक द्वीप के 
भरतक्षेत्र में कहों, किसकी कुक्षि में उत्पन्न हुई ? शास्त्रकार कहते हैं -._“- , 

मिहिलाए रायंहाणीए कुंजगस्स रज्लो पभावइए देवीए कुच्छि रि... 
मिथिला राजधानी में. कुम्भकराजा की :प्रभावती “देवी के उद॒र में ' आहार 
चवक्‍कंतीए आहार के परिवर्तन से - मानवोचित आहार के ग्रहण से, सरीर-वरक्‍्कंतीए 
शंगर की च्युत्कान्ति से, अर्थात्त्‌ -देवशरीर के परिवर्तन से, भव-वक़ूंतीए < भव की 
च्युत्कान्ति से - देवभव को छोड़कर मनुष्यभव को ग्रहण करने की अपेक्षा से गर्भरूप 
में जन्म पाया । के - * म् 
जब वह प्रभावती देवी के उदर में गर्भरूप में अवतरित हुए, तब सूर्य आदि ग्रह 
उच्चस्थान में थे । चारों दिशाएँ दिग्दाह बगैरह उपद्रवों से रहित थीं । तीर्थकर के प्रभाव 
से दिशाएँ प्रकाशयुक्त तथैव झंझावात रजकण वगैरह से रहित होकर.स्वच्छ हो गई । 
देवानुप्रियों ! विचार करे इस पृथ्वी पर कितने ही जीव देवलोक से च्यवकर माता 

के गर्भ में, अधिकांशतः सामान्य जीव आते हैं। विशिष्ट पुरुषों में चक्रवर्ती, 40 

और चासुदेव आते हैं, परन्तु इन सबसे तीर्थंकर भगवान्‌ श्रेष्ठ हैं। ऐसे ०5 8 

इस पृथ्वी पर अवतरण होता है, तब कैसे सुन्दर योग होते हैं । गाढ तिमिर 5 पृ 

पर विलक्षण प्रकाश फैलता है, गेग आदि उपद्रब भी शान्त हो जाता है | शान्तिनाथ 
भगवान्‌ जब माता के गर्भ में आए, तब महामारी जैसा महारोग भी शान्त हो गया था। 
-. शिव स्म्ज्च््झाय्याूटयडजबःर<<<: 555 


सच 


चुं समजाणुं रे... संतोनी वाणी थी ॥ .. ..- ९ 

कर्मों भमावे मने भव-भषमां (२) मने साचुं समजाणुं रे:.. ॥प्रुद॥। 
बरनो अवत्तार कालां कर्मोथी (२) मले इपछत्तणों अवतार काला कर्मोगी । 
री-फरी (२) आवा अवतार, काझा कर्मोयी (२) 

पाप करे खून खूब, दुःख मछे गलादूंन चोक्खू बंचाणुं रे... 

ऐ मने चोक़्खूं वंचाणुं रे... मने साचुं समजाणुं रे, संतोनी. वाणी थी... 
करा भावार्थ यह है - मैंने भगवान्‌ की वाणी सी अब मुझे संसार के स्वरूप 
रथ भान हुआ । अनन्तकाल से आत्मा पाप के बांधकर एक गति से दूसरी 
रिभ्रमण करता है । अब संसार में रहकर मुझे पाप की गांठे नहीं बांधनी है और 
-भव में भ्रमण करना है । अनन्तकाल से अज्ञान के कारण विषयभोगों का 
करके मैंने भूल की, परन्तु अब मुझे ऐसी भूल का शिकार नहीं बनना है। तुम 
बहुत होशियार हो । व्यापार में एक बार ठगा जाते हो, तो पुनः न ठगे जाओं 
7ए. कितनी सावधानी रखते हो ? एक बार द्वेन में 5९3० करते हुए बेग कोई 
गए, अधवा जेब कट जाए तो, दूसरी बार ऐसा न हो, इसके लिए कितने सजग 
धान रहते हो ? उतनी सावधानी आत्मा चार गतियोंवाले संसार में खो न जाए, 
ए रखते हो क्या ? छोटे-छोटे बालक ४23 जब विरक्त और प्रतिबुद्ध हो जाते, 
। को ये बातें बेधड़क कह देते थे । हमने पूर्वभवों में ऐसे घोरकर्म किये कि 
कारण यह आत्मा नरक और तिर्यच्च जैसी अशुभ गति और योनि में गई और हाँ 
पह्वा बुःख सहे । भगवान्‌ का समागम होने पर हमें संसार के स्वरूप का भान 
है । अतः हे माता ! मुझे दीक्षा ग्रहण करने की आज्ञा दो । अन्त में पुत्रों का 
थ देखकर उन को भी उन्हें दीक्षा की आज्ञा देनी,पड़ती थी । 
ओ ! ऐसी भाग्यशाली और सुसंस्कारी संत्तान कब बनती है ? जब ये माताएँ 
वन में सुसंस्कारों का सिंचन करके पुत्र के जीवन का निर्माण करती हैं। कहावत 
शिक्षक जो निर्माण नहीं कर सकते, वह एक माता करती है (! आज अधिकांश 
यों बिगड़ती हैं ? माता-पिता प्रायः सैर-सपादे करने में, नाटक-सिनेमा, टी.वी. 
बने में, शरीर की साजसज्जा करने में और भोग-विलास में मस्त हो गये हूँ, फिर 
# का जीवननिर्माण कैसे कर सकते हैं ? अगर माताएँ मौज-शौक छोड़कर 
के जीवन में सुसंस्कारों का सिंचन करें, संतान सुखी हों, साथ ही माता-पिता 
हों । ४ अपनी संतानों के जीवन का ऐसा निर्माण करो कि वह संत्तान भविष्य 
सुखी हो और माता-पिता के नाम को जय के कोने-कोने में गूंजा दें । भगवान्‌ 
ब्षामी जगत्‌ के कोने-कोने में विचरण कर रहे थे, उस समय जो प्रभु के माता- 
परिचित थे, वे भगवान्‌ को जब सम्बोधन करते थे, तब वे कहते थे - पधागे 
, त्रिशलानन्दन ! यह है माता की विशेषता ! अतः तुम स्त्रीजात्ति को हलकी और 
प्र मानो ! वेद (कामवासना) का क्षय न हो, तबतक केवलज्ञान प्राप्त नहीं 
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में सोये हुए हम जैसों को आज आपके दर्शन जगाकर ज्ञान और वैराग्य की नवचेत् 
प्रदान कर रहे हैं । प्रभो ! आपको कोटि-कोटि वन्दन ! एक आश्चर्यजनक बात 
है कि आप अनन्त ज्ञान सम्पन्न और गुणसम्पन्न होने पर भी मेरी स्तुतियों का स्वीद 


, करते हैं ।” इस प्रकार भगवान्‌ की स्तुति और बन्दना करके. नारदजी विनृयपूद 


योग्य स्थान पर बैठ गए न 
अपने वामन दारीर को बचाने के लिए आभ्रय लिया ; ,भगवान्‌ की वाणी 
वर्षा हो रही है । सुनकर सबके हृदय हित हो रहे हैं । वहाँ उपस्थित विशालकाय लो 
को देखकर नारदजी के मन में अपनी सुरक्षा की शंका उत्पन्न हुई । कवि के शब्दों मे 
समवसरण (में) जिनवर दे देशना रे, बैठे सुरनर चक्रीश्वर राय रे, 
४3२३४ सन - तल बैठे नारद मुनि रे, देखीने लोग अचंभो पाय रे... 
यो दे कोण जंतु मनुष्याकार का रे, द्वार्थों पर ले ले निरखे लोग रे... 
समवसरण में बैठने के बाद नारदजी के मन में विचार आया कि “यहाँ के मनु 
का शरीर ५०० धनुष्य-प्रमाण होने पर भी अत्यन्त सुन्दर हैं और में तो दशा धनुष्य * 
कायावाला हूँ | इनके देहमान के आगे मैं तो चींटी-मकोड़े जैसा हूँ । इन लोगों के | 
के नीचे कुचला जाऊँगा तो मर जाऊँगा । यद्यपि इनके पैर के नीचे कुचला॑ 
भरूँगा, तो सीमन्धर-प्रभु के समवसरण में उनके पास में मरूँगा, त्तो उत्तम आराध 
बनूँगा । इसकी मुझे चिन्ता नहीं है । परन्तु में रुक्मिणी को उसके पुत्र का पता लग 
का बचन देकर आया हूँ, अगर ऐसे ही मर गया तो मेरे द्वार दिया गया वचन व्यर्थ चः 
जाएगा । उसके लिए मुझे जीना जरूरी है ।' यों. विचार करके नारदजी अपनी सुर 
करने हेतु सीमन्धर-प्रभु के सिंहासन के नीचे भाग में जाकर बैठ गए । 
नारदजी को देखकर पदूमचक्रवर्ती. को हुई शंका और आश्रर्यमग्नता : नारद 
सीमन्धरस्वामी के सिंहासन के नीचे जाकर बेठे । इसलिए सभी लोगों का मुख उन 
सामने हो गया । इस कारण सबकी दृष्टि उनकी ओर गई । वहाँ के पद्म नामक चक्रव' 
भी प्रभु की देशना सुनने के लिए वहाँ आये हुए थे । प्रभु के सिंहासन के नीचे अद्दष्ठप्‌ 
स्वरूपवाले जीव को देखकर मन ही मन विचार करने लगे - “देव, नारक, तिर्यच अं 
मनुष्य में यह कौन है ? यह किस जाति.का पक्षी है ?' यों विचार करके नारदजी व 
चक्रवर्ती ने पक्षी की तरह अपने हाथ में ले लिया । हाथ, में लेकर वे उन्हें (नारदजी क 
रमाने (खेलाने) लगे । फिर उनके अंगोपांगों को कुतूहल-पूर्वक देखने लगे । यह कि 
प्रकार का जीव है ? इसकी कौन-सी योनि है ? इस विषय में चक्रवर्ती को तथा व 
बैठे हुए लोगों को शंका और कुतूहल हुआ । अब नारदजी का प्रश्न तो बाद में पूछ 
जाएगा। पहले पद्म चक्रवर्ती प्रभु को नारदजी के विषय में प्रश्न पूछेंगे और प्रभु नारदज 
को विषय में उनका स्पष्ट समाधान 2 । 23 भाव यथावसर कहे जाएँगे ।.. 
; ॥ # शान्तिः ॥ । 
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